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सशए्ण्वर्ती-वश्दपुत्र 
परतठिडत बँशीधरए व्याकश्णाचार्य 
अभ्विनल्दन-प्ल्थ 
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आवरण परिचय 
आवरण-पर सोरईके १८२ वर्ष प्राचीन दिगस्वर जैन मन्दिरका चित्र हैं, 
जो कुछ वर्षा चाद मूुति-रहित किसी कारणवद हो गया तथा उसमें प्राईमरी स्कूल 
लगने रूगा और जिसमें व्याकरणाचार्यजी ने आरम्निक शिक्षा प्राप्त की । 
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सरस्वती-वबरदु'त्र.. ' 
प.> शाधर व्याकरण।|>|? 
आमिएणए ०्हा णएणत्य 








भेंधातत सम्पादक 
डॉ० दरबारीलाल कोठिया, न्यायाचार्य 
सम्पादक' 


पं० पन्‍नालाल जेन, साहित्याचार्य 
डॉ० कस्त्रचर्ध कासलीवाल ० पं० बलभद्र जैन, न्यायतीर्थ 


डॉ० राजारास जेन * श्री नीरज जेन 

डॉ० भागचन्द्र भागेन्दु * डॉ० सुदर्शतलाल जेन 

डॉ० फूलचन्द्र प्रेसी »  डॉ० शीतलूचन्द्र जेन 
प्रबन्ध-सस्पादक 


बाबूलाल जन फागुल्ल 
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प्रकाशक 
सरस्वती-वरदपुत्र : पण्डित बंशीधर व्याकरणाचार्य॑ 
अभिनन्दन-मंथ प्रकाशन समिति, व्राराणसी-१०५ 


प्रराएक 

# गरायगी यरद वेद प० बंधापर स्पावरगणाएं कमिगगदनब्दन्द 
प्रफाणन सप्तिति, वारादयभी-ह० 

# वीर मिल में? २५१५ गन १९८९ 

# मय १५१) ग्गया 


शिलने फा पता 
कटॉ० दरयारीलाल फोठिया, ग्यापावागें 
सीना इटाया (सागर) स० प्र० 


७ थीर नेवा मन्दिर टुस्ट 
चो० ३२[१३ थी० नरिया फाशी, हिन्दू विधधविद्यालय, बारादमी-५ 
भुद्रक 
७ ब्रावलाल जैन फागुत्ल 


महावीर प्रेंस, भेउपुर, वाराणमो-२२६१०१० 
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बंतीधर है... 
पष्डित बंशीधर व्याकरणाचार्य, बोना 


2. 
प्रकाशकीय 

जैन समाजके वरेण्य विद्वान, साहित्यकार, समाजसेवी और राष्ट्रसेवी ८५ वर्षीय सरस्वती वरदपुत्र' 
सिद्धान्ताचार्य पं० बंशीधरजी व्याकरणाचार्य, साहित्य-जैनदर्शन शास्त्री और न्यायत्तीयंका अभिननन्‍्दन-पन्थ 
द्वारा हमने अभी तक अभिननन्‍्दन नही किया, जबकि उन जैसे प्राय सभी विद्वानोको अभिनन्दन-ग्रथ भेट कर 
समाज सम्मानित कर चुका है, यह भूछ कुछ दिनोसे कोचती रही । 

इसके लिए हमने परोक्ष पत्र व्यवहार किया और प्रत्यक्षमें अनेक प्रतिष्ठित महानुभावोकी बैठक 
बुलाकर परामर्श किया । सभीने एक स्वरसे श्रद्धेय पण्डितजीको अभिनन्दन-गथ भेंट करनेकी अपनी सम्मति 
प्रकट की । उसके लिए एक समिति बनानेका भी निणय ले लिया गया । 

सौभाग्यसे १७ फरवरी १९८९ को श्री पावन तीथथक्षीत्र कुण्डलगिरि (दमोह) में अखिल भारत- 
वर्षीय दि० जैन विहृत्परिषदका नैमित्तिक अधिवेशन श्रीमान्‌ पं० भेवरलाकूजी जैन नन्‍्यायतीर्थ, जयपुरको 
अध्यक्षतामे सम्पन्न हुआ । इसमें श्री बाबूलालजी फागुल्ल, वाराणसी भी सम्मिलित हुए थे । वहाँ इन्होने कई 
विद्वानोसे श्रद्धेय पण्डितनीको अभिनन्दन-प्रन्थ भेंट करनेकी चर्चा की। इन सभी विद्वानोने उसका समर्थन 
एवं अनुमोदन सहर्ष किया। 

इसके उपरान्त हमारा काम था एक सुयोग्य विद्वानोके सम्पादक-म ण्डलका चयन करना । हुं है कि 
जिन विद्वानोका सम्पादक-मण्डलमें चयन किया गया था उन सभीकी हमे स्वीकृति प्राप्त हो गयी और इसके 
लिए उन्होने अपना अहोभाग्य समझा । 

सम्पादक-मण्डलकी प्रथम बैठकमे व्यवस्थित कमेटीका निर्माण किया गया । और उसका नाम सर्व॑- 
सम्मतिसे सरस्वती-वरवपुत्र पं० बंशीधर व्याकरणाचाय, अभिनन्दन-पग्रन्ध प्रकाशन-समिति” रखा गया । इसका 
कार्यातछ्य-महांवीर प्रेस, भेलुपुर, वाराणसी-१० निद्दिचत किया गया । 

सम्पादक-मण्डलने भी अपनी कई बैठकें की और जिनमे उसने अभिनन्दन-प्रंथमें देय सामग्रीका 
सम्पत्दन किया । श्रद्धेय पण्डितजीके ही विभिन्‍न पत्न-पत्रिकाओ आदि में प्रकाशित महत्त्वपूर्ण एवं चिन्तनयुक्त 
लेखो व निबन्धोको इसमे दिया गया है । 

इस कार्यमे सम्पादकोके सिवाय सदस्यो, सहयोग-राशि प्रदाताओ और शुभकामना | सस्मरण / 
समीक्षाप्रेषकोंके हम अत्यन्त आभारी है । 


महावीर प्रेसने ग्रथको अल्प समय (एक माह) में छापकर हमे दे दिया उसके लिए उसे हम हादिक 
धन्यवाद देते हैं । 


विन्तीत 
सांसद डालचन्द्र जेन बाब॒लाल जेन फागुल्ल 
अध्यक्ष मंत्री तथा प्रबन्ध सम्पादक 


सरस्वती वरदपुत्र पं० बंशीधर व्याकरणाचाय॑ अभिनन्दन ग्रन्य प्रकाशन-समिति 


अभिनन्दन-प्रंथ प्रकाशन समितिके पदाधिकारी 


परम संरक्षक परामशेंदाता मण्डल 
माननीय श्री मोतीलालजी बोरा, मुख्य मत्री म०प्र० पं० फूलचन्द्र शास्त्री, हस्तिनापुर 
अरकाक प० नाथूलाल शास्त्री, इन्दौर 


स्वस्तिश्नी भट्टारक चारुकीति स्वामीजी, मृडबिद्री 
स्वस्तिश्री भट्टारक चारुकीतिजी, श्रवणवेलगोला 
समाजरत्न साहु श्रेयास प्रसाद जैन, वम्बई 

श्री निमंठकुमार सेठी, लखनऊ 

श्री वीरेन्द्र हेंगढें, धर्मस्थल 

श्री विजयकुमार मलैया, दमोह 

साहु अशोककुमार जैन, दिल्ली 

श्री तरिलोकचन्द्र कोठारी, कोटा 

श्री अमरचन्द्र पहाडिया, जयपुर 


अध्यक्ष 


श्री सेठ डालचन्द्र जैन (सासद) सागर 


उपाध्यद्षा 


स० सि० धन्यकुमार जैन, कटनी 
श्रीमती वृजमनी देवी, गोरखपुर 
(धमंपत्नी राय देवेन्द्रप्रसाद ) 
रायबहादुर देवकुमार सिंह, इन्दौर 

श्री महाराजा बहादुर सिंह, इन्दोर 

श्री रतनलाल गगवालू, कलकत्ता 

श्री जयकुमार इटोरया, दमोह 

स० सि० सुमेरचन्द्र, जबलपुर 

सि० आनन्द कुमार, वीना 

प्रो० फूलचन्द्र सेठी, खुरई 

श्री देवेन्द्रक्मार मोटरवाले, सागर 
लाला शिखरचन्द्र, दिल्‍ली 

श्री शानचन्द्र सिन्‍्देका, जयपुर 

प० बालचन्द्र काव्यतोथं, नवापराराजिम 
थी सेमचन्द्र मोीतीलाल धीडी वाले, सागर 
श्री महेन्द्रकुमार मलया, सागर 

छाला प्रेमचन्द्र जन, दिललो 

क्री सोभाग्यमल जैन, रुस्ननक 

सेठ बादलाल जैन सोरई वाले, सागर 
सस्तोषझुमार बंटरी वाले, सागर 
श्रीमन्त सेठ राजेन्द्रयुमार जैन, विदिशा 
प्रीमनी धान्तिदेवी जन, लसनऊ 


कोपाध्यद्ष 


छिपई जीवनसरूमार जैन, सागर 


झपा 


इायूहाल जैन पारतार, धाराणमों 


त्र० माणिकचन्द्र चवरे, कारंजा 

प्रो० खुशालचन्द्र गोरावाला, वाराणसी 
श्री यशपाल जैन, दिल्‍ली 

श्री अक्षयकुमार जैन, दिल्ली 

प० भेंवरलाल न्यायतीथ॑, जयपुर 

डॉ० भागीरथ त्रिपाठी वागीश शास्त्री, वाराणसी 
डॉ० नथमल टाटिया, लाडनूँ 

पं० लालवहादुर शास्त्री, दिल्ली 

श्री लक्ष्मीचन्द्र जैन, दिल्ली 

प्राचायं नरेन्द्र प्रकाश जैन, फिरोजाबाद 
डॉ० हरीन्द्रभूषण, उज्जैन 

प्रो० उदयचन्द्र जैन, वाराणसी 

पं० हीरालालजी कौशल, दिल्ली 

पं० अनूपचन्द्र न्यायतीर्थ, जयपुर 

डॉ० भागचन्द्र भास्कर, नागपुर 

प० श्यामसुन्दर शास्त्री, फिरोजाबाद 


डॉ० दामोदर शास्त्री, दिल्ली 

श्री वावुलाल पटौदी, इन्दौर 

श्री दलसुख भाई मालवणिया, अहमदाबाद 
डाँ० सागरमल जैन, वाराणसी 

श्री नारायणशकर त्रिवेदी, एडवोकेट, सागर 
श्री विमलराम जैन, दिल्‍ली 

डॉ० प्रेम सुमन, उदयपुर 

श्री गुलाबचन्द्र पुष्प” टीकमगढ़ 

डॉ० रतनचन्द्र जेन, भोपाल 

श्री सुरेशचन्द्र जून, भोपाल 

डॉ० हीरालाल जैन, रीवा 


डॉ० मोतीलाल जैन, सुरई 

श्री ताराचन्द्र प्रेमी, फिरोजपुरक्षिरका 
डॉ० आशा मलेया, सागर 

पं० जवाहरलाल, भिण्डर 

डॉ० कस्तूरचन्द्र सुमन” श्रीमहावी रजी 
१० सत्यन्धरकुमार सेठी, उज्जैन 

डॉ० श्रेयास कुमार जैन, बढौत 

डॉ० कुसुम पटोरिया, नागपुर 

क्षीमती बिमला जैन, भोपाल 

श्रीमती कस्तूरी बाई बडझुछ, वाराणसी 
(मानेश्वरी पयप्रकादा जैन) 


प्रकाशन समितिक्रे पदाधिकारो 
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सेठ डालचन्द्रजी जैन (सासद) 
अव्यक्ष 





सिघई जोवनकुमारजी जैन, सागर 
कोपषाध्यक्ष 
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सेठ बाबलालजी धामौनीवाले, सागर 
स्वागत समितिके अध्यक्ष 
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श्री बावूलाल जैन, फागुल्ल, वाराणसी 
प्रकाशन मत्री 


हि] 


आत्स-कथ्य 


सम्माननीय पं० वशीघर जी व्याकरणाचार्य समाजके एक ऐसे मनीयी विद्वान हैं, जिनकी प्रवृत्तियाँ 
चतुमुंखी है । वें स्वतन्त्रता-सेनानी है, जो राष्ट्रपिता महात्मा गराघी जी द्वारा उद्घधोषित ९ अगस्त, १९४२ के 
आरत छोड़ो' आन्दोलनमें सक्रिय लिप्त रहे और ९, १० माह सागर, नागपुर ओर अमरावतीकी 
जेलोम रहे । 

समाज सेवामें भी व्याकरणाचाय॑ जी पीछे नही रहे । दस्सा-पुजाधिकार जैसे आन्दोलनोमे आगे होकर 
कार्य किया । स्थानीय संस्था, विद्वत्यरिषद और श्री गणेश प्रसाद वर्णी जैन भ्रन्थमाला आदि सस्थाओंके 
भाध्यमसे मंत्री एवं अध्यक्ष पद पर रहकर दीघ॑काल तक आपने समाजकी सेवा करके सेवाका एक मानदण्ड 
स्थापित किया हैं । 


सबसे बडो उनकी सेवा है साहित्य-साधना । उन्होंने जब अनुभव किया कि आगम-वाक्यौका अन्यथा 
अर्थ किया जा रहा है और उन्हे तोडा-मरोडा जा रहा हैं तब उन्होने विद्वदगोष्ठीका आह्वान किया तथा 
युवित और आगम पुरस्सर चर्चा की । इतना ही नही, जैन तत्त्वमीमासाकी मीमासा, जेनदर्शनसे कार्यकारण- 
भाव और कारक व्यवस्था, जेनशासनमे नि३्चय और व्यवहार, खानिया (जयपुर) तत्त्वचर्चा और उसकी 
समीक्षा प्रमृति ग्रन्थ लिखकर आग्रमपक्षको पुष्ट एवं स्पष्ट किया। आज भी वे उसी साहित्य-साधनामें निरंतर 
संलग्न हैं । यद्यपि वे आरम्भसे स्वतन्त्न वस्त्रव्यवसायी है । किन्तु अब उसे पृत्नोको सौंपकर एकमात्र जिन- 
वाणीकी सेवा-साधनामें लगे रहते हू । 

१७ फरवरी १९८९ को श्री दि० जैन क्षेत्र कुण्डलग्रिरि (कुण्डलपुर, दमोह) में भा० दि० जैन 
विद्वत्परियदका नैमित्तिक अधिवेशन विद्वददर १० भेवरलाल जी न्यायतीर्थ, जयपुरकी अध्यक्षतामे आयोजित 
था| अधिवेशनकी समाप्ति पर कुछ विद्वानोमे चर्चा हो रही थी कि माननीय प० बशीघरजी व्याक रणा- 
चायंको अभिनन्दन-प्रन्थ भेंट किया जाना चाहिए। उनकी बिह्त्ता और सेवायें अभिनन्दित विद्वानोमे कम 
नही है। वे विद्वान थे--श्री बाबुलालूजी फागुल्ल शास्त्री, वाराणसी, डॉ० कस्तूरचन्द्रजी कामछीवाल, 
जयपुर और डॉ० भागचन्द्र जी भागेन्दर' दमोह | मैं भी वहाँ आ गया था । फागुल्लजी तथा कासलीवालजी 
तो वोले कि “हम पुरा सहयोग देंगे ।”” मैने कहा कि “बहुत अच्छा है, भवश्य होना चाहिए! यह चर्चा 
आगे बढी और फागुल्लजो ने एक रूपरेखा भी वनाकर मेरे पास भेज दी। मैं उस समय श्रीमहाथीरजीमे 
था। वहाँ दो वेठके बुलाई । १७ मई १९८९ को हुई बेठकमे निम्न निर्णय लिए गये --'सिद्धान्ताचार्य 
पं७ बंशीघरजी व्याकरणाचार्य अभिनन्दन-ग्रन्थ समिति! का गठन तथा समितिमे निम्न पद रखे गये । १ - 
-परम संरक्षक, २-संरक्षक, रे-अध्यक्ष, ४-उपाध्यक्ष, ५--महामंत्री और ६-संदस्थ । २ >यम्पादक 
मण्डडका गठन, जिसमे १-डॉ० प० पन्नालाल साहित्याचा्य, २०-डॉ० कस्तूरच॑द्र कासलीवाल्‍, 
३-पं० बलभद्र न्यायत्तीथ, दिल्‍ली, ४-डॉ० भागचन्द्र भागेन्द', दमोह, ५-श्री नीरज जन, सतना, 
६-डॉ० राजाराम जैन, जारा, ७-डॉ० सुदर्धनलाल जैन, वाराणसी, ८-डॉ० फूठचन्द्र प्रेमी, वाराणसी, 
९-डॉ० शीतलरूचन्द्र जैन, जयपुर और १०-मैं (प्रधान सम्पादक) । जब अभिनन्दन-अ्न्यके चामकी चर्चा 
आयी तो पर्याप्त विचार-विमर्शके पश्चात्‌ उसका नाम “सरन्वतीके वरदपुत्र पं० बद्ीधर ध्याकरणानाए 
अभिनन्दन-पग्रन्थ” रखनेका निर्णय लिया। प्रस्तुत ब्रन्थधपर एव. फोह्डर निझालनेका भो अधिकार प्रधान सम्पादक 
जीको दिया गया। +३ “अन्धमे सामान्यतः अध्यायोके विपय-विभाजनसा निर्णय भी लिया गया ! ४ .- पढ़ 
भी निर्णय लिया गया कि एक ब्रन्थ-समर्पण समितिवा गठन किया लाये दया मसंदस्यता शुल्क्र ६००/९० 

रुपये रखा जाय और प्रन्थमें उनके नाम दिये जायें । 


| 
इीसनकका, ्‌ फिमममी. 


श्रीमहावी रजीसे जब मैं बीना चला आया तो ग्रन्थकी सामग्री तथा अर्थमंग्रहपर विचार-विमर्श करनें- 
के लिए सम्पादक-मण्डलकी दो बैठकें वीनामे बुलाईं। अन्तिम चौथी वैठककी १५ उप-बंठक हुईं । यह 
अन्तिम बैठक ११ अगस्त से १५ अगस्त तक पाँच दिन चली और पर्याप्त ऊहापोह हुआ । ग्रन्थमें देय सामग्री 
पर १५ वाचनाये हुई | इनमें कई वाचनायें दिनमे तीन वार और राधतिमे १२ बजे तक मान्य सम्पादकोने 
की । सम्पादकोकों ध्याकरणाचार्य जीके लिए अभिनन्दन-प्रन्थके हेतु भी तैयार करना पडा, क्योकि वे नही 
चाहते थे कि उन्हे अभिनन्दन-पग्रन्थ भेंट किया जाये। पर सम्पादक मण्डल उसके ओऔचित्यको जानता था । 
समाजके सैकडो महानुभावोने तो ह॒प॑ भी प्रकट किया । आदरणीय राय देवेन्द्रप्रमाद जैन, एडवोकेट, गोरखपुर- 
ने तो एक पत्नमे लिखा हैं कि “बापने समाजकी भूछफो ठीक किया है ।” इस प्रकार इस ग्रथको सम्पादक- 
मण्डलने सजगताके साथ तैयार किया है। | 
हमे प्रसन्‍नता हूँ कि हमारे स्नेही सभी सम्पादक-मित्रोने इस ग्रन्थकों इस सुन्दर रूपमे प्रस्तुत करनेमे 
जो अपना बहुमूल्य समय, णक्ति और प्रतिभाका सहयोग किया हैँ उसके लिए हम उनके हृदयसे आभारी हूँ । 
सुहृद्वर डॉ० करतुरचन्द्र जी कामलीवालने तो अपना विद्वत्तापू्णं महत्त्वका सम्पादकीय लिखकर हमे अधिक 
आभारी बनाया हैं । 
हमारे आदरणीय श्री डालचन्द्र जी जैन, ससद सदस्पने समितिके अध्यक्ष पदकों स्वीकार कर जो बल 
प्रदान किया हैं उसके लिए हम उनके कृतज्ञ है। जब हम २७ सितम्बर, “८९ को सिधई जीवनकुमार जैन, 
कोषाध्यक्ष एवं श्री विनीतकुमार कोठियाके साथ उनके आवासपर सागरमे उनसे मिले तो बडे गद्गद्भावसे 
भेंट की और एक धण्टे तक अभिनन्दन-मन्थकी चर्चा की । उसकी प्रगतिसे उन्हें बडा सनन्‍्तोप हुआ । हमे खुशी 
है कि आपका आरम्भसे अन्त तक सहयोग एवं मार्गदर्शन प्राप्त हुआ । 
प्रिय बाबूलाल जी फागुल्लको हम कितना धन्यवाद दें। यह अभिनन्दन-ग्रथ उन्हींके विचारों और 
प्रयत्नोका सुफल है ! यदि हम इसे एक आदचय॑ माने तो अत्युक्ति न होगी, जो कुछ माहो (लगभग छह-सात 
माह) में तैयार हो गया । लोग वर्षो पू्वंसे अभिनन्दन ग्रन्थोका विज्ञापन पत्र-पत्रिकाओम देते और पत्रव्यवहार 
करते हैं । इतना ही नही, आयोजनकी तिथि भी प्रकाशित करते है । पर अभिनन्दन-ग्रथ तैयार नही हो 
पाते । वास्तवमे अभिनन्‍दन-पग्रन्थोका प्रकाशन ही दुष्कर है। वह ऐसा काय॑ हैं, जो परस्पराश्चित है । लेखक 
स्वय समयपर लेख भेजें और सम्पादक उन्हें सम्पादित कर समयपर उन्हें प्रेसमें भेज दे | इतना होनेपर भी 
प्रेस और प्रफरीडर विल्म्ब कर देते है । प्रेस समयपर छापकर नही देता। वह दूसरे ग्रन्थोंके प्रकाशनमे 
संलग्न रहता है । किन्तु हमे प्रसन्‍नता है कि ये सब प्रत्यवाय इस अभिनन्दन-प्रन्थमे नहीं आए। इस सबका 
श्रेय श्री बाबुलालू जी फागुल्ल, सचालक, महावीर प्रेस, वाराणसीको है, जिन्होंने यह सब आदिन्से-अन्त तक 
किया । उन्होने पत्रव्यवहारसे लेकर छपाई पर्यन्त सारा कार्य तन्‍्मयता और आत्मीयतासे किया । इसका सूत्र- 
पात भी उन्होने किया । फागुल्ल जीने अपने दीघंकालीन अभिनन्दन-प्रन्थोके प्रकाशनानुभवकों भी इसमे उडेल 
दिया है । मेरा उन्हें हादिक धन्यवाद है । 
इस अवसरपर मैं श्रद्धेया काकीजी श्रीमती कस्तूरीबाई (धर्मंपत्नी, स्व० मौजीलाल जी जैन) और 
उनके परिवार (प्रिय भाई जयप्रकाश, सौ० शशि बहू, चि० राजू और आयु० अन्नो, वाराणसों) को नही भूल 
सकता, जिनके पास एक-सवा माह घुलमिल कर रहा और सभी सुविधाये मुझे प्रदान की । मैं उनका अनु- 
गहीत हूँ । मुझे सदेव उनका स्नेह मिला और मिलता रहता है । 
गे (डॉ०) दरबारीलाल फोठिया 
/72» ४! « ' प्रधान सम्पादक 


सागर में १९-३-९० को श्री दिगम्बर जेल पन्‍्लंना4 मन्दिर (महिलाश्रम) के कलशारोहण 
के अवसर पर सरस्वती वरदपुत्र प॑० बंशीधर व्याकरणाचार्य अभिननन्‍्दन-ग्रन्थ समारोह के अध्यक्ष 
श्री रतनलालुजो गगवाल 
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संदेश 
पं० वंशीघरजी जैनदर्शनके स्वतन्त्र चेता व गंस्भीर विचारक, अपनी निर्भीक लेखनीसे एक लम्ये समय सम 
अपनी चेतनाका प्रवाह करते रहे तथा जाज भी <४ वर्षकी आयुमे निरन्तर सक्रिय है | खानिरयां “अकपले 
आपके योगदानको भुलाया नहों जा सकता । आज जो निरचय कौर व्यवहार का लक टर हंसने जा ग्दा 
है उसका समाधान बहुत पहले ही पण्डितजीने अपने यन्य कु जेनबासनमे निध्चय ओर व्यवहार में कर 
दिया था। ऐसे सरस्वती पुत्र॒को अभिनन्दन-ग्रन्य मेंटकर समाज स्वयँको 
भवसरपर अपनी शुभ कामनाएँ अपित करता हूँ । 


कर मकान 


कौर 
गोरवान्वित कर रक्रा 8 मे एस 


श्री रतमलाल गंगवाल, नई दिल्‍्लों 
(वच्यक्ष दिगम्दर एन मंगासमिति 


सम्पादकीय 


'दिद्वान्‌ सर्वत्र पुज्यते” इस उक्तिके अनुसार विद्वानोका समादर सदासे ही होता आया हैं। विहान्‌ 
किमी एक देश, फिसी एक धर्म, किसी एक जाति अथवा किसी एक सम्प्रदायका नहीं होता, क्योंकि उसके 
प्रवननो, दिखी, पुस्तकों एवं धाणोीसे सभी लाभान्वित होते है, इसलिये वह जहाँ भी चलना जाता है वही 
उसका सम्मान होने लगता है । 


हमारे आचार्य, साधु एवं पंडित अपनी जातिसे नही, बल्कि अपने गुणोंसे समादृत होते हैँ । उनकी 
ने कौईँ जाति पूछता है और न प्रदेशका नाम जानता है। उनकी जञान-साधना हो उनका परिचय हैं, उनकी 
जैसी ही उनके गुणीको उजागर करने वाली है और उनकी वाणी ही उनके जीवनपर प्रकाण डालने वाली 
होती हैं! जैसे होरेफों कितना ही छुपाया जावे वह कभी भी नही छिप्रता है उसी प्रकार साधु एवं विद्वान 
भी यदि अपने आपको छिपाना चाहे तो गृुणीजन उनको स्वयं खोज छेते हैं और फिर उनकी प्रशस्तियाँ 
पढ़मे छगते है. । 

ऐसे ही एक विद्वान्‌ है पण्डित वशीघरजी व्याकरणाचार्य । वे पण्डित है, ज्ञानके अगाध भण्पार हैं, 
सश्नदत छेसनीके धनी है, बाणीमें अपने विचारोकों सम्यक्‌ रूपसे प्रकट करनेकी क्षमता है, समाज एवं देथके 
लिये उन्होंने जे यातनाओोंकी सहा, समाजमें आयम-परम्पराको सणकक्‍त बनानेके लिये सदेव आगे रहे तथा 
घपने ८४ वसम्तोमेंसे ६० पसनन्‍्त समाजसेया एवं ज्ञानाराधनामे व्यतीत किये । छेकिन फिर भी उनमें दीति, 
यथ एवं अभिननन्‍्दनकी कभी चाह पैदा नही हुई और स्वात' सुखाय अपनी सम्यक्‌ प्रवृत्तियोंमि लगे रहे । 

शानाराधनामे लगे हुए विद्वानों, सन्‍्तोंको खोज निकाकना भी सरल कार्य नहीं है, क्योकि वर्तमान 
यूगस मानव अपनी यध्ष/फामनाके पीछे इतना पड़ा रहता है कि जीवनमें एक पुस्तक लिसनेपर बह अपने 
सापको सबसे बढा छेसफ समझने छूगना हैं तथा चाहता है कि समाज एवं देश उसकी प्रशंसाओज़्य पुल 
याँध दे सथा उसका एप बार्य ही जीवन भरकी कममाईका साधन चने जावे । लेकिन पण्टित बंशीघरजी 
ध्याकरपायागेका स्वभाव एवं प्रवृत्ति ठोक इसके विपरीत है । वे ये दूर भागते रहे और बने अभि- 
मस्दनगे हमेंधा पनराते रहे । यदि डॉ० कोठिया साहव उनसे वार-बार अनुरोध नदी करने, हम उन्हें अपना 
समिगस्दनीय मागणर अपने बहुमुत्य ह॒तित्यमे समाजपों लाभान्वित ररनेका अनुरोध नहीं करते तो सम्भवत' 
दे “भिनन्दम-्म्नन्थ प्रकाथनदी सद्ौकृति भी नहीं देसे । जब हमने उनसे गा कि अभिनस्दन-गरपमें झ्यपयी 
प्रशंता गरी-कैचराबर ऐगी, जवियु पी छेरनोके चमत्कार्मा दिग्दन मात्र रोमा। यारउगे दारा जो 
पुद्द के लिते जा घुएे कै, छेटित छो विमिग्त पक-पंल्िदाओंँमें छपनेवे पश्चात भी सिरोटित हो गये है 
मात जिरमे अशिल्कों अवस्पना बम गया ह और जिनके प्रशाशवक्षी व्तसान बातवापरणरें बहुल अयउ- 


ईमरएप है, झ्पण्क् सभी छाहश इगपोशा सस्यय' प्रयारसे समाजणों परिणय मिट सररेगा । इसी फिगर शार 
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श् दृभ्हक 8-३ के श्र कर दमा आन कर हु इटि-कयार कक हि. आजा च् 
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पुत्र है, जिनकी लेखनी एवं वाणों दोनो मे जिनवाणीके अमर सन्देश भरे पछ्टे हैं। णो आचाय॑ समन्तभद्रके 
शब्दों में " 

“अन्यूनमनतिरिक्‍तं याथातथ्य विना च विपरीतात्‌” के रूपमें लिखे गये हैं । तथा जिनका जितना 
अधिक अध्ययन होगा उतना हो वे सरस बनकर समाजके खूनमे समा जायेंगे । 

इन्ही तथ्योको ध्यानमे रखकर अभिनन्दन ग्रन्थको ६ खण्डोमें विभाजित किया हैं । उन खण्डोमेंसे 
केवल दो खण्डोमें पण्डितजीके जीवन एवं व्यक्तित्वपर देश एवं समाजके माने हुये सेवाभावी पश्रतिष्ठित 
श्रेष्ठियो एवं विद्वानोके सस्मरण, लेख एवं शुभकामनाएँ दी गई हैं । सीमित पृष्ठोके कारण बहुतसे महानु- 
भाव ऐसे रह गये जो पण्डितजीके गुणो, उनकी लेखनी एवं वाणीसे परिचित है छेकिन हम उनसे सन्देश, 
शुभ कामना अथवा सस्मरण नही माग सके । लेकिन जीवन-परिचय, भेटवार्ता एवं उनके व्यक्तिपरक लेखोसे 
हम उनके विशाल व्यक्तित्वका अनुमान लगा सकते हैं। उनकी शैशवास्था, बाल्यावस्था अभावो एवं निर्धनता- 
से जकडी हुईं थी। ज्ञानाजंन जहाँ दिवास्वप्नके समान था । माता-पिताकी छत्नरछाया बचपनमें नही रही थी । 
ऐसी स्थितिमें पण्डितजीका व्याकरणाचाय तक शिक्षा प्राप्त करना कितना कष्टप्रद एव दुरूह रहा होगा यह 
तो मुक्तभोगी ही जान सकता है । 

दूसरे खण्डमे पण्डितजीकी कृतियोकी विस्तृत समीक्षा दी गयी है। सभी समीक्षाएँ अधिकारी 
विद्वानों द्वारा की गयी है और पण्डितजीके मौलिक लेखन पर प्रकाश डालनेवाली है । समीक्षा करनेवाले 
विद्वानोके नाम निम्न प्रकार है | हे 


जैन तत्त्व मीमासाकी मीमासा प्‌० बलभद्र न्यायतीर्थं, देहली 
भाग्य एवं पुरुषार्थ . एक नया अनुचिन्तन डॉ० कस्तुरचन्द्र कासलीवाल, जयपुर ह 
जयपुर खानिया तत्त्वचर्चा और उसकी समीक्षा डॉ० फूलचन्द्र प्रेमी, वाराणसी 
जैनदरंनमे कार्यकारण भाव एव श्री नीरज जेन, सतना 
कारक व्यवस्था प० पन्तालाल जैन, साहित्याचायं, सागर 
3 स्वस्तिश्री भट्टारक चारुकीति जी 
जैनदशनमे निदपचय और व्यवहार | डॉ० दरबारीलालू कोठिया, न्यायाचार्य 
पर्यायें क्रबद्ध भी होती है और अक्रमबद्ध भी डॉ० सुदर्शनलाल जैन, वाराणसी 
प० विजयकुमार शास्त्री, श्रीमहावी रजी 


यद्यपि प० बश्लीघरजी व्याकरणाचाय्येने पहले ही अपनो रचनाओमें उन भ्रन्थोकी समीक्षा लिखी थी 
जो आगमसम्मत विचारोसे कुछ हटकर लिखे गये थे तथा जिनके कारण समाजके वातावरणमे विरोधके स्वर 
सुनाई देने लगे थे । सर्वप्रथम पण्डितजीने ही समीक्षात्मक पुस्तके लिखनेका श्रेय प्राप्त किया । ऐसी पुस्तको- 
की समीक्षा करनी यद्यपि दुरूह कार्य हैं फिर भी समीक्षकोने जिस रूपमें इन पुस्तकोकी समीक्षाएँ छिखी उनसे 
पुस्तकोका मूल्याकन करनेमे बडा सहयोग मिलेगा और इन पुस्तकोका वास्तविक उद्देश्य आम जनताके 
सामने आ सकेगा । 

अभिनन्दन ग्रन्थके शेष चार खण्डोमें पण्डितजीके चयनित निबन्धोको प्रस्तुत किया गया हैं। ये चारो 
खण्ड ही इस ग्रन्थकी आत्मा हैं जो घर और सिद्धान्त, दर्शन और न्याय, साहित्य और इतिहास, सस्क्ृति और 
समाज जैसे विभिन्‍न शीर्षकोर्में विभाजित हैं। इन खण्डोमे दिये गये निबन्बोसे पण्डितजीके बहुमुखी कत्तृ त्व 
क्षामताका परिचय मिलता है। वे केवल समीक्षात्मक पुस्तके लिखनेवाले विद्वान ही नही, अपितु जैनधर्मके 
विविध पक्षोकों अपनी सशक्त लेखनो द्वारा उजागर करनेवाले है । 
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प्रन्थका तीसरा खण्ड पण्डितजीके धमं एवं सिद्धान्त विषय पर लिखे गये १६ लेखोसे अलंकृत है । 
इस खण्डमे सभी लेख ऐसे है जितमे जैन धर्म एवं सिद्धान्त विषयका मौलिक चिन्तन भरा पडा है भगवान्‌ 
महावीरकी घर्मं तत्त्व देशनासे लेकर आत्मतत्त्व पर चिन्तन परक लेखके साथ ही निश्चय और व्यवहारनयपर 
पष्डितजीके चार दिशा बोधक लेख हैं जिनको पढनेसे इस विवादास्पद विषयको समझमेमें पर्याप्त सहयोग 
मिलता हैं। जैन धर्ममे भव्य भौर अभव्य बडे ठेक्निकल शब्द हैं। अभव्य शब्द समझनेवालेके लिये धार्मिक 
अपशब्द है जिसको पचापाना जेनोंके लिये कठिन होता हैं। कोई भी अपने आपको अभव्य कहलानेके लिये 
तयार नही हैं। पण्डितजीने इसपर अपने लेखमें अच्छा प्रकाश डाला है । इसी खण्डमे पण्डितजीका एक खोज 
पूर्ण लेख 'पर्यायें क्रबंद्ध भी होती है और अक्रमबद्ध भी”” विषयपर है । पण्डितजीके। स्वरमे अनेकान्त 
सिद्धान्तका प्रतिपादन हैँ । पर्यायोको क्रमबद्ध ही बतलाना भगवान्‌ महावीरके उस सिद्धान्तके विरुद्ध है जिसमे 
वस्तुतत््वके निरूपणमे अनेकान्त शैलीकी अपनानेपर बल दिया गया है। इसी खण्डमे “भुज्यमान आयुर्मे 
अपकर्षण एवं उत्कर्षण”” विषयपर पण्डितजीका लेख पाठकोंमें उत्सुकता पैदा करनेवाला है। इसी खण्डमे 
जयपुर खानिया तत्त्वचर्चा और उसकी समीक्षा” भाग एकमे दिये गये उपयोगी प्रदनोत्तर १, २, ३ व ४ की 
तामान्य-समीक्षा सम्बन्धी महत्त्वपूर्ण छेख भी दिये गये है । जो पाठकोको सही दिश्ञाका बोध करायेंगे । 


चतुर्थ खण्ड मे पण्डितजीके जैनदर्शन और जैन-न्यायपर आधारित ११ लेखोका संग्रह है। जिनमें 
जनदर्शनके विभिन्‍न पक्षोको उद्घाटित किया गया है। सर्वप्रथम भारती दर्शनों पर एक सामान्य लेख है 
जिससे सभी दर्शनोका सामान्य ज्ञान प्राप्त किया जा सकता है । इसके पदचात्‌ पण्डितजीके सभी लेख जैन- 
प्यायपर आधारित हैं जिनमे प्रमाण और नयका कथन, अनेकान्त एवं स्याद्वाद वस्तुका स्वरूप, सप्त तत्त्व और 
5, द्रव्योपर पण्डितजीके घिचार उनके गहन अध्ययनका निचोड है। वैसे किसी भी दर्शनकी गुत्थियोको 
चुलझ्ञाना सहज कार्य नही हैं फिर भी पण्डितजीने इन विषयोको सरल बनानेका स्तुत्य प्रयास किया है । 
पंचम खण्डमें ९ लेख जैन साहित्य एवं इतिहास परक हैं। इनमे एक लेख 'षट्खण्डागम सजद 
पदपर विमर्ण ” शीर्षक पर है। आचाय॑ शान्तिसागरजी महाराजके समयमे संजद शब्दको लेकर बडा आन्दोलन 
चला था और समाज दो घाराओमें बँट गया था। पण्डितजीका यह लेख उसी समयका लिखा हुआ है 
और भाज ऐतिहासिक बन गया है । इसी खण्डमे एक लेख इतिहास परक है वह पाठकमे उत्सुकता पैदा 
करता है। 
छठा खण्ड संस्कृति एव समाजपरक है जिनकी संख्या ६ है। भगवान महावीरका समाज दशंन 
लेख तथा जैन मन्दिर और हरिजन ये दोनो ही छेख अपने समयके बहुचाचित विषयपर आधारित है । तथा 
उनसे पण्डितजीके विचारोंकी झलक मिल सकती है । 
इस प्रकार अभिनन्दन ग्रस्थका अधिकाश भाग स्वय पण्डितजी द्वारा लिखित सामग्रीका नव 
पपादित संकलन है। उससे उनकी अ मूल्य साहित्यिक, दाशंनिक, सैद्धान्तिक एवं सामाजिक विषयोसे ओत- 
भीत सामग्रीकी रक्षा हो सकेगी तथा आगे आतनेवाली पीढियोंको उनके स्वाध्यायका लाभ मिल सकेगा । 
ग्रन्थकी सीमित पृष्ठ सख्याको देखते हुये पण्डितजीके बहुतसे लेखोंको इसमे सम्मिलित नही किया 
7 सका। उनका भी सुसम्पादित होकर आना आवश्यक है इसके अतिरिक्त जिन लेखकोंके लेखोकोी हम इस 
अभिनन्दत ग्रस्थमें स्थान नही दे सके उन विद्वान्‌ लेखकोसे हम क्षमा चाहते है । 
अभिनन्दत ग्रन्थके प्रधान सम्पादक डॉ० दरबारीछाल॒जी कोठिया है । यद्यपि सम्पादकीय लेख लिखना 
अधिकार क्षेत्रमें आता है। लेकिन उन्होंने यह गुरुतर भार मुझे सपा है उसके लिये में उनका एवं 
३ 
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सम्पादक मण्डलके सभी विहानोका आभारी हूँ। अभिनन्दन ग्रन्थके सम्पादनमे सभी सम्पादकोने जो रुचि 
दिखायी है तठपञ्ना अपना अमूल्य सभ्य देकर पूरे भ्रन्थका सम्पादन किया है, यह सब पं० बंशीघरजी 
व्याकरणाचार्यंके प्रति उनकी ,अनन्य निष्ठा एवं श्रद्धाका ही सुपरिणाम हैं। माननीय डाँ० कोठियाजी एवं 
बाबूलालजी फागुल्ल दोनों ही विशेष -रूपसे घन्यवादके पात्र है, वास्तवमें उन्हीकी लगन एवं रुचिके कारण 
यह अभिनन्दन ग्रन्थ इतने अल्प समयमें हमारे सामने मृत्तरूपमें आ सका । 

+. अन्‍्तमे अभिनन्दन ग्रन्थके सभी सम्पादक एवं सदस्य पं० बंशीघरजी व्याक्ररणाचार्यके दीघं-जीवनको 
कामना करते.हुये यही अपेक्षा करते है कि उन्तकी लेखनी इसी प्रकार अनवरत रूपसे चलती रहे और 

समाजका भागे दर्ांन करती रहे । ु 
' (डॉ०) कस्तुरचन्द्र कासलीवाल 
े कृते सम्पादक सण्डल 
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विद्यावारिधि डॉ० महेन्द्र सागर प्रचंडिया 
प॑ं० बालचन्द्र शास्त्री 


- पं० कमलकुमार शास्त्री 


पं० लक्ष्मणप्रसाद जैन, शास्त्री 
श्री नेमिचन्द्र जैन 

पं० जस्बुप्रसाद शास्त्री 

श्रीमती पुष्पलता 'नाहर 

पं० विजयकुमार जैन, साहित्याचार्य 

५० हरिध्चन्द्र शास्त्री 

प० जमुनाप्रसाद शास्त्री 

डॉ० कस्तूरचन्द्र सुमन' 

डॉ० श्रीमती रमा जैन, साहित्यरत्त 

पं० भैया शास्त्री आयुर्वेदाचाय, पं० शात्तिदेवी 
शास्त्री एव उनके परिवारके समस्त सदस्यगण 
पण्डित मुन्नाछाल जैन 

आचार जिनेन्द्र 

श्री श्रेयास जेन 

डॉ० नरेन्द्र विद्यार्थी साहित्याचाये 

श्री महेन्द्रकुमार 'मान्व' 

शाह प्रेमचन्द्र जैन 

पं० स्वतन्त्र जैन 

श्री लालजी जैन, दी० कॉम 

पं० खुशालचन्द्र बडेराय, शास्त्री 


४ श्री अमृुतछालो जैन साहित्य-जैनदशनाचार्य 


प० अनूपचन्द्र न्यायतीय, साहित्यरत्न' 
सौ० रत्नप्रभा पटठोरिया 


हे सरस्वतीके बरदपुत्र ! शत-शत वन्दन शत-दइत प्रणाम डॉ० कस्तूरचन्द्र 'सुमन' 


विनय सुमन 
सरस्वतीके वरदपुत्रका शत शत अभिनन्दन है 
बंशीघरको वंशी गूंज, उठी 

दब्द-सुमन से अभिनन्दन है 

सुसताञजलि देते है 


है सरस्वती के वरदपुत्र विदृदुवर तुमको छत प्रणाम 
वंशीघरके ही प्रकाद से जिनवाणी हैं जगमंग दमकी 


युग गाये गुण गान । 
गुरुवर जीवें वर्ष हजार 


वेद्य प्रभुदयाल्ल कासलीवाल 

प॑० बाबूलाल जैन फणीश 

पं० जीवन्धर जन 

हास्य कवि हजारीलाल काका 

प० पूर्णचन्द्र 'सुमन 

पं० विजयकुमार जैन 

श्री हीरालाल जैन 

श्री गोकुलचन्द्र मधुर 

पं० विहारीलालजी सोदी, शास्त्री 


२८ 
२८ 
२९ 
२०९ 


३० 
३० 
३१ 
े१ 
३१ 
३२ 
३२ 


_ ३४ - 


हो । 


आपको करें समपित । 
जन साहित्याराघनामें समपित 


श्रद्धा-सुमन समरपित है 

पण्डित परम्पराके मूर्घन्य मनीषी 
किमाइ्चयंमत परम 

स्तुत्य निर्णय 


नैतिकताकी प्रतिमूर्ति 

पृज्य पण्डितजीसे एक बार्ता 

आममके पक्षघर 

बहु आयामी व्यक्तित्त्व 

अभिनन्दनीयका अभिननन्‍्दन 

विशिष्ट प्रतिभाके धनी 

भगल कामना 

एक निस्पृही साधु-सम वास्तविक गृहस्थ 
श्रद्धेय पण्डितजीका स्तुत्य अभिनन्‍दन 
देश, समाज एवं राष्ट्रकी अनुपम विभूति 


कक 


खण्ड २: जीवन परिचय, भेंट वार्ता, व्यक्तित्व तथा कृतित्व 


श्रद्धेंय पण्डितजी एक परिचय 

साक्षात्कार (डॉ० कोठिया और व्याकरणाचाय) 
विद्याल व्यक्तित्व के धनी 

सोरई के प्राचीन जिनमन्दिर का वेदिका लेख - 
एक दस्तावेज 

सोरई पृज्य पिताजी की जन्मभूमि 
गोलापूर्वान्चय एक परिशीरून 

अप्रतिम प्रतिभा के घनी 

वन्दनीय व्यक्तित्व के घनी 

ख्याति-लाभ-मानसे परे 

साधना-पथ के निष्ठावान पिथिक 

विलक्षण प्रतिभा के मनीषी 

बीसवी सदीके गम्भीर-दाशंनिक विद्वान्‌ 

राष्ट्र एव समाज की अतुलनीय विशभूति 

विद्तत्ता और सहृदयता के संगम 

स्वाभिमानी विद्वान्‌ 


“ 'प० घरणन्द्रकुमार जैन, शास्त्री ' 


] 


५३१ 


श्री सुरेश जेन !, & $, संचालक, लोक शिक्षण 
श्रीमती विमला जैन, मुख्य न्यायिक दण्डाधिकारी ५४ 


पं० गुलजारीलाल जैन, शास्त्री 
डॉ० ऋषभचन्द्र जैन फौजदार 
प० दयाचन्द्र साहित्याचाय॑ 

श्री जयप्रकाश जैन, बडकुल 
श्रीमती शशि जैन बडकुल 


वैद्य राज पं० सुरेन्द्रकुमार जैन आयुर्वेदाचार्य 


श्री श्रेयासकुमार जैन, पत्रकार 
वेद प० घम्मचन्द्र शास्त्री 


* डॉ० मोतीलाल जैन 


प० रवीन्द्रकुमार जैन, विशारद 


“ डॉ० शीतलचन्द्र जैन 
' शाह खुबचन्द्र जैन. « 
श्री सुलतान सिंह जैन, एल० एल० बी० 


प० कमलकुमार शास्त्री, कुमुद' 


५ 
हर ऐ 4 
फ्प 


५९ 
५६ 
५७ 
१८ 
५९ 
“५९ 
६० 
६० 
६१ 
६२ 


श्री बाबुलाल जैन फागुल्ल, श्रीमती पुष्पादेवी जैन ६२ 


१० दुलोचन्द्र जैन 
डॉ० दरबारीलारू कोठिया 
डॉ० कस्तूरचन्द्र कासलीवाल 


डॉ० दरबारीलारू कोठिया, न्यायाचाये 


श्री विनीत कोठिया 

डॉ० कस्तूरचन्द्र सुमन 

प० पन्‍्नालाल साहित्याचार्य॑ 
श्री नीरज जेल 

प्रो० खुशालचन्द्र गोरावाला 


श्री यशपाल जन । है 


प्रो० उदयचन्द्र जैन 

प्रो० राजाराम जैन 

डॉ० हरीन्द्रभूपण जैन 

डॉ० रतनचन्द्र जैन 

डॉ० भागचन्द्र जैन भास्कर 


> १५७५ - 


संस्मरण-क्षाह अमृतलाल जैन बीना 
जैनतत्वमीमासा की मीमासा . 
शास्त्रीय मान्यताके परिप्रेक्ष्यमे 
जैनदर्दानमे कार्य-वारणभाव और 
कारक व्यवस्था * एक समीक्षा 
जैनदर्शनमे' कार्यशकारणभाव ओर 
कारक व्यवस्था - एक अनुशीलून 
जयपुर (खानिया) तत्त्वचर्चा और 
उसकी समीक्षा : एक मूल्याकन 
भाग्य और पुरुषार्थ : एक नया अनुचिन्तन " 
समीक्षात्मक समीक्षा 
पर्यायें क्रबद्ध भी होती है और अक्रमबद्ध भी . 
एक ससीक्षा 
पर्यायें क्रबद्ध भी होती है और अक्रमबद्ध भी 
एक अध्ययन 
जैनशासनम निदचय और व्यवहार * एक परिशीक्षत 
जैनशासनमें निश्चय और व्यवहार एक विमरा 
मनस्वी मसनीषी : कुछ सस्मरण 
श्रद्धा-सुभन 


सं० डॉ० कस्त्रचन्द्र कासलीवाल 


की! र्‌ 


_ पें० बलभद्र जन 


डाॉ० पन्‍तालाल साहित्याचार्य 
श्री नीरज जन 
डॉ० फूलचन्द्र प्रेमी 
डॉ० कस्तुरचन्द्र कासलीवाल 
डॉ० सुदर्गनलाल जैन 
डॉ० विजयकुमार जैन 
स्वस्तिश्री भट्टारक चारुकौति, मूडबिद्री 
डॉ० दरबारीलाल कोठिया 


पं० बालचन्द्र सिद्धान्तशास्त्री 
पँ० दबोभालाल जैन 


खण्ड ३ : घ॒र्मं ओर सिद्धान्त 


१, तीथंकर महावीरकी धमंतत्तव-देशना 
२. जेन-दर्शनमे आत्मतत्त्व 
३. निश्चय और व्यवहार भोक्ष-मार्गं 
४. निरचय और व्यवहार धर्ममें साध्य-साघकभाव 
५, निरचय और व्यवहार शब्दोका अर्थाख्यान 
६. व्यवहारनयकी अभताथंताका अभिषप्राय 
७. संसारी जीवोंकी अनन्‍्तता | 
८. जैनदर्शनमे भव्य और अभव्य 
९, जीव-दया . एक परिशीकन 
१०. ज॑नागममे कर्मबन्ध 
११. आगमसे कममं-बन्धके कारण 
१२. गोत्र कर्मके विषयमे मेरा चिन्तन 
१३. भुज्यमान आयुमे अपकर्षण और उत्कषंण 
4४. क्या असंज्ञी जीवोमें मतका सद्भाव है ? 
१५. पर्वायें क्रवद्ध भी होती है और अकमबद्ध भी 


६७ 


६९ 


७५ 


छछ 


८८ 


९० 


९३ 
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जयपुर खानिया तत्त्वचर्चा और उसकी समीक्षाके अन्तर्गत उपयोगी 
प्रश्नोत्तर १, २, ३, ४ की सामान्य समीक्षा 


खण्ड ४ ; ददोन ओर न्याय 


भारतीय दर्शनोंका मूल आधार 

जैनदशं॑नमें प्रमाण और नय 

ज्ञानके प्रत्यक्ष और परोक्ष भेदोका आधार 
जेनदर्शंनमें नयवाद 

अनेकान्तवाद और स्याह्माद 

स्याद्गाद दशंन और उसके उपयोगका अभाव 
दर्शनोपयोग और ज्ञातोपयोगका विश्लेषण 


, जैनदरंनमे दर्शनोपयोगका स्थान 


जैनदर्ंनमे वस्तुका स्वरूप एक दाहंनिक विश्लेषण 
जेनदर्नमे सप्ततत्त्व और षट्द्रव्य 
अथंसे भूल और उसका समाधान 


खण्ड ५ : साहित्य और इतिहास 


वीराष्टकमु--समस्या-कान्ताकटाक्षाक्षत (क्षता ) 
समयसारकी रचनामें आचार्य कुन्दकुन्दकी दृष्टि 
तत्त्वा्थ-सूत्नका' महत्त्व 

जन व्याकरणकी विशेषताएँ 

पट्खण्डागमके 'सजद”” पदपर विमर्श 
सास्क्ृतिक सुरक्षाकी उपादेयता 

जैन सस्क्ृति और तत्त्वज्ञान 

युगधर्म बननेका अधिकारी कौन 

ऋषभदेवसे वतंमान तक जैनधर्मंकी स्थिति 


खण्ड ६ : संस्कृति और समाज 


हमारी द्रव्य पुजाका रहस्य 

साधत्वमे नग्नताका महत्त्व 

जैनदृष्टिसे मनुष्योमें उच्च-नीच व्यवस्थाका आधार 
'भगवान्‌ महावोरका समाज दर्शन 

जैन मंदिर और हरिजन 

भारतीय सस्क्ृतिके सन्दर्भमें हिन्दू शब्दका व्यापक अर्थ 
» परिशिष्ट 
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सत शिरोमणि पृज्य श्री १०८ आचार्य विद्यासागरजी महाराज 


शुभाशीष 
बहुश्ुत विद्ान्‌ 


७ आचाय॑े विद्यानन्दजी महाराज 


सिद्धान्ताचाय॑ पं० बंशीघरजी व्याकरणाचार्य॑ बहुश्रत विद्वान्‌ है । वे स्वतन्त्र चिन्तक है। उन्होने 
आगमानुकूछ और गम्भीर भाषामे ग्रन्थोकी रचना की है। उन्हे हमारा शुभाशीर्वाद है । 


भडुल आशीर्वाद 


७भी १०८ मुनि ब्रह्मानन्द सागरजी महाराज 
पण्डितजीकों अभिनन्दन-प्रन्थ भेट किया जा रहा है, यह उनके योग्य है । 

मैं पाँच माह एक चातुर्मासमे बीना रहा। मुझे पण्डितजीके तीन गुण 
याद आ रहे । प्रथम गुण उनका नि स्वार्थ भावसे ज्ञानदान देना है । उन्होने मुझे 
पाँच माह नियमित स्वाध्याय कराया है । उनके समझानेकी शैली उत्तम है । 
सामान्य व्यक्त भी उतकी सरल शैलीसे विषयको समझ छेता है । 

उत्तका दूसरा गुण है गुरु भक्ति और विनय । पाँच माहमें वे रोज आते 
और बडी भवित तथा विनयके साथ स्वाध्याय कराते थे । हमने उनमे बडी 


विनम्रता एव निरभिमानता देखी । 
उनमे तीसरा गुण है समयकी नियमितता । एक मिनट भी वे विलम्ब 


नही करते । जो समय उन्होने नियमित किया उस समयपर अवश्य आ जाते थे । 
विषय आरम्भ कर देते थे । बहुत ही मितभाषी और गम्भीर हैं। हमारा उन्हें 


शुभाशीर्वाद हैं । 





७ छुल्लक चित्तसागरजी, घांदोल 
विद्वतृवय वयोवुद्ध प॑० बंशीघरजी व्याकरणाचार्यके अभिनन्दनाथथ एक ग्रन्थ प्रकट होने जा रहा हैं 
ऐसा 'जैन गजट' में पढ़ा । अतः भाव हुए कि कुछ पंकित श्रद्धासुमनरूप भेजूँ। इसका फल यह है । 
महासभाकी भी मीटिगोमे तथा विद्वानोंकी मीटिगोमे मैंने गृहस्थकालमें पण्डितजीकों प्रथम देखा था । 
सामान्य बातचीत भी , हुई थी, पत्र-व्यवहारसे परिचय बढा। यात्रा प्रवासमें एक दिन उनके घर पर 
हम भी अलुभवमे आया था। वह इतना सरछ, ऋणजु और शालीन था कि वह मैं कभी भी भूल 
सकता | 


२ सरस्वती-वरदपुत्र पं० बंधीधघर व्याकरणाचार्य अभिनन्दन-पग्रन्य 


व्याकरणाचाय पण्डित होते हुए अपनी आजीविकाके लिए उन्हीने कपडेका धघा पसन्द किया था और 
खूब-खूबीसे चलाते है । शायद समाजका रुख पहलेसे ही उनकी पनी दृष्टि पा गई थी । समाज मनीषियोको 
जिस दण्टिसे देखता हैं, परखता है और आर्थिक सकटोसे विडम्बना रूप तरीकोसे बचाना चाहती हैँ वह सब 
अब सभी विदित हैं। अत परिणामत आज विद्वान शेष नहीं बन रहे हें और भविष्यमे वहाँ एक बडा 
दन्‍्य मात्र ही नजर आयेगा । यह हैं हमारी धन पुजाका कुफल ! भाग्यहीनता ! 


सोनगढकी गरूत प्ररूपणाके बारेमें पण्डितजीकी सशक्त कलम से खूब लिखा, किन्तु समाजने उसे 
कितना प्रोत्साहन दिया इसकी कथनी अतिकरुण हैं। कोई सहृदयी होता तो उसे कहनेका मौका मिलता 
किन्तु वहाँ भी नि्जनता हैं । 

विद्वान्‌ उपयोगी दीपक है। उसका सरक्षण हमारी सस्क्ृतिका रक्षण हैं। जितनी उदासीनता इस 
बारेमें रहेगी इतने कटु परिणाम हमें ही भोगने पड़ेगे । 


जनागमके मसंज्ञ मनीषी 
७ स्वस्तिश्री भट्टारक चारुकीति पण्डिताचायंवय स्वामीजी, मूडबिद्री 


जैनदशंनके मूध॑न्य विद्वान समाजमान्य विद्वदयं प० बशीधरजी व्याकरणाचार्य जैन आगमके मर्मज्ञ 
प्रकाण्ड मनीषी है । प्रशम-हृदयी व परम भद्र परिणामी है इस वृद्धावस्थामे इस समय समाजमे सर्वाधिक 
चचित विषयपर आपने सन्‍्तुलित लेखनी चलाई है । जेैनागमके अधिकारी विद्वान्‌ द्वारा गम्भीर विपयोका 
अध्ययन व मनन करके जो पुस्तक लिखी गई है वे महत्त्वपूर्ण हे। और उससे घर्म-सस्क्ृतिकी रक्षा हो सकती 
हैं। वे स्वस्थ रहें यही हमारा उन्हें साधुवाद है । 


बहुमुखी प्रतिमाके धनी 


& कर्मयोगी भट्टारक चारुकीति स्वामीजी जैन मठ, श्रवणबेलगोला 


सारस्वत, स्वतन्त्रता-सग्रामी, सिद्धान्ताचायं प० बशीघरजी व्याकरणाचार्यके अभिनन्दन प्रन्थ- 
प्रकाशनकी योजना ज्ञात कर बडी प्रसन्नता हुई । 


आदरणीय पण्डितजीका जीवन जैन सिद्धान्तके चिन्तन, मनन एवं लेखनमे ही अधिक सलग्न है | 
आप बहुमुखी व्यक्तित्वके प्रतिभावान्‌ विद्वान है। आपकी लिखी अनेक महत्त्वपूर्ण पुस्तकोमे एवं पत्र-पत्रिकाओ- 
में प्रकाशित आपके दाशंनिक, सैद्धान्तिक एवं सामाजिक लेखोमे आपका व्यवितत्व स्वेत्र झलकता है । आपने 
जीवनमे सचित ज्ञानके वितरणको ही औचित्य समझा । परिणामस्वरूप कई मौलिक ग्रन्थ आपके प्रकाशमें 
आये । आज चौरासी वर्षकी आयुमे भी आप अपनी उसी प्रक्रियामे रहकर चौरासीसे मुक्त होनेके सत्‌ प्रयत्न 
मे लगे हैं। अत आप जैसे सारस्वतोके जीवनकी अनेक उपादेय घटनाओके साथ सिद्धान्त, दर्शन आदिके 
महत्त्वपृर्णं लेखोसे भरा यह अभिनन्दन-प्रन्थ ज्ञानवर्धक होनेसे सग्रहणीय रहेगा । 

हमारी भावना है कि आप चिरायु हो और आपके जीवनवृत्त एवं व्यक्तित्वका दर्शंक यह अभिनन्दन- 
ग्रन्थ समाजके जिज्ञासुओके लिए नूतन स्रोत बने । 


भद्र भूयात्‌--वर्धता जिनशासनम्‌ । इत्याशीर्वाद । 


हि 
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न्यायाचाय॑ प॒ज्य श्रो गणंशप्रसाद जी वर्णी 
( जिनको छत्र-छायामे पण्डितजीने अध्ययन किया ) 


“में प० वशीधरजों व्याकरणाचार्यका वात्यावस्थासे जानता हूँ । उत्तम प्रकृतिका मनुष्य ह | 
जनधमंमे अकाट्य श्रद्धा है । कभी भी आगमविरोधी उपदेश नही देते । 


>गणेशप्रसाद वर्णी 
वर, ९ नवम्बर, १९४६ 


१ | आशौरव॑चत, संस्मरण, शुभकामनाएँ : ३ 
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प्रधान मंत्री, 
भारत 

नई दिल्‍ली 

१ सितम्बर, १९८९ 


सल्देः्श 


पं० बंथीधर व्याकरणाचार्य के उपलक्ष्य में प्रकाशित 
किए जा रहे भभिनन्दन-ग्रल्थ की सफलता के लिए कृपया 
सभी संबंधितों को मेरी हार्दिक शुभकामनाएं सम्प्रेषित 
करें द 
राजीव गांधी 


७ : सेरस्वती-वरवपुन्न प॑० बंशीधर व्याकरणाचार्य अभिनन्दन-प्रन्थ 





गह-मंत्री, 
भारत 


नई दिल्‍ली-११०००१ 
१६ सितम्बर, १९८९ 


प्सल्दें्श 


यह बड़े हर्ष का विषय है कि आप वयोवुषध्द स्वतंत्रता- 
सेनानी और विल्दत॒वर पं० बंथीधरजी व्याकरणाचार्य के 
अभिननद्‌न का आयोजन कर रहे है | इस प्रशथंसनीय प्रयास 
के लिए आप साधुवाद के पात्र है । 


पं० बंथधीधरजी ने आजादी की लड्ठाई और साहित्य- 
साधना के साथ ही सम्राज-सुधार के क्षेत्र में जो महत्वपूर्ण 
कार्य किये है वे नयी पीढ़ी के लिए प्रेरणा के स्थायी स्रोत 
है। में पं० बंथीधरजी की दीर्घायु के साथ ही आपके प्रयास 
की सफलता की मंगल-काम्ना करता हूँ । 


£ 36 
बूठा सिंह 


१ | आशीरवंचत, संस्मरण, शुभकामनाएँ ५ 


राष्ट्रीय स्‍तरके मनीषीका अभिननन्‍दन 
७ साहु अशोक कुमार जैन, अध्यक्ष, अ० भा० दि० जन तीथरक्षा कमेटी ह 


यह जानकर अत्यन्त प्रसन्‍नता हुई कि आदरणीय प० बशीधरजी व्याकरणाचार्यंका राष्ट्रीय स्तरपर 
सम्मान किया जा रहा हैं और इस अवसरपर अभिनन्दन-प्रन्थके प्रकाशन की भी योजना है । 

निस्सत्देह पं० बंशीधरजी जैन समाजके मुर्घधन्य विद्वानोमेसे हैं। देश, समाज और जैन वाड्मयके प्रति 
उनकी सेवाएँ अमृल्य है । समाजका यह गौरव है. कि उसे प० बशीघरजी जैसे महान्‌ मनीषी, चिन्तक और 
विचारकका सा्निध्य प्राप्त है। उनके व्यक्तित्व और क्ृतित्वकी जितनी भी सराहना की जाय, थोडी है । 
इस महान्‌ योजनाके साथ आपने मुझे भी जोडा है, इसे मै अपना सौभाग्य मानता हुँ। मेरी कामना है कि 
आदरणीय पण्डितजी चिरायु हो तथा समाज उनके ज्ञानसे निरन्तर लाभान्वित होता रहे । पण्डितजीके प्रति 
मेरी आदरपूर्ण विनयाज लि । 

समारोह एवं अभिनन्दन-प्रन्थ प्रकाशन योजनाकी पूर्ण सफलताकी शुभ कामताओके साथ । 


मूल आस्तायके संरक्षक विद्वान्‌ 
#श्री निमंलकुमार जैन सेठी, अध्यक्ष, अ० भा० दि० जैन महासभा 

मुझे जानकर अत्यन्त प्रसन्‍नता हुई कि जैन आगमके महान्‌ विद्वान व मूल आसम्तायको सुरक्षित रखने- 
की आनमे विद्वत्‌ वर्गमे जो भावसे ज्यादा चिन्ता है ऐसे महान्‌ व्याकरणाचार्य व जैन संस्क्ृतिके उन्‍्तरायक 
पण्डित बशीधरजीको समाजने अभिननदन ग्रन्थ भेट करनेका निशचय किया है यह महासभाके लिये अत्यन्त 
ही प्रसतन्‍्तता की बात है। सच तो यह है कि महासभाको आगे बढकर दो दशकोके पहले ही पण्डितजीको 
यह आदर देना चाहिये था । 

वे चिरायु हो, यही कामना है । 


सरस्वतीके भण्डारकों भरते रहें 
७ श्री डाल़चन्द्र जैन, सासद तथा अध्यक्ष, अ० भा० दि० जैन परिपद 
सरस्वती वरदपुत्र पण्डित बश्ीधरजी व्याकरणाचार्य जैन समाजके छ्थाति प्राप्त विद्वान्‌ है। उनकी 
अविरल सेवाओके फलस्वरूप अभिनन्दन ग्रन्थका प्रकाशन हो रहा है । यह समाजको गौरवकी बात है । 
आदरणीय पण्डितजी जैनदशंन और जैन सिद्धान्तके अधिकारी विद्वान तो हैं ही छेखक, ग्रन्थकार, 
सफल सपादक और समाज-सेवी व्यक्तित्व तथा स्वतन्बता सम्राम सेनानी भी हैं । वे सदेव समाज एवं सस्थाओ 
से साबद्ध रहें है और इस वृद्धावस्थामे भी चिन्तन और लेखनकी दिशामे सतत सरूग्न है । 


श्री वीरप्रभुसे प्रार्थना है कि वह श्रद्धेय पण्डितजीकों स्वस्थ जीवन और दीर्घायु प्रदान करें, ताकि 
वह सरस्वतीके भण्डारकों भरते रहें । 


में इस प्रयासकी सफलताकी कामना करता हूँ । 
कमंठ जिनवाणी सेवक 
७ श्री निरमेल्चन्द सोनी, अजमेर 
अभिनन्दन समारोह समितिने जैन विद्वज्जगत॒के कर्मंठ जिनवाणी सेवक श्री सरस्वती पुत्र पण्डित 
बंशीघरजी व्याकरणाचायंको उनकी ज्ञानारावनाके उपलक्षमें अभिनन्दन ग्रन्थ समपण करनेका उपक्रम किया 
है वह अत्यन्त उपयुक्त एवं सराहुनीय हैं। आगम सेवकोका समाज जो भी सम्मान क्रे वह थोडा है । 
अब, 


६ . सरस्वती-वरदपुत्र पं० बंशीघधर व्याकरणाचार्य अभिनन्‍्वत्-प्रन्य 


मैं पण्डितजीसे व्यक्तिगत कभी परिचित नही हुआ हूँ, फिर भी उनकी लेखनीसे प्रसूत आगमनिष्ठ; 
तकंपूर्ण लेखावली तथा ग्रन्थावलीसे अवश्य प्रभावित हूँ 

प्रकाइय अभिनन्दन ग्रन्थ उनकी व्यक्तिगत स्याद्राद्ग भित रचनाओका ए+ प्रामाणिक संग्रह होगा और 
उसे विद्ृदूगण और स्वाध्यायनिष्ठ जनता अपनायेंगी तथा स्वाध्याय करेगी, ऐसी आशा है । 

आदरणीय पण्डितजीके प्रति मैं अपने श्रद्धा-सुमन समपित करता हुआ उनके स्वस्थ एवं चिरायुप्यकी 


मंगल-कामना करता हूँ । 


जैन विद्वानोंसे कीतिमान 
७ श्री देवकुमार सिंह, कासलीवाल, इन्दौर 


आदरणीय पण्डितजीने जैन विद्वानोमें कीतिमान स्थापित कर विशेष स्थान प्राप्त किया है, उप्त 
प्रिप्रेकष्ममे उसका अभिननन्‍्दन समयोचित एवं प्रशसनीय है । 
आदरणीय पण्डितजी स्वस्थ्य एव दीर्घायु हों, ऐसी वीर प्रभुसे प्रार्थना है । 


समाजकोी महान्‌ विभूति 
७ श्री रमेशाचन्द्र जैन, कार्यकारी निदेशक, टाइम्स ऑफ इण्डिया, नई दिल्ली 


सिद्धान्ताचायं पण्डित वशीघरजी शास्त्री व्याकरणाचार्य जैन समाजके मूर्धन्य विद्वानों हैं । उनके 
ज्ञानके आलोकसे जैन वाइमयकी आभा चारो ओर फैली है। समाज गौरवान्वित और धन्य हुआ है । ऐसे 
विद्वान, मनीषी और साहित्यके साधकका आप अभिननन्‍्दन कर रहे है, यह नितान्त हपपंका विपय हूं । 

जैनदशनके अधिकारी विद्वान्‌ पण्डित बशीधरजीका जीवन प्रेरणाका अजस्र स्रोत हैं। ८४ वर्षकी 
अवस्थामे भी यह कमंठ व्यक्तित्व साहित्य-साधनामें सरूग्न है। ज्ञान, ध्यान, चिन्तन और मननके सागरको 
मथकर पण्डितजीने जिस सुधारसका पान समाजको कराया है, समाज उससे कभी उऋण नही हो पायेगा । 
पण्डितजी हमारी विभूति हैं। प्रभु उन्हें चिरायु करें, वे स्वस्थ रहे, यही उनके चरणोमे मेरी विनयाजलि है। 
मंगल कामना 

७ स० सि० घन्यकुमार जैन, कटनी 


पण्डित बशीध रजी व्याकरणाचाय बीना पुरानी पीढीके पण्डित वर्गमेंसे एक विद्वान है । आज उनकी 
आयु ८४ वर्षकी है। पुरानी पीढीके विद्वानोमें प्राय कुछ ही विद्वान बचे है। इन्होने अपने जीवनकालमे 
राष्ट्र, समाज, जाति और धमकी सेवा की हैं । अपनी स्वतन्त्र-विचारधारा, चिन्तन-भनन और लेखनकी उनकी 
अपनी विशेष शैली रही हैं। जैन आगम पर उन्होने साहित्य सृजन किया है । उनके अभिनन्दन ग्रन्थ समर्पण 
योजनाका मैं स्वागत करता हूँ । वे दीधंजीवी हो, समाज और घधर्मकी चिरकारू तक वे सेवा करें--इसकी मैं 
मगल कामना करता हूँ । 
सही अर्थोर्में सरस्वती बरदपुत्र 
# श्री बावुलाल पाटोदी, इन्दौर 

श्रद्धेय पण्डित बशीघरजी व्याकरणाचायें सही अर्थोर्में सरस्वती वरदपुत्र हैं । भुझे उन्हें सुननेका 
अवसर प्राप्त हुआ, उतकी स्पष्ट भाषा, ताकिक शैली श्रमण-परम्परासे कभी विमुख नही हुईं । वे जिनवाणी 
एवं आचायकि कथनर्मं किसी प्रकारकी मिलावट नही चाहते । उन्हें कभी पद एव प्रतिष्ठाका मोह नही रहा। 


१ | आशीव॑चन, संस्सरण, शुभकामनाएँ. ७ 


जिनवाणी-माताके निष्पृह चिन्तकके रूपमें अपना जीवन जिया। खानिया तत्त्वचर्चामे आपने जैनदर्शन और 
जैन सिद्धान्तका जिस प्रकार गम्भीर विचारकके रूपमें स्वतन्त्र चिन्तन दिया उसने विद्वानोको सोचनेके लिये 
नई दिशा प्रदान की । जो भ्रमित हो रहे थे उन्हें सही राह बताई । 

पुज्य गणेशप्रसादजी वर्णीने बुन्देलखण्डकों जैन वाडइमयके अनेकों विद्वान दिये । आज समाजमें जो 
सर्वाज्भ पण्डितोकी कमी महसूसकी जा रही है व॑ उनके स्थानपर साप्ताहिक, पाक्षिक एवं मासिक शिक्षण- 
शिविरोमें भाषण सुनकर कथित पण्डित निर्मित हुए है, उन्होंने धर्म एवं वाइमयका जितना अहिंत किया 
है, शताब्दियोसे उतना नही हुआ । 

पूज्य पण्डित बशीधरजी वत्तंमान युगके स्वतस्त्र चिन्तक, जिनकी कथनी व करनीमें कोई भेद नही, 
हमारी अपूर्वनिधि हैं। उनका अभिनन्दन करके विद्वतृजन एवं समाज अपना ऋण' हलका कर रहा है। सम्पूर्ण 
समाज पण्डितजीको हृदयसे नमन करता हैं । 


सेवा ही जिनका लक्ष्य हे 
७ श्री ज्ञानचन्द्र खिन्दूका, अध्यक्ष, श्री दि० जैन अ० क्षेत्र श्रीमहावी रनी 


पण्डित बंशीघरजी' व्याकरणाचार्यका नाम जैत समाज, दर्शन, साहित्यके क्षेत्रमे,ं एक जाना-माना/ 
सुपरिचित नाम है । व्यवसायी होते हुए भी आप साहित्य और समाजकी सेवामे जिस प्रकार जुडे हुए है वह 
इलाधनीय हैं। सच तो यह है कि प्रारम्भसे ही "सेवा आपके जीवनका एक अभिन्‍न अग रही है, देश-सेवा, 
समाज सेवा, साहित्य सेवा ये ही तो लक्ष्य|उद्धेश्य रहे है आपके जीवनके । अध्ययन-मनन-चिन्तन-लेखनमें 
आप आज भी सक्रिय एवं सरूग्न है। ऐसे कर्मठ प्रेरणास्पद व्यक्तित्वके प्रति मैं अपनी विनयाञ्जलि समर्पित 
करता हुआ उनके स्वस्थ और सक्रिय दी्ध-जीवनकी कामना करता हूं । 


गाहेस्थ्य, संन्यास ओर विद्वत्ताकी त्रिवेणी 
७ राय देवेन्द्रमसाद जैन, एडवोकेट, गोरखपुर 


मुझे यह जानकर बडी प्रसन्‍तता हुईं कि जीवनपर्यन्त जैनसमाज तथा जैनसाहित्यकी सेवा करनेवाले 
स्वनाम घन्य सिद्धान्ताचार्य पडित बशीधरजो व्याकरणाचार्य, शास्त्री एवं न्‍्याग्॑ती्थंकी सेवाओको स्मरण करने 
ओर उनके प्रति आभार ज्ञापनाथं अभिनन्दन ग्रन्थका प्रकाशन होने जा रहा है । 

श्रद्ेय पडितजीका नाम तो मैने बहुत सुन रखा था पर उनके दर्शेनका सौभाग्य मुझे डॉ० दरबारी- 
लालजो कोठियाके अभिनन्दन ग्रंथ समारोहके समय हुआ । पडितजीसे बात करनेपर मै उनकी विद्धत्ता, गहन 
अध्ययन, जेनदर्शनमें उतकी गहरी पैठ देखकर आइचयैचकित रह गया । 
...._ दूसरी वार पडितजीके घर॒पर दो दिन ठहरनेका सौभाग्य मिलनेपर उनके मिकट साहचर्यंका अवसर 
भाप्त हुआ। गृहस्थ जीवन, वानप्र॒त्थ तथा सन्‍्यास तीनोका आश्चयंजनक समिक्षण पडितजीमें देखकर बहुत 
ही प्रभावित हुआ । उनकी दिनचर्या प्रात ३ बजेंसे प्रारम्भ होती है। अध्ययन, चिन्तन लेखनके प्रति उनका 
समरपंण बड़ा प्ररणादायक रहा । गृहस्थ जोवनमे ऐसी रुचि तथा अध्यात्मसे प्रेम दोनों गुण एक साथ बहुत 
कम देखनेक्ो मिलते है । प॑ डतजीका मधुर भाषण तथा सादा जीवन अनुकरणीय है । मेरे जैसे सामान्यजन- 
को पडिजाते जैनदशन जैसे यृढ विषयको सरकू तथा वोधगम्य भाषामे थोड़े समयमे हों ग्राह्म करा दिया । 
यह उनको विलक्षणता है । 

अन्तमें पडितजीऊे दीर्घायु होनेकी हादिक कामना करते हुए पुनः प्रसन्नता व्यक्त करना चाहता हूँ 
कि पडितजी जैसे महान्‌ घमंसेवी, स्वतच्त्रता सग्राम सेनानी, साहित्यिक तथा समाजसेवीकी सेवाओके प्रति 


८ * सरस्वतो-बरवपुत्र पं० बंशीधर व्याकरणाचार्य अभिनन्‍दन-प्रसंध 


आभार प्रकट करनेके लिए अभिनन्दन भ्रन्थ प्रकाशनका निर्णय उचित ही हैं। यह अभिननन्‍्दन पंडितजीका 
नही है बल्कि साहित्य तथा द्शनका अभिनन्‍्दन है ऐसी मेरी भावना है । मेरा बारम्बार नमन । 


जिनवाणीके परम आराधक 
# श्रीमन्त सेठ राजेन्द्रकुमार जन, एडवोकेट, विदिशा 


परम आदरणीय श्रद्धेप प० बशीघरजीका अभिननन्‍्दन उनकी ही नही, प्रत्युत उनकी विद्वत्ताकी 
महिमाका परिचायक हैं। आदरणीय पडितजीने अपना जीवन जिनवाणीमें लरूगातार सार्थक किया है। इसके 
परम लक्ष्यसे उनका जीवन जीवत होगा । जिनवाणीका परमलद्ष्य वीतराग विज्ञानताका हैं और इससे समन्वित 
जीवन ही जीवत होता हैँ | ऐसे जीवनको पीकर भवचक्रकी परवाह नहीं रहती । जिनवाणीका यही भाव 
भाषण उनके जीवनमें आवे, यह भावना हैं और यही उनका वास्तविक सम्मान है। 
जेनजगतके गोरव पूंज 
७ श्री सोभाग्यमल जेन, लखनऊ 
श्रद्धेय ५० बशीधरजी व्याकरणाचायं, सिद्धान्तचाय समग्र जैन जगतके चोटीके मूर्घन्य विद्वान्‌ एव 
गौरव पुज है । श्रद्धय ५० जो आरम्भसे अब तक चौरासी वर्षकी उम्र होने पर भी जैनधर्मकी महती न्याय- 
पूर्ण समीचीन आपं॑ मार्गकी सैद्धान्तिक सेवा कर रहे है । श्रद्धेय प० जीने कानजी पथके विरुद्ध खानिया तत्त्व 
चर्चामें प्रमुख भाग लिया था और उस विषय पर सप्रमाण अनेक ग्रन्थ लिखे है। वे उनकी अनेकातमयी 
आपंमार्ग पर दृढ श्रद्धाको प्रतिष्ठापित करते है । 
मैं वीर प्रभुसे मगल कामना करता हुँ कि आप दीर्घंजीवी हो एवं आषंमागं वीतराग्रमागंके अनुयाइयोको 
समुचित मार्गदर्शन देते रहे । 
अनुकरणीय साहित्य-साधना 
# श्री प्रेमचन्द्र जेन, अध्यक्ष-राजकृष्ण जैन चेरिटेबल ट्स्ट, दिल्‍ली 
हमे यह जानकर अत्यन्त प्रसन्नता हुई कि विद्वद्वय प० बशीघरजी व्याकरणाचार्यको अखिल भारतीय 
स्तरपर समाज अभिनन्दन ग्रन्थ भेंट करनेको जा रहो है । पण्डितजीकी सेवाओको देखते हुए समाजका यह 
निर्णय नि.सन्देह प्रशंसनीय है । 
व्याकरणाचार्यंजी आरम्भसे ही स्वतन्न चिन्तक और विचारक हैं । उन्होने शिक्षाकों कभी आजीविका" 
का साधन नही बनाया । अतएव वे स्वतत्र व्यवसायी रहते हुए देश, समाज, साहित्य और धम्मकी सेवामे 
सलरूग्न है । आपने गजरथ विरोधी आन्दोलन व अनेक आन्दोलनोमे भाग लिया। बामौराका दस्सा पूजा- 
घिकारका ऐतिहासिक मुकदमा भी आपने छडा। आप गणेशप्रसाद वर्णी जैन ग्रन्थमाला, वाराणसीके वर्षो 
मत्री रहे । अ० भा० दि० जैन विद्वत्परिपदुके अनेक वर्षों तक मन्नी व अध्यक्ष रहे । गुरु गोपालदास वरेया 
शताब्दी समारोह आपके अध्यक्ष कालमे सफलतापुवंक सम्पन्न हुआ था । 
आप सफल पत्रकार, लेखक और सम्पादक भी हूँ । शान्तिसिन्धु और सनातन जैन पत्रोका आपने 
योग्यतापुवंक सम्पादन किया है| विभिन्‍न पत्न-पत्रिकाओम सैकडो लेख आपने लिखे हैं । उनमे अनेक छेख 
तो बहुत ही चिन्तनयुर्ण और गभीर है । जैनतत्त्व-भसीमासाकी समीक्षा, जयपुर (खानिया) तत्त्वचर्चाकी 
समीक्षा, जैनदरनमे निईचय और व्यवहार जैसी पुस्तकें तो जैनसाहित्यकी अमूल्य निधि है । तात्पर्य यह 


हैं कि आपकी समाजकी सेवा और साहित्यकी साधना निइचय ही वर्तमान और भावी पीढीके लिए अनु 
करणीय हैं । 


१ | आशीर्वेच्न, संस्सरण , शुभकामनाएँ - ९ 


' समाज और साहित्यकी तरह आपकी राष्ट्र-सेवा भी उल्लेखनीय है। सन्‌ १९३१ से ही आप राष्ट्रीय 
कार्योमि सक्रिय सहयोग देने लगे थे । सन्‌ १९४२ के स्वतन्त्रता आन्दोलूनमें आपने सागर, नागपुर और 
अमरावतीकी जेलोमे असह्य कष्ट सहे । खादीको अपनाकर भी अन्य खादीघारी नेताओसे बचे रहें । भारत 
सरकारते आपको स्वतन्त्रता सेनानीके रूपमे ताम्रपत्रपर अकित प्रशस्ति पत्र द्वारा सम्मानित किया हैँ । 


समाजके विश्वत॒विद्वान्‌ स्वर्गीय पं० बालचन्द्रजी शास्त्री और डॉ० १० दरवारीलाल कोठिया 
न्यायाचार्य आपके परिवारके सदस्य (भतीजे) हैं। आपके पुत्र भी सुयोग्य व धारमिक विचारधाराके है । ऐसे 
देश, समाज, साहित्य और धर्मसेवी विद्वान्‌को अभिनन्दन ग्रन्थ भेटकर समाज निश्चय ही गौरवान्वित होगा । 


श्रद्धा-सुमन 
- #श्री ताराचन्द्र, प्रेमी, महामत्री भा० दि० जैन संघ, मथुरा 


मुझे यह ज्ञातकर हादिक प्रसन्नता हुई कि परम श्रद्धेय भाई साहब १० बशीघरजीको अभिनन्दन- 
ग्रन्थ समपित करनेका समाजने निर्णय लिया है । 

वस्तुत वे उसके योग्य हैं । उनकी सामाजिक, सास्क्ृतिक और राष्ट्रीय प्रवृत्तियाँ किसीसे छिपी नही 
हैं। दस्सा पुजाधिकारमे उनका प्रमुख भाग रहा हैं। समाजमे खासकर बुन्देलखण्डमे गजरथोकी भरमार थी 
और उनमें कितना ही अपव्यय होता था, जिससे समाजमे शिक्षा जैसे विधेयात्मक कार्य नही हो पाते थे । 
पण्डितजीने इस दिशामे कदम उठाया और गजरथोका विरोध किया । सहस्नो छोगोने उनका समर्थन किया । 
फलत आज गजरथोमे कमी हो गयी है और उनमे सुधार हुआ है । शिक्षाका प्रसार एवं प्रचार भी हुआ है । 


पण्डितजीकी राष्ट्र-भव्ति भी कम नही है) सन्‌ १९४२ के भारत छोडो” आन्दोलनमे भाग लेनेपर 
वे जेल भी गये। आज उनका नामोल्लेख बडे गवंके साथ स्वतन्त्रता-सेनानियोमे किया जाता हूँ । 
हम उन्हें अपने श्रद्धा सुमन अपित करते हुए उनके शतायु होनेकी मगल-कामना करते है । 


जन आगमसके जागरूक प्रहरी 
७ स० सिं० जिनेन्द्रकुमार जैन गुरहा, खुरई 


५. जा. बा, 


जन आगमके जागरूक प्रहरों धाभिक, सामाजिक एवं राष्ट्र-सेवाके सभी क्षेत्रोमे प० जीकी स्तुत्य सेवा 
सदा स्मरणीय हैं । आपंप्रणीत जिनागम एवं आध्यात्मिक ग्रन्थोंके अध्ययन, मनन और चिन्तनमें ८४ वर्षकी 
इस आयमे भी प० जी सतत सलग्न हैं । सावधानीसे अपनी लेखनीसे जैनसाहित्य एवं रचनाये, समाज एव 
विद्वानोको अपित कर रहे है और उनका आह्वान कर रहे हैं कि वे जिनागमके प्रतिकूल प्रचार व आचरण 
ने करें, जो कि आजकल चल पडा हैं। यह अनेकान्त विरोधो 'एकान्त मत” समाजमे अनेक विवादो-विकारो 
को जन्म दे रहा हैं । सन्‌ ६३ में जयपुर (खानिया) मेइन नये! व “पुरातन” विचार वाले विद्वानोके मध्य 
तत्त्व चर्चाका आयोजन निष्कर्ष पूणं नही रहा। फलत. आगम अनुकूछ विद्वानोको 'शका पक्ष” व इन 
_एकान्तियो'” समाघान पक्ष-बना डाला हैं, जिससे तत्त्व निष्पन्न होनेकी अपेक्षा उलस गया। इसी हेतुसे 
प० जीने व अन्य समाजके विद्वानोने इस “सोनगढ”” पक्षकी समीक्षा करनेका संकल्प छेकर लेखन कार्य किया 
है। 'खानियाँ तत्त्व चर्चाकी समीक्षा”, “जैनशासनमे निए्चय और व्यवहार, पर्यायें क्रवद्ध भी होती 
हैं ओर अक्रमबद्ध भी” तथा समय-समय पर जैन पत्रिकाओमे प्रचुर शोधपूर्ण लेख डिखे हैं. । 


उनकी कृतियाँ गम्भीर मनन, चिन्तन, अध्ययनकी विपय हैँ जो कि निष्पक्ष भावसे पड़ने पर “बोध 


गम्य” हैं। जैन सस्कृति-सस्कार अक्षुण्य रहे । श्रद्धेय ५० जी दीर्घायु हो यही श्रम कामना है । 


१० सरस्वतौ-वरबपुत्र पं० बंशौधर व्याकरणाचार्य अमिनन्दन-ग्रन्य॑ 


सिद्धान्तके लोह पुरुष 
७ श्री भगतराम जैन, मत्री, अ० भा० दिगम्वर जैन परिपद, दिल्‍ली 


प० बशीधर श्ास्त्रीका स्थान जैनसमाजमे उच्चकोटिके विद्वानोमेसे है । 

प्‌० बशीधर शास्त्रीजी अ० भा० दिगम्वर जैन परिपदसे प्रारम्भसे जुड़े हुए हैं। इन्होंने परिषदको 
रीतिनीतिका सदैव समर्थन किया हैं। अब भी वह परिपद केन्द्रकी प्रवन्धसमितिके सदस्य हैं । उनपर किसी 
दबाव या प्रलोभनने उनके विचारोम कोई परिवर्तत नही होने दिया । 

कपडेके व्यापारमे व्यस्त होते हुए भी अपनी धामिक लगनमें लग्नशील हूँ । प्रतिष्ठा प्राप्तिको भावना- 


से दूर रहते हैं । सादगीका जीवन सरल स्वाभावी सभी विशेषताये इनमें पाई जाती हैं | समाजमें इसके 
द्वारा लिखित प्रन्थीका अपना स्थान है । 


मुझपर उनका बडा स्नेह है | मुझे जब भी बीना जानेका अवसर मिलता है में सीधा उन्हीके यहाँ 
पहुँचता हूँ। सामाजिक चर्चाएँ भी होती है । 
अपनी श्रद्धाके सुमन अपित करते हुए उनके दीर्घजीवनकी कामना करता हूँ । 


नतिकता ओर कत्तेंव्यनिष्ठाकी प्रतिमर्ति 
७ सि० आनन्दकुमार जैन पूर्व अध्यक्ष नगर पा० एवं स्थानीय जैन हितोपदेशिनी सभा, वीना 


पण्डितजी वाराणसीमे अध्ययन समाप्तकर सन १९२८ में वीना आये थे और तभीसे उन्होंने वीनाको 
अपना कार्यक्षेत्र बनाया । 


जैनदर्शनके मौलिक चिन्तक एव विचारकके रूपमें जहाँ एक ओर आपकी प्रतिभाका उद्धव हुआ, 
वही दूसरी ओर महात्मा गान्धीके स्वतत्नताके राष्ट्रीय आनन्‍्दोलनोसे आपका हृदय उद्देलित होने लंगा। धर्म 
एवं राष्ट्र एक दूसरेके सम्पूरक होते हैं । इस भावनासे अनुप्राणित होकर आप राष्ट्रीय कार्योमे सक्रिय हो गये 
ओर सन्‌ १९४२ में आन्दोलनभे आप सागर व नागपुर,अमरावतीकी जेलमे न जाने कितने कष्ट सहे । 


युगकी आवश्यकताको दृष्टिगत रखते हुए आपने सन्मार्ग प्रचारिणी समिति द्वारा देवगढ़ और केवलार्रा 
गज रथ विरोधी आन्दोलन किये । 


एक स्वतन्त्र व्यवसायीके रूपमें अपना जीविकोपाज॑न करते हुए अपने पाडित्यको अर्थोपाजैनका माध्यम 
नही बनाया | आपकी विद्गवत्ता और चिन्तनशीलता उच्चकोटिकी है । साथ ही दो बातें, जो मैंने आपके जीवनमे 
देखी, वे हैं--कत्तंव्यनिष्ठा और नैतिकता । समाज, राष्ट्र और धमंके त्रिकोणपर आपने अपनी इन विद्येषताओं 
को आजीवन जीवन्त बनाये रखा हैं। एक महान्‌ केखक और साहित्य-मनीषीके रूपमे भी आप विश्वुत हैं । 
आज भी साहित्यप्रणयनका महानयज्ञ इस ८४ वर्षंकी वयोवुद्धावस्थामें अनवरत चाल हैं । 

अपने ठोस और आगम तकके द्वारा-एकान्त नयका बहुत स्पष्ट और सुझबुझ पूर्वक सैद्धान्तिक खण्डन 
कर आप परम्परा और आजके तथाकथित धामिक साहित्यमे आये दोषोका निराकरण न केवल अपने चिन्तन- 


शोल निवन्धो | लेखोके द्वारा किया अपितु “जैनशासनमे निवदचय और व्यवहार” जैसी कृतियाँ लिखकर समाज 
शासन एवं घमंका महान उपकार किया हैं। 


बीनाको स्थानीय संस्था श्री नाभिनन्दन दि०्जैन हितोपदेशिनी सभाके आप वर्षों मत्नरी पदपर आसीन 
होकर, इस सभाको जीवनदान देकर समुन्नत किया था । 
पण्डितजी शान्तिप्रिय, अनुशासनप्रिय और मितभाषी हैं। इन्ही गणोका प्रभाव आपके परिवारपर 


पडा । समाजके मार्ग दर्शक एवं राष्ट्रके नि स्पृह सेवक शतायु होनेकी मगल कामना करता हुआ अपने श्रद्धा: 
सुमन अपित करता हूँ । 


१ | आजीवंचन, संस्मरण, शुभकामनाएं . ११ 


सादा जीवन उच्च विचार 
७स० सि० सुमेरचन्द्र जेन, जबलपुर 

पण्डित बशीधरजी व्याकरणाचार्य बीना (सागर) बँदेलखण्डके महान्‌ जैन विद्वान हैं। सन्‌ १९५० मे 
पण्डितजी का पहला परिचय खुरईमे महावीर जयतीके शुभअवसरपर हुआ था। उस समय रात्रिको आपके 
भाषणको सुननेका छाभ मिला था। पण्डितजीका जीवन बहुत ही सादगी पूर्ण हैं । घरपर या दुकानपर हमने 
हमेशा ही चिन्तन-मनन करते हुएदेखा | ता० ११-५-८९ को हम बीनामे पचकल्याण गजरथके शुभ अवसरपर 
मिले थे । तब हमने आपसे दिगम्बर जैन समाज बीनाके सघठत बाबत चर्चा की थी । अच्छा यह हुआ कि इस 
कार्यमे सफलता मिली । पण्डितजीनें अपने जीवनमे अनेक महत्त्वपूर्ण जैन ग्रन्थोकों छिखा है, जिनमें आपने 


अनेक जैन विषयोपर अच्छा प्रकाश डाला है। हम आपका हादिक अभिनन्‍दन करते तथा शुभकामना करते है 
कि आप शतायु हो। 


समाजके वरिष्ठ विद्वान 


७ श्री बालचन्द्र चौधरी, चोधरी सदन, सतना 

राष्ट्र व समाजके वरिष्ठ विह्ान्‌ू महामतीषी प॑ ० बशीघर व्याकरणाचायकों उनकी राष्ट्रीय, सामाजिक 
साहित्यिक और धामिक सेवाओंके उपलक्ष्यमे समाज अभिनन्दन-म्रन्थभेंटकर अभिनन्दित एवं सम्मानित कर 
रहा है, थह उचित एव स्तुत्य निर्णय है । में उन्हें हादिक शुभकामनाएँ भेज रहा हूँ । वे दीघंजीवी होकर 
समाज और साहित्यकी सतत सेवा करते रहे | 


तीथें-भक्‍त पण्डितजी 
.७ सेठ शिख रचन्द्र जैन मंत्री, श्री सिद्धक्षेत्र रेशिदीगिर 

अति प्रसन्‍नता हुई, जब हमे ज्ञात हुआ कि समाज द्वारा पण्डितजीको अभिनन्दन ग्रन्थ समर्पित 
किया जा रहा है। पण्डितजीका इस क्षेत्रसे पूर्वका नाता व छगाव है । उनके ही भतीजे १० डॉ० दरबारी- 
लालजी कोठियाकी जन्मस्थली यह पावन तीर्थ भूमि पण्डितजीके अभिननन्‍्दनके छुभावसरपर उनके दी्घो- 
जीवनकी कामना करती है । पण्डितजीका तीर्थेके प्रति गाव व भक्ति उनकी प्रतिभासे स्वयमेव झलकती 
है यही कारण है कि उनने सस्थाओ व तोर्थोकी अनवरत सेवा की है। उनका ध्यान तीर्थोके सरक्षण व 
सम्वर्धन हेतु बना रहे इसी कामनाके साथ । 


प्रतिभाशाली विद्वान “ 
# डॉ० कप्रचन्द्रजी जैन, महामत्री, दि० जैन सिद्धक्षेत्र अहारजी 

आदरणीय प० भी समाजके प्रतिभाशाली विद्वान मूर्घन्य लेखक एव ओजस्वी वक्‍ता है । उनके ह्वारा 
ग्रन्य लेखन एवं विद्तत्तापृर्ण भाषणों द्वारा किया गया धर्मका प्रचार तथा सामाजिक सेवायें इतनी अधिक है 
जो भुलाई नही जा सकती । मै उनके स्वास्थ्य एव दीर्घायुकी कामना करता हूँ । 
वे स्वस्थ ओर दीघेजीवी हों 
७ श्री अक्षयकुमार जैन, पूर्व सम्पादक, नवभारत टाइस्स, दिल्ली 

श्रद्ेय पं० बशीधरजी व्याकरणाचार्यने समाज, साहित्य और दर्शनको जो दिया है उसके लिए हम 
सब सदा ऋणी रहेंगे। उनके अभिनदतके अवसरपर मैं अपनी विनयाजली भ्रस्तुत करता हूँ । प्रभु पष्डितजी- 
को स्वस्थ और दोघ॑जीवी करे, यही कामना हैं । 


१२ . सरस्वती-वरदपुत्र पं० बशीधर व्याकरणाचार्य अभिननन्‍दन-प्रन्य 


आगसनिष्ठ विद्वान 
७ श्री महावीरप्रसाद जैन नृपत्या, जयपुर 

मुझे यह जानकर अत्यधिक प्रसन्नता हुई कि जैन समाजके वरिष्ठ एवं आगमनिष्ठ विद्वान्‌ पडित 
बशीधरजी व्याकरणाचार्यका अभिनन्दन ग्रंथ प्रकाशित हो रहा है | विद्वान्‌ समाजकी घरोहर होते है तथा वे 
धर्म एव सस्कृतिके सरक्षक माने जाते है । पण्डितजी सा० ने अपना समस्त जीवन जैन परम्पराओको सुरक्षित 
रखने तथा उसके सवर्धनमें लगाया है । वे सरस्वतीके वरद पुत्र है, जिनकी छेखनी अजख्र प्रवाहित होती 
रहती है । 

मैं उनके अभिननन्‍्दनके अवसरपर अपनी हादिक शुभकामना प्रेपित करता हूँ तथा भावना भाता हूँ कि 
शतायु होकर इसी प्रकार जिनवाणीकोी सेवा करते रहें । 


हादिक सनोभावना ' 


# मान्य त्र० पं० माणिकचन्द्र चवरे, अधिष्ठाता महावीर ब्रह्मचर्याश्र म, कारंजा 

विद्वद्य पडित श्री बशीधरजी व्याकरणाचाय॑ अपने विपयके निश्चित ही अध्यवसायी, विशेषज्ञ और 
विशिष्ट विचारोके धनी है । विद्वत्‌ परिषदके मान्य अध्यक्ष रह चुके है । जीवनमे पूरी सादगी है । उपजीविका 
के निमित्त वस्त्र-व्यवसाय करते हुए भी स्वाष्याय-विशेपमे' सतत निमग्न रहते हैं । खुरई सस्थाके निमित्त 
जब-जब बीना पहुँचना हुआ, आपको सदाही स्वाध्याय मग्न पाया । आपसे भेट करके हमेशा प्रसस्नता पायी | 
हमें सातिशय वात्सल्य प्राप्त हुआ । 

"१० पू० स्व० आचाय॑ श्री शिवसागरजी महाराजकी परमकृपासे हुई प्रसिद्ध 'खानियाचर्चा के समय 
पूर्वपक्ष बलशाली रूपमे रखनेमें आपके पक्षने कोई कसर नही रखी, उत्तरदाताओको उत्तर देनेंके लिए जो भारी 
शवित और उपयोग छगाने पडे उनका साक्षात्कार पदसे समय होता ही है । प्रश्नोत्तरोकी इस विस्तृत प्रक्रियासे 
सूक्ष्म प्रमेयोकी सूक्ष्मतम घटाएँ प्रामाणिक अभ्यासियोके लिए अपूर्वरूपसे उपलब्ध हुईं । एक अद्भुत अध्ययत- 
को वस्तु सिद्धान्त वेत्ताओ द्वारा समाजको प्राप्त हुईं । दोनो पक्षोका मैं स्वय ऋण ही मानता हूँ ! 

इस अभिनन्दनकी प्रशस्त पुण्यवेलामे विद्वदर पण्डितजीको निरामय दीर्घायुमे निविकल्प ज्ञानध्यातके 
लिए पूरी अनुकूल साधन-सामग्री उपलब्ध रहे, यह हादिक मनोकामना करता हूँ । 


निर्भीक वक्ता 

# प० ब्र० गोरेलाल शास्त्रों, उदासीनाश्र म, द्रोणगिरि 

सरस्वतीवरदपुत्र पण्डित वंशीधरजी व्याकरणाचाय॑ वास्तवमे सरस्वतीके वरदपुत्र हैं। वे निर्भीक 

वक्‍ता, लेखक, मित्रजनोकी झूठी प्रशशासे विमुक्त है । उन्हें मैंने नजदीकसे देखा, प्रवचन सुना । उनके 
कथनमे विद्वत्ता व निर्भीकता टपकतो है । वे व्याकरणाचाय तो हैं हो। सब विपयोमे उनकी अबाधगति है। 
सोरई जैसे एक छोटे ग्राममें जन्म छेकर महान्‌ विद्वान हो गये । विद्वत्ताकी अपेक्षा वे सर्वोपरि विद्वान है । 
मेरी शुभकामना है कि पण्डितजी शतायु होकर समाज और राष्ट्रको ज्ञान देते रहे । 

में अभिनन्दन करता हूँ 

७ ५० फूलचन्द्र सिद्धान्तशास्त्री, हस्तिनापुर 


मान्य श्री प० बशीघर जी व्याकरणाचार्यको अभिननदन ग्रन्थ भेट कर उनके अभिनन्दनकी तैयारी 


हो रहो हैं, वह स्वागत योग्य है” वे इसके योग्य है। इसलिये मैं उनके अभिननन्‍्दनका स्वागत करता हूँ और 
उनका स्वय अभिननन्‍्दन करता हूँ । | 


१ | आशीर्वेचन, संस्सरण, शुभकामनाएं १३ 


स्वतन्त्र विचारक एवं चिन्तक 
७ प० भंवरलाल न्यायतीय, सम्पादक 'वीर वाणी”, अध्यक्ष, विद्वत्परिषद्‌ 


अखिल भारतवर्षीय दिगम्बर जैन चिद्वत्‌ परिषद्के भतपूर्व॑मन्त्री एव अध्यक्ष, सिद्धान्ताचाय, व्याक- 
रणाचार्य, न्यायतीर्थं, साहित्यशास्त्री आदि अनेक उपाधिधारी विद्वानू ५० बशीघरजी बीनाका अभिनदन-म्रन्थ 
प्रकाशनकी योजना एक प्रशसतोय कार्य है। यह अभिन्‍दन किसी व्यक्तिविशेषका नही, माँ सरस्वतोके एक 
उपासकका अभिनन्दन है, सम्मान है । पूज्य प० जी स्व॒तन्‍्त्र विचारक है, चितक है और निर्भीकतापूर्वक अपने 
विचारोको प्रकट करते है। वृद्धावस्थामे भी अपने चिन्तन-मतनके आधारपर तककों द्वारा अपने मन्तव्यको 
छोगोके गले उतारनैमे सक्षम हैँ । 


सिद्धान्तशास्त्री प ० फूलचन्द्रजी द्वारा रचित जैन तत्त्वमीमासा' के उत्तरभे आपने जैनतत्त्व मीमासा 
की मीमासा' की रचना को थी | जैनदर्शनमे कार्य-कारणभाव और कारक व्यवस्था नामक पुस्तक भी आपने 
लिखी है । आपने अनेक पत्नोंमें सैद्धान्तिक निबन्ध भी लिखे है। अभी वीरवाणीमे आपने आगममे कमंबन्ध- 
पर विचार” शीष॑क एक महत्त्वपूर्ण निबन्ध लिखा था, जिसके उत्तरमे समागत विद्वानोके विचारोपर "कम 
सम्बन्धी स्वकीय दृष्टिका स्पष्टीकरण” श्ीषंक लेख द्वारा आपने अपने मन्‍्तव्यको समझानेका सफल प्रयत्न 
किया है। विचार-भेद | मान्यता-मेद भले ही आपकी रचनाओसे हो, पर आपका चिन्तन तक प्रधान है । 


पं० बशीघरजी जहाँ सैद्धान्तिक चर्चाओमें अपनी विद्येषता रखते है वहाँ सामाजिक महत्त्वपूर्ण 
सुधारवादी क्रान्तिकारी विचारोमे भी कम नहीं है । आप दस्स। पुजाधिकार, गजरथ-विरोध आदि आन्दोलनोमे 
भी अगुआ रहे हैँ । स्ताथ ही राष्ट्रके स्वतन्नता-आन्दोलनमे खूब भाग लिया है और सेवा की है। सन्‌ १९३१ 
में ही गाघीजीके आन्दोलनमे कूद पडे ये और सन्‌ १९४२ में कृष्ण-सन्दिर की यात्रा भी की है, यातनाये' 
सही है । 

आपका जन्म ८४ वर्ष पूर्व हुआ । बचपनमे हो माता-पिताका वियोग सहना पड़ा । कठिन श्रम करके 
एक ऊंचे दर्जेके विद्वान बनें । परिस्थिति और संकटोमे जूझने वाले ही तपे स्वर्णके समान निखरते है । 
पडित जी ऐसे ही तपे, निखरे हुए पुरानी पीढीके विद्वान्‌ है जिनपर समाजको गव॑ है । पडितजी स्वस्थ दीघे- 
जीवो हो और माँ सरस्वतीको इसी प्रकार सेवा करते रहे, यह मेरी हादिक कामना है । 
मेंने जेसा देखा-समझा 
# श्री नेमीचन्द्र पटोरिया, एम० ए०, एल-एल० बी०, बम्बई 

समाज-मान्य विद्वान श्री १० बशीधरजी व्याकरणाचाय समाजके जाने माने अग्रणी विद्वान हैँ | वे 
त किसी गुट या किसी तबकेसे जुडे या बँधे है । वे केवल उसीसे जुडे है जो सिद्धान्त व तर्क-सगत प्रतीत 
होता हैं। वे अपने विचार सरक ओर स्पष्ट शब्दोमे बिना लगाव व दुरावके कह देते हैं इसीमे उनको 
विशेषता है । 

कृप्षी-कभी उनके गरभी र विचार सावारण पहस्थके पल्‍ले कम्र पडतें है, किन्तु विद्वदू-मडलोमे उनके 
विचारोका उचित ममादर होता है । 

आरम्भसे हो मेरे मनपर इनका प्रभाव पडा कि ये विद्वान सरल प्रकृतिके है । परिधानमें, खानपानमे, 
बोलचालमे, व्याख्यानमे वे सरलताके प्रतोक मुझे लगे । मानो वे एक खुली पुस्तक है । कही कोई छिपाव 
या दुराव नही है, जो कहते हैँ स्पष्ट सरल दाव्दोमें कहते है । 

१-दे 


१४ सरस्वती-वरदपुत्र पं० बंशी घर व्याकरणाचार्य अभिननन्‍्दन-ग्रन्थ 


इनके विचारोसे कोई इन्हे पुरातन-पथी मानता है, कोई इन्हें नुतन व उम्रवादी । किन्तु उनके हृदयके 
द्वार सिद्धान्त और तकंपें कसे विचारोके लिये सतत जुले रहते है । 

हमारे चरित्र-तायक सब झझटोसे दूर आदर्श और धर्ममय गृहस्थ-जीवन यापन करते है । वें किसी 
सस्‍्था या गुस्से जुडे नही है, स्वतत्र व्यवसाय करते है, इससे इनके विचारोमे स्वतत्रताका हम पुट पाते है 
और जो कहते है, स्पष्ट और बेलगाव, चाहे सुननेवालेको प्रिय हो या न हो | सत्य शिव' से डूबे उनके 
विचार रहते है, सुन्दर” पर उनका ध्यान नही हैं । 
ह .. मेरी समझमे आवश्यकता है ऐसे मनीघी विद्वानोके छेख, व्याख्यान और विचारोका संकलन, जो 
सुसपादित और प्रकाशित हो, जिससे स्वंसाधारण और विशेषकर नवयुवकोको समुचित मार्ग दर्शन मिले । 


मैं अभिनन्दनीय विद्वान॒के स्वास्थ्य और दीघे-जीवनकी कामना करता हूँ । 


सफल कार्यकर्ता ओर यद्वास्वी विद्वान 
७ पं० नाथूलाल जैन शास्त्री, प्राचार्य, सरहुकमचद दि० जैन सस्क्ृत महाविद्यालय, इन्दौर 


सस्कृत राष्ट्र भाषा या लोकभाषा प्रयत्न करनेपर भी नहीं हो सकी, इसका कारण उसके व्याकरणकी 
विलष्टता है, बिना मुखाग्र किये उसके व्याकरणका उपयोग सभव नही हैं। सभी सस्क्ृत पद्योका अर्थ भी 
'सरलतापूर्वक बता देना किसी भी सस्कृतज्ञ विद्वानुकी शक्तिके बाहर हैं। सस्कृतमे लिख लेना और बोल लेना 
भो सहज नही हैं। ऐसी सस्कृत व्याकरणको प्रारभसे आचार्यके पट्खड तक सपूर्ण अध्ययन कर उसमें उत्तीर्णता 
प्राप्त कर लेतेका शायद प्रथम श्रेय प०जीको ही प्राप्त है। क्योकि अन्य जो भी प्रसिद्ध विद्वान्‌ है, उसमें अधिक 
व्याकरण, न्याय आदिके षट्खड उत्तो्ण नही हुए है, फिर भी उन्हें व्याकरण, न्याय आदिके आचार्य पदसे 
सबोधित किया जाता हैं। पडितजी साहित्य, जैन दर्शन आदिके भी निष्णात विद्वान्‌ हैं । राष्ट्रीय आन्दोलनमें 
सक्रिय भाग लेकर ६-७ बार आपने कारावास भी भोगा हैं। भ० भा० दि० जैन विद्वत्‌ परिपदुके अध्यक्ष, 
नगर काग्रेस कमेटीके अध्यक्ष आदि विशिष्ट पदोपर रहकर आपने राष्ट्र, समाज एघ साहित्यके क्षेत्रमे खुब 
सेवायें की है । जन शासनमे निश्चय और व्यवहार, जैन द्शनमे कार्यकारण भाव आदि विंषयोपर आपके 
चिन्तनपूर्ण लेख एव ग्रन्थ प्रकाशित हुए है । जयपुर खानिया तत्त्वचर्चामे आपका प्रमुख भाग था'। पण्डितजी 
सफल कार्यकर्ता और यशस्वी विद्वान्‌ है। वे आर्थिक दृष्टिसे सपन्‍न और स्वावलम्बी होनेसे श्रीमान एवं धीमानु 


दोनो है । हमारा विद्वत्‌ समाज आपसे गौरवान्वित है। इस अभिनन्दनके सुअवसरपर मैं उनका हार्दिक 
अभिनदन एवं चिरायु कामना करता हूँ । 


कर्मठ विद्वान 


७ डॉ० लालबहादुर ज॑न, शास्त्री अध्यक्ष, शास्त्री परिषद्‌, दिल्‍ली 


दिगम्बर जैन समाजके प्रसिद्ध विद्वानोमे श्री पण्डित बशीघरजी व्याकरणाचायका अपना एक स्थान 
है, जिन्होने अपने बौद्धिक परिश्रम और आगमिक सिद्धान्त ज्ञानसे मिथ्यावादियोके प्रचार-प्रसारकों खण्डित 
करके जिनवाणीको रक्षा की है। आपका अभिनन्दन ग्रन्थ तो वस्तुत बहुत पहले ही प्रकाशित होना था । 
परन्तु जो कुछ होना है वह प्राय अपने समयके अनुसार हो होता है। आदरणीय पण्डितजीकी ज्ञान-गरिमा 
जोर गरभीर आगम ज्ञानसे प्रभावित होकर मैं पुन -पुन उनका अभिननन्‍्दन करता हूँ । 


] 


१ | आदीवंचन, संस्मरण, शुभकासनाएं १५ 


क्या तुम्हारे सहपाठो देव हैं ? " 
७ पं० अमृतलाल जैन, द्यास्त्री, साहित्य-जैन दश्शनाचार्ये, लाडतू 


सन्‌ १९३३ की बात है । मैं उस समय श्री गो० दि० जैन सि० महाविद्यालय, मोरेनाका छात्र था ५ 
उस समय वहाँ केवल चार ही विशिष्ट विद्वानोके नाम गिनाये जाते थे--स्व॑श्री न्‍्यायालड्ू।र, वादीभकेसरी 
प० मक्खनलालजी शास्त्री, पं० खूबचन्द्रजी शास्त्री, इन्दौर, बशीधरजी पण्डीत, सोलापुर (आप अपने नामके 
आगे पण्डीत लिखा करते थे, न कि पण्डित) और प० माणिकचन्द्रजी न्यायाचाय, सहारनपुर | प० ब्शीधर- 
जी व्याकरणाचायंका नाम नही सुना था। आप अपने भतीजे प० बालूचन्द्रजी सि० शास्त्री, प्राचार्य दि० 
जैन विद्यालय, जारखी (आगरा) से मिलने गये,थे । वहाँसे छौटते समय आप मोरेना विद्यालयमे पधारे थे 
आपसे मिलकर सभी (बुन्देछखण्डी) छात्रोको--जो प्राय- बडी कक्षाओके थे--यह जानकर बडी प्रसन्नता हुई 
थी कि आप दि० जैन समाजके सर्वप्रथम व्याकरणाचार्य है। आपने लगातार ग्यारह वर्ष परिश्रम करके 
प्रथमा, सध्यमा, शास्त्री और आचार्यके सभी खण्डोमें प्रथम श्रेणीमे उत्तीणं होकर आंचायें” उपाधि प्राप्त को 
थी। (पू० प० गणेद्प्रसादजी वर्णो और प० माणिकचन्द्रजीने आचार्यके सभी खण्ड पास नहीं किये थे ।) 
फलत उक्त छात्रोने आपके अभिनन्‍दनाथ सभा करनेका विचार किया । किन्तु *। वहाँ उस समय कोई 
वुन्देलसण्डी विद्वान, विद्वानोकी कोटिमि गणनीय नही हो सकता था । 


आप असाधारण विह्ान्‌ हैँ फिर भी निरहक्कुर और मिलनसार है-ऐसा अनुभव करके मैं भी आपसे 
मिला । पूछनेपर मैने आपसे कहा मैं वमराना (झाँसी) का निवासी हूँ यहाँ गतवर्ष आया था । इस वर्ष सर्वार्थ- 
सिद्धि, प्रमेयरत्नमाला, पुरुदेवचम्पू, वाग्भटालड्ूार, शाकटायन और अंग्रेजी पढेता हूँ। प्राय" मासिक आदि 
सभी परीक्षाओमे मेरे नम्बर धर्म आदि विषयोमे सहपाठियोसे अधिक आते है, पर व्याकरणमे सबसे कम. डे रे 
या ३४ । आपने पूछा-ऐसा क्‍यों ? क्‍या तुम्हारे सहपाठी देव हैं ? मैंने उत्तर दिया-देव तो नही है, पर वे 
सभी खूब रटते है, मैं रटता नही, केवल समझनेका प्रयत्न करता हुँ। आपने समझाया--कि सूत्र रटना 
चाहिये, सूत्र र॒टे बिना व्याकरणका ज्ञान नहीं हो सकता और इसके बिना संस्कृतसे अनभिज्ञ रहोगे | ये बातें 
मेरी समझमे आ गई और आपका यह प्रइन-- क्या तुम्हारे सहपाठी देव हैं ? मेरे मसमे घर कर गया 
इसलिये मैत्ते उ्ती दिनसे सूत्र रटना प्रारम्भ कर दिया, साधन प्रक्रियाकों तो पहलेसे ही समझ रखा था । 
फलत त्रमासिक आदि सभी परीक्षाओमे और सोलापुर एवं महासभाकी परीक्षाओमे भी ८०-८० नम्बर 
आप्त हुए तथा प्रथम पुरस्कार भी । उस व दोनो ही परीक्षालयोसे कुल मिलाकर अठारह २० पुरस्कार या 
पारितोपिकके रूपमें मिले थे। यह आपके “क्या तुम्हारे सहपाठी देव है ?--इस प्रइनके प्रभावसे ही हुआ । 
तभीसे आपके साथ मेरा सम्बन्ध बना हुआ है । 


एकान्तका विरोध आपका लक्ष्य 
७ १० जवाहरलाल जैन, भीण्डर (राजस्थान) 


परमश्नद्धास्पद बंशीघरजी ग्यारह वर्षों तक काशी महाविद्यालयमे पढें थें। आज आप भारतक॑ 
प्राचीनतम विद्वानोमेसे एक हैँ । स्थाह्मदकी रक्षा आपका लक्ष्य सदा रहा है । आचारयें शिवसागर महामुनिकी 
छन्र-छायामे हुई तत्त्वचर्चा (खानियाजी-जयपुर)मे आप तथा रतनचन्द्र मुख्तार प्रमुख थे | पृज्य स्व० रतनचन्द्र 
मुख्तार मर गुरुवर थे। उनके प्रति बशीघरजीकी वर्षसि अपार श्रद्धानिष्ठ मत्री रहो थी। इसका पुणष्टप्रमाण 
भी है कि जयपुर (खानिया) तत्त्वचर्चा और उसकी समीक्षा प्रथम भाग नामक ग्रन्थार्थ आपने पूज्य स्व॒० 
मुख्तार सा० की स्मृतिम उन्हें ही समर्पित किया है । आगमके सर्वोपरि शाइवत अनुगा्मी, करणानुवागर्क 


फराागमका-पात बुक #न्य- श्र, पफ्रय-थामण-कुम्नकत.. क. जे | 


१६ * सरस्वंती-वरदपुत्र प॑० बंशीधर व्याकरणाचार्य अभिननन्‍्वन-प्रंन्ध 


पारगामी मनोपी मुख्तार सा०के प्रति इतनी अनन्य निष्ठा आप (बशीघरजी) की निकट भव्यताको सूचित 
करती हे । 

बंशीधरजीसे कांदाचित्क होनेवाले पत्राचारसे तो वर्षोसि मेरा परिचय था। प्रत्यक्ष परिचय मई, जून 
८७ में घवला वाचनाके कालमे ललितपुरमे हुआ । चर्चाओो-परिचर्चाओके दौरान आप बहुत सरल स्वाभावी 
समता शान्तिसे_प्राश्तिकके प्रइनोका समाधान करनेवाले सूरि प्रतीत हुए। एकान्तका विरोध आपका ध्येय 
रहा; जो प्रशस्य ही ह । आगममे विभिन्‍न स्थलों पर किये गये समीचीन अर्थोका परिमार्जन आपकी करणीय 
कार्योकी लिस्टमे निहित है । धवलामें शोधन विषयक आपने मुझे हिदायत भी ललितपुरमे ही दी थी। आप॑- 
मार्गके उद्योतक पण्डित बशीघरजीके दीघंजीवित्व, स्वस्थता, सदा प्रसन्नता आागम प्रणवन तल्लीनत्ा, मुन्रि 
मार्ग पोषणको अनवरत साधना तथा अनेकान्त सम्पोपणका सातत्यकी सदा कामना करता हूँ । 


आपका मार्ग सदा प्रशस्त रहे। शुभास्ते पत्थान । भद्रम्‌ भुयात्‌ । 


सरलता व सहजताके धनी 
७ प० राजकुमार जैन शास्त्रों, दमोह 
ज्ञानवुद्ध एवं वयोवुद्ध प० बशीघरजीको व्याकरणाचार्यके नामसे समूचा प्रवुद्ध व विद्वतु वर्ग अच्छी 
तरह जानता हैं । उन्होने अपने समस्त बीते हुए जीवनको सरस्वतीके सरक्षण व सम्वर्धनमे समर्पित तो किया 
ही हैं साथ ही वहुजन हिताय, वहुजन सुखायफी सूक्तिको क्ृतार्थ करके चरिता्थ कर दिया । समाज, धर्मं और 
राष्ट्रहितमे अपने जीवनकों समर्पित किया । वे बडे सरल एवं सहज हैं। में प्रभुसे यहो कामना करता हूँ कि वे 
चिराथु हो और अपने अक्षुण्ण ज्ञानकोषको मुक्त हस्तसे वितरित करते रहें । । 


ससाजके लिये गोरत 


७#पं० भगवानदास जैन शास्त्री, रायपुर 


समाजके मूर्धन्य विद्वान्‌ व्याकरणाचायंका अभिनन्दन समाजके लिये गौरवकी हो बात है । 
विद्वान समाज व राष्ट्रके दपंण होते है । वे समाजके प्रतिनिधि, पथप्रदर्शक एवं उन्नायक होते 
हैं। उन्हीके विचारों व प्रेरणाओसे समाजको बल भिलता हैं। समाज उनकी सेवाओसे कभी उऋण' नहीं 
हो सकता । 
पण्डित बशीधरजी मेरे अनन्य मित्र व अन्यतम सहपाठो है । हम दोनो स्याद्वाद जैन विद्यालय, काशी- 
के एक ही छात्रावासमे रहते थे। यद्यपि विद्यार्थी जीचनके परचात्‌ मात्र ५-६ वार उनसे भेट हो सकी, 
किन्तु मैं उनकी स्वतन्त्र विचार-बुद्धि, विनयशीलुता तथा स्वाभिमानी स्वभावसे अच्छी तरह परिचित हूँ ! 
मुझे याद हैँ कि एक बार रसोइयेसे अनबन हो जानेके कारण उन्होने अपने हाथोंसे ही भोजन बनाना प्रारम्भ- 
कर दिया था । 
आपकी समालोचक बुद्धि छात्र जीवनसे ही विकसित हुई। आपने अपने विचारोकी अभिव्यक्तिके 
लिये ६ स्वतन्त्र पुस्तकें भी लिखी, जो समाजके लिये अत्यन्त उपयोगी सिद्ध हुईं । 
आपके सम्बन्धमे यही कहा जा सकता हैं कि--- 
स॑ जातो येन जातेन येन तत्त्व समीक्षितम्‌ । 
परिवर्तेनि संसारे मृत को वा न जायते ॥ 
इन्ही विचारोंके साथ मैं अपनी अद्ोेष मगर कामनायें व्यक्त करता हूँ कि श्री व्याकरणाचार्यजी 
यशस्वी, सुदीघं, नीरोगतापूर्ण जीवनका उपभोग प्राप्त करें तथा समाजकी निरच्तर सेवा करते रहें 


१ | आश्यीवंचन, संस्सरण, शुभकामनाएँ. १७ 


अनुपम व्यक्तित्वकी मूर्ति 


७ श्री गुलाबचन्द्र पुष्प", प्रतिष्ठाचायं, टीकमगढ 


'पोरई' ग्रामकी घरा धन्य है, जहाँ संवत्‌ १९६२ में शील-सप्तमीकी पावन बेलामे १० मुकुन्दलालजी- 
की घर्मपत्नी श्रीमती राधाबाईकी पवित्र कुंखसे जैनसिद्धातके आराधक एवं देशभकतका जन्म हुआ। 
शिशका नाम रखा गया बशीधर | वंशीधर सचमुचमे बशीघर थे, जिनकी बशीको सुनकर लोगोको भीड लग 
जाती थीं । आज भी जिनके आग्रम-ज्ञानकों पाकर जनता आत्म-विभोर हो जाती है । 

प्राथमिक शिक्षा जन्मभूमि-सोरईफे प्राइमरी स्कूलमे पायी और उच्च शिक्षा उस प्राचीन नगरी 
वाराणसीके स्याद्वाद महाविद्यालयमे ग्रहण की, जहाँ सातवें तीर्थंकर सुपाइवंनाथ और तेईसवें तोथंकर पाश्व॑ंनाथ 
से जन्म लेकर उसे पावन एवं विश्रुत किया । सान्निध्य मिला अध्यात्मवेत्ता पूज्य श्री गणेशप्रसाद वर्णी जैसे 
महान्‌ गुरुका । फिर क्यो नही प्रकाण्ड विद्वान होते । व्याकरण, साहित्य, न्यायके प्रखर विद्वान होते हुए भी 
जैनागमके आप अद्वितीयवेत्ता और साधक है। आपने आगमके रहस्यको खोला और जन शासनमें निश्चय 
और व्यवहार' जैसे अनेक महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ लिखे है । सामाजिक और सास्कतिक प्रवृत्तियोमें भी आप अग्रणी 
हैं । देशभक्ति भी आपमे कूट-कूट कर भरी हुई हैं। फलत आप स्वतन्त्रता सेनानी” भी हैं । 

ऐसे व्यक्तित्वका सम्मान करना राष्ट्र और समाजके लिए सर्वथा उचित हूँँ। हमे प्रसन्‍नता है कि 
उनकी सेवाओके उपलक्ष्यमे उन्हें अभिनन्दन-ग्रन्थ भेट किया जा रहा हैं । हम उनके दीघे जीवनकी कामना 
करते हुए अपनी विनयाञ्जलि अपित करते हू । 


जनधर और सिद्धान्तके अधिकारी विद्वान 
७ प्रो० प्रवीणचन्द्र जैन निदेशक-जैन विद्या सस्थान, श्रीमहावीरजी 


व्याकरणाचार्य प० बशीघर न्यायतीर्थ उन कतिपय विशिष्ट विद्वानोमेसे एक है जो सुदीधे कालसे 
भारतीय समाजके राष्ट्रीय और आध्यात्मिक अभ्युत्थानमे अपना बहुमुखी योग देते रहे है । 

आप जैनतधर्म और सिद्धान्तके मर्मज् और अधिकारी विद्वान हैं। तत्त्वोकी चर्चा, उनका समीक्षण 
निश्चय और व्यवहार, भाग्य और पुरुषार्थ तथा पर्यायोकी क्रमबद्धता जैसे महत्त्वपृण और जटिल विषयोपर 
प्राजल भाषामे लिखी हुईं आपकी अनेक कृतियों और पतन्न-पत्रिकाओमें प्रकाशित होते रहनेवाले लेख, जहाँ 
आपकी पाण्डित्यपूर्ण प्रतिभाका प्रकाश करते हैं वहाँ उनसे समाजके उदीयमान युवावग्गंको दिद्या और प्रेरणा 
मिलती हूँ । 

अनेक पत्र-पत्रिकाओके सम्पादन तथा समारोहोके आयोजनोसे आप समाजके निकट सम्पकंमें आते रहे 
हैं । इससे समाज को निरचय ही बहुआयामी लाभ मिले हें । 

देशके स्वातन्त््य सग्राममे आपने जो कर्ंठता दिखायी हैँ वह आजकी पीढीको अनेक समस्याओसे घिरे 
हुए भारतकी विकासोन्मुख प्रवृुत्तियोमे सजीव योग देते रहनेकी प्रेरणा देती रहेगी । 

आप जंसे प्रबुद्ध मानवका अभिनन्दन और सम्मान निवचय ही समाजके गौरवको बढानेवाला एक 
प्रशस्त काये है । इसे जितने उत्साह और वेभवके साथ सम्पल्त किया जा सके, करना चाहिये । यह हम सब 
लोगोका परम कतेंव्य है । 

अभिननन्‍्दनके इस वडे अवसरपर मैं चौरासी वर्षीय महामना प॑ ० बशोधर जीके लिए अपनी शुभकाम- 


नाएँ अपित करता हूँ। वे दीर्घायु हो और स्वस्थ रहते हुए समाजकी आध्यात्मिक सेवाके बहुविध क्षेत्रोमें अपना 
सहज-स्वभावी योग देते रहे । 


१८ सरस्वती-वरवपुत्र 'प० बंशीधर व्याकर णाचायें अभिनन्दन-प्रन्थ 


सादा जीवन ओर उच्च विचारके धनी 
७ प० सत्यधर कुमार सेठी, उज्जैन 
अभी मैं विद्वतृपरिपद तथा महासमितिके अधिवेशनों में आगरा गया था। तब वनारसके सम्मातीय 
विद्वान्‌ बाबुलालजी फागुल्लने चर्चाम कहा कि सेठीजी आपको यह जानकार हप॑ होगा कि हम समाजके 
प्रसिद्ध विद्वान सानतीय प० बशीधघरजी व्याकरणाचार्य जँसे महाविद्वान्‌ ही सेवाओं व समर्पित जीवनके प्रति 
कृतज्ञता प्रकाशनाथे एक अभिनदन ग्रन्थ प्रकाशित करनेकी योजना बना रहे हू जिसमें आपका भी सहयोग 
वाछनीय हैँ । यह सुनते ही मेरे हृदयने आवाज दी कि आज भी जैन समाजमे विद्वानोंके प्रति अगाघ श्रद्धा 
ओर उन्चतम भावनायें हैं जो किसी-त-किसी रूपमे अपनी ऋतज्ञता प्रकाशित करके श्रद्धासुमन उनके चरणोमे 
अपित करना चाहता है। जैन समाजने व्यक्ति विशेषकों महत्व कभी नहीं दिया हैं। यह समाज हमेशा 
गुणोकी ही पूजा करता आ रहा है। सम्मानीय पण्डिततीका यह अभिनन्दन ग्रस्थ वर्तमान पीढीके लिए ही 
नही किन्तु भावी पीढीके लिए भी प्रेरणा दायक होगा--ऐसा मेरा दुढ विश्वास हूँ । 
श्रद्ेय पण्डित बशीधरजी जैन जगत्‌के विद्वानोमे एक आदर्श और उत्कप्ट विचारोके विद्वान हैँ । मेने 
उनके प्रत्यक्ष दशन द्रोणगिरि सिद्ध क्षेत्रपर होनेवाले गजरथ महोत्सव के समय किये थे । उस समय अखिल- 
विश्व जैन मिशनका अधिवेशन था, तब मुझे भी जानेका सौभाग्य मिला था। प्रथम प्रवचनम ही मैं श्रद्धेय 
पण्डितजीके विचारोसे काफी प्रभावित हुआ। मैं उनके निवास स्थानपर पहुँचा । कई घामिक और सामाजिक 
चर्चायें आपसे मैने की । जिससे ज्ञात हुआ कि आप कर्मकाण्डी विद्वान नही हैं । आपका झुऊाव अन्तंजीवन को 
टटोलपर हैँ, और वास्तवमे वे भगवान्‌ कुन्दकुन्दके विचारोके अनन्य भक्त विद्वान्‌ हैं। आपका चितन बहुत 
विशाल हैं और गृहस्थ होते हुए भी आपके विचारोसे मैंने यह निर्णय लिया कि आप सही रूपमे _निलिप्त 
जीवनके धनी हैं | द्रोगगिरिके बाद किसी व्यक्तिगत प्रसगको लेकर कई बार आपके धरपर ठहरनेका मुझे 
सौभाग्य मिला हैं। आपका आतिथ्य सत्कार भी बडा बेंजोड है । महाविद्वान्‌ होते हुए भी मैने हमेशा आपको 
विनम्नताकी मूर्तिके रूपमे ही देखा । न आपके जीवनमे कोई दिखावा हुँ और न किसी भी प्रकारका प्रदर्शन । 
सादा जीवन और उदार विचार ही आपके जीवनका लक्ष्य हैं । आपने अपने जीवन कालमें साहित्यिक सेवायें 
तो की हैं, लेकिन आपने राष्ट्रीय आन्दोलनमे भी सक्रिय रहकर जैन समाज का मस्तक ऊँचा किया हैं । जीवन 
में जेल जानेका भी आपको सौभाग्य मिला हैं। जन समाज में समय-समयमे अनेक आन्दोलन चले है लेकिन 
उन आलन्दोलनोमे आपने अपने आपको कभी नही उलझाया हमेशा आप ज्ञाता और दृष्टाके रूपमे ही रहे भौर 
आज भी है । आप अदुभुत प्रतिभाके घनी विद्वान हैं अत विद्वत्‌ परिषद जैसी महान सस्थाका नेतृत्व करके 
आपने समाजक्तो ही मार्ग दर्शन नही दिया, विह्ानोंको भी मार्ग दशंन देकर जैन दर्शंनकी अनुकरणोय सेवा को 
हैं । विद्ानोको आज भी आपकी विद्वत्ताके प्रति श्रद्धा और गोरव हैं। और विद्ृज्जन उनको अभिनन्दतीय 
मानकर उनके श्रति अग्राघ श्रद्धा प्रकट करते है । ऐसे महाविद्वानके चरणोमे श्रद्धा प्रकट करता हुआ मैं भी 
अपने आपको धन्य मानता हूँ। और भगवान्‌ महावी रसे प्रार्थना करता हूँ कि 'माननीय पण्डितजी शतजीवबि 
बनकर इसी तरह समाज, देश व राष्ट्रको मार्ग दर्शन देते रहे । 


शुभकामनाएँ 
#प्रो० फूलचन्द्र सेठी , खुरुई 

पण्डित बशीधरजी व्याकरणाचार्य, बीनाके सम्बन्धमे अभिनन्दन-ग्रन्थ छप रहा हूँ । मैं श्रद्ेय पण्डित- 
जीकी दीर्घायुकी शुभकामनाएँ प्रेषित कर रहा हूं। ईश्वरसे प्राथना है कि वे दीर्घायु हो तथा जैनधर्मकी सेवा 
अपती लेखनी द्वारा निरतर करते रहे । 


ध्यूरा 


१ /आशीवंचन, संस्मरण, शुभकासनाएं. १९ 


धर्म और समाजके सच्चे हितचिन्तक 
७ प० हीरालाल जैन कौशल” मन्नी-अ० भा० दि० जैन विद्वत्परिषद्‌ 
सम्माननीय प० बशीधरजी व्याकरणाचार्य समाजके सर्वप्रथम व्याकरणाचा्य हैं। उस समय यह 
विषय अत्यन्त कठिन मानकर इस ओर, छात्र जाते ही न थे। ऐसे विद्वान॒कों सस्थाओमे स्थानकी कमी न थी 
पर पण्डितजी समाजके उन गिने चने विद्वानोमेसे है, जिन्होने समाजको अपने जीवनयापनका आधार न बना- 
कर स्वतन्त्र (कपडेके) व्यवसायकों अपनाया और उसमे अपनी ईमानदारी तथा सद्व्यवहारसे अपनी गहरी 
साख बनाई एवं सम्मानपूर्वेक उन्नति करके अपनी स्थितिको सुदृढ़ बनाया। साथ ही अपनी योग्यता, सतत 
अध्ययन एवं गम्भीर चिन्तनके द्वारा समाजके प्रथम श्रेणीके वरिष्ठ विद्वानोमे अपना सम्माननीय स्थान बनाया । 
आप समाजको प्रत्येक गतिविधिसे सदा जुडे रहे और उसमे योगदान देते रहे । 
व्याकरणाचार्यंजी व्याकरणके अपूर्व' विद्वान होनेके साथ ही दर्शन तथा अध्यात्म आदिके भी प्रकाड 
पण्डित हे । वे अपनी पैत्ती दृष्टि एवं सुक्ष्म पकडके द्वारा प्रत्येक विपयका गम्भीरतासे मथन करते हू, तथा 
विषयका विद्लेषणकर सप्रमाण उसपर लेखनी उठाते है । उनके लिखित ग्रन्थोमे यहु सब बाते स्पष्ट दृष्टि- 
गोचर होती है । 
वे शान्तस्वभावी, निरभिमानी, उदारहृदय, दिखावट-बनावटसे दूर सादगीपसन्द व्यक्ति है। धर्मके 
दृढ श्रद्धानी है पर कुरीतियो, कुप्रथाओ तथा पोपडमके सदा विरोधी रहे है । धर्म व समाजके सच्चे हिंतचिन्तक 
हैं। समाजकी सुप्रतिष्ठित संस्थाओके अध्यक्ष एवं मन्नी आदि जिम्मेवारीके पदोपर रहकर आपने समाजकी 
अनुपम सेवा की है । समाजके द्वारा आप कई बार सम्मानित हो चुके है । ॥ 
आप सच्चे देश भक्त भी है ! आपने स्वतंत्रता आन्दोलनमें जेल जाकर देशको स्वतन्न करानेमे अपना 
योगदान दिया । विद्वानोमें वे ऐसे प्रथम विद्वान है। आपका जीवन वस्तुत एक आदर्श एवं अनुकरणगीय है । 
इस आयुमे भी आप साहित्य एवं समाज सेवाके कायम छूगे रहते है। भगवानसे प्रार्थना हैं कि आप 
दीर्घायु हो तथा इसी प्रकार समाजका हित करते रहे । ' 
मंगल कामनाएँ | ' 
७प० अनूपचन्द्र न्यायतीर्थं, जयपुर 
पृज्य पडितजी पुरानी पीढीके विद्वानोमें अग्रगण्य हैं । जिस प्रकार आपने आपंभमार्गकी परम्परा निभाते 
हुए समाजको सत्साहित्य दिया उसी प्रकार स्वतन्नता सेनानीके रूपमें राष्ट्रको अपने कातिकारी एवं सुधारवादी' 
विचारघारासे प्रभावित किया । युगानुसार नूतन-प्राचीन विचारोक़े सामंजस्यसे युवापीढीको धमंकी ओर आक्षष्ट 
किया है । सादा जीवन एवं उच्च विचार ही आपके जीवनका लक्ष्य रहा है । 


मेरी मंगल-कामना है कि आप युगो-युगोतक हमे मार्गदशंन देते रहे । बिना बाँसुरीके भी श्री बंशीधर 
अपनी मनमोहन तान सुनाते रहे । 


आपका अभिननन्‍्दन जिनवाणीका अभिननन्‍्दन हे 
७ डॉ० कन्छेदीलाल जन, सम्पादक जैन सन्देश ', रायपुर 

आपके सम्मानमे अभिनन्दन-प्रन्थका प्रकाशन हो रहा हैं । यह जानकारी मुझे वाराणसीसे प्राप्त पत्रक- 
से हुईं । प्रसन्‍नता हुईं। आपने समाजसे स्वतत्न रहकर कार्य किया, यह अच्छी बात है, गौरवपुर्ण हैं । समाज 
पर निर्भर न रहकर अपनी विद्वत्ताका उपयोग किया । परन्तु यदि आप व्यवसायके स्थानपर अध्यापन-कार्ये 
करते तो आपको प्रतिभा तथा योग्यताका इससे कई गना छाभ समाजकों भिलता। आपका अभिननन्‍्दन 
प्रकारान्तरसे जिनवाणीका अभिनन्दन हैं । इस कार्यक्रमके आयोजनकी रूपरेखासे मुझे प्रसतनता हुई।, रा 


हा] हि 


ना 
थूक थी 
सके 


२० सरस्वती-वरदपुन्र पं० बंशोधर व्याकरणाचार्य अभिननन्‍वन-प्रन्य 


लोह लेखनीके धनी 


७ पं० हेमचन्द्र शास्त्री, अजमेर 

सम्भवत सन्‌ १९३१ का सन्न शुरू हुआ था। मैंने जम्वू विद्यालय, सहारनपुरसे प्रवेशिका परोक्षा 
उत्तीर्ण कर श्री० स्याह्ाद दि० जेन विद्यालय, बनारसमे प्रवेश पानेके लिये विद्यालयका प्रवेश फार्म मजा 
था। मुझे वहाँ प्रवेश मिल गया ओर वहाँका छात्र बन गया। उसप्त समय विद्यालयकी प्रतिष्ठा शिक्षा 
जगतमें आदरणीय रही । 

विद्यालयके स्नातक अबतक न्यायाचाय॑ तो हुए थे सो भी अपूर्ण थे। परन्तु अन्य व्याजरण-साहित्य 
आदि विषयके कोई विद्वान जन समाजमें नही थे । सर्वप्रथम इन विपयोके विद्वानोमे यदि किन्हीका नाम 
गिना जा सकता है तो वे है श्री ५० बशीघरजी व्याकरणाचायं और श्री ५० परमानन्दजी साहित्याचाय । 
श्री पं० परमानन्दजी पचकूलामे कार्यरत रहे और वे अब हमारे बीचम नही हैं । | 

सर्वप्रथम मैंने इन दोनो वरिष्ठ स्नातकोकों विद्यालयमें देखा । वहाँका सात्विक जीवन और शिक्षा- 
की लगन अपूर्व हो थी । आज उसीका फल हूँ कि मेरा भी जीवन जिनवाणी आराघनामें व्यतीत हो रहा है | 

श्री व्याकरणाचार्यजी अत्यन्त सररू, मृदुस्वभावी, दुबले पतले, सयमशील, सतत ज्ञानाम्यासी, कर्मठ 
छात्र रहे । आप किसी सामाजिक सस्थामे काये न कर गृह-व्यवसायी रहे । परन्तु आइचययं हैं कि आपको 
जिनवाणी साधना वहाँ भी सतत चलती रही और उसीका शुभ परिणाम हैं कि आपका वृद्ध जीवन अब 
भी जिनवाणीको पुर्णत समर्पित है । 

आपकी लौह लेखनी व्याकरणाचार्य होते हुए भी जैनदर्शंनके ग्रृढ्तम विषयोपर चलती रही है, 
जिससे आगम स्याद्वाद सूर्य आव्योमित हुआ है तथा मिथ्या धारणाएँ नष्ट हुई है। आपका लिखित साहित्य 
आपको अमरता प्राप्त कराता रहेगा। पडितजीकी रचनाओको हृदयगम कर मैं इस निष्कषंपर पहुँचा हूँ । 

श्री पडितजी दीघेजीवी होकर इस प्रकार स्वाष्यायिओको मार्गदर्शन देते रहे । मैं उनके स्वस्थ एव 
निराकुल जीवनके लिये वीरप्रभुसे प्रार्थना करता हूँ । 

समस्त समाजने पडितजीका अभिनन्दन करनेका जो उपक्रम किया है वह उनकी जिनवाणी सेवाके 
अनुरूप है । मैं ग्रन्थके उत्तम प्रकाशनके लिये समितिको धन्यवाद ज्ञापित करता हूँ । 


जैन आगमके उच्चको्िके विद्वान 


७# प० प्रकाश हितेषी, सम्पादक-सन्मति सन्देश, दिल्ली 

आदरणीय व्याकरणाचार्य ५० वशीधरजी शास्त्रीको मैं ६० वर्षसे जानता हुँ क्योकि आपके निवास 
स्थल बीना (इटावा) में मैने प्रारम्भिक धामिक शिक्षा प्राप्त की थी । उस समय प० बंशीघरजी व्याकरणाचार्य॑ 
और प० फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्री भारतके स्वतन्त्रता सग्राममे प्रमुख सेनानी माने जाते थे। फलस्वरूप 
उन्होने जेल यात्रायें भी की हैँ । उस समय उनकी निर्भीकता एवं देशकी स्वतन्त्रताके प्रति समपंण उल्लेखनीय 
रहा है । उन दिनो इन दोनो विद्वानोकी राम-लक्ष्मण जैसी जोडी लोग कहा करते थे । 

समाज सुधारम भी ये अग्रगण्य थे । मरणभोज एवं अन्य सामाजिक बुराइयोका भी खुलकर विरोध 
करते थे । अनावश्यक होनेवाले गजरथ--पचकल्याणकोका भो इन्होने ख़ब॒ विरोध किया था। वे कहा 
करते थे अपनी सामाजिक प्रतिष्ठाके लिए ये प्रतिष्ठाएँ घनका अपव्यय हैं। इनका विरोध करनेके लिए 
इन्होने एक समितिका भी निर्माण किया था। आप समाज सेवामे विश्वास करते थे, लोकेपणासे सदा दूर 
रहते थे । 


१ / आशीर्वेचन , संस्मरण, शुभकामनाएं . २१ 


आप आगमके उच्चकोटिके विद्वान्‌ हैं। ये हमेशा स्वनन्त्रजीवी रहे है । इन्होने कभी भी सामाजिक 
सस्थाओऊी गुलामी स्व्रीकार नहीं की । इनका विचार है कि स्वतत्र रहकर ही समाज सेवा की जा सकती है । 


अनेक पुस्तके लिखी है । व्यवसाय करते हुए भी आपकी कलूम निरन्तर चलती रहती हैं । वे दीघे- 
जीवी रहकर जनकल्याणकारी प्रमेय दे, यही मगल कामना है । 


जत दर्शनके बंशीधर 
७ पं० दयाचन्द्र साहित्याचाये, प्राचार्य श्री दि० जैन स० महाविद्यालय, सागर 


जिस प्रकार बशीधर (श्रीकृष्ण) ने गीताकी वशी ध्वनित कर, केवल अजुनको ही नही, किन्तु विशंवके 
मातवोकों पुरुपार्थ करनेके लिये जागृत किया, कतंव्य पालन करनेके लिये प्रेरित किया और गीताका उपदेश 
देकर कल्याणके पथका प्रदर्शन किया । गीतामे यह कथन ध्यातव्य है--- 


स्वेस्ते कर्मण्यभिरत , ससिद्धि छभते नर । 
स्वकमंनिरत सिद्धि, यथा विन्दति तच्छण ॥ 


भर्थात्‌--स्वभावजन्य गुणोके अनुसार प्राप्त होनेवाले अपने-अपने कर्मोमें सवंदा प्रवृत्त होनेवाला 
पुरुष तदनुसार सिद्धिको प्राप्त करता है । 

इसी प्रकार जनदर्ंनके क्षेत्रमे वशीधरने अपने तत्त्वज्ञाननगी बशीको ध्वन्तित कर मानव समाजको 
जागृत किया, कतंव्यमे निष्ठ होनेके लिये प्रेरित किया एवं स्वकीय जीवनमे महत्त्वपूर्ण कार्य किये । 

मौलिक समीक्षात्मक ग्रन्थोका सुजन कर मानवको स्याद्वादात्मक आत्मकल्याणके मार्गपर प्रगति करनेके 
लिये यथार्थ पथिक बनाया हैं । अत हम उनके व्यक्तित्व और कृतित्वके विपयमे मंगलकामना करते है । 

“दीर्घायुरस्तु शुभमस्तु सुकीतिरस्तु 
सद्बुद्धिस्तु धनधान्यसमूद्धिरस्तु ॥7 

सिद्धान्त रक्षक 
#डॉ० श्रेयासकुमार जैन, महामंत्री-अ० भा० दि० जैन शास्त्रिपरिपदू, बडीत ( उ० प्र० ) 

आगम और अध्यात्मके तलस्पर्शी ज्ञानवाल़े महामनीपी सिद्धान्ताचार्य पण्डित बंशीघर व्याकरणाचार्य- 
का व्यवितत्व सिद्धान्त सरक्षकके रूपए चिरस्मरणीय रहेगा, क्योकि विगत पचास वर्षोमि जिन आगम विरुद्ध 
मान्यताओका प्रचछत और प्रसार हुआ, उनका निराकरण पण्डितजीने आगमके परिप्रेक्ष्यमे अपनी सिद्धहस्त 
लेखनीसे किया । 

व्याकरण ओर न्याय्रके विपयोकी विशद मोमासाके साथ अध्यात्मके रहस्यको उद्धादित करने बारे 
एकमात्र विद्वान हे । नि३चय-व्यवहारकी आगर्भिक मीमासा और खानिया तत्त्व चचामे आग्रम पक्षका प्रति- 
निधित्व इनके जीवनका सर्वश्रेष्ठ कृतित्त्व है । 

अखिल भारतत्र्पीय दिगम्वर जैन शास्त्रि-्परिपदके प्रमुख स्तम्भोमे इनका श्रेप्ठ स्थान हैं । पश्टित- 
जीने अपने जोवनका वहुभाग देव-गुरु-शास्त्रकी मर्यादाके सरक्षणस्रे समर्तित किया। आप परम्पराका 
पोपण किया । 


जहाँ पण्डितजीका जीवन जैन मिद्धान्तके प्रचार-प्रसारमे बीना, वहाँ उन्होने राष्ट्रके हिलमें रतप्नता 
सेनानीके सपम स्वय्कों समधित क्रिया । पण्डितजी संस्कृति, का, ज्ञान तथा विद्तत्ता के मूलिम्नान शक हूँ । 
समाज तथा राष्ट्ररी घरोहर है । 

मिद्धा्ताचार्मका अभिनन्दन सरस्वतीका अभिनन्दन है । हम मंगल कामना फरते हू हि इनकी जनल्न 
लेखनी दोधे 7७ तक जागम-प्भावनाकी निमित्त बनी रहे । 

९-४, 


२२ सरस्वती-वरदपुत्र पं० बंशोघर व्याकरणाचार्ण अभिनन्‍्वन-पग्रन्थ 


स्वाभिमान और प्रज्ञाकी मूर्ति 
७ प० रविचन्द्र जैन, शास्त्री, दमोह 


श्रद्ेध प० जी उन व्यक्तियोमें है, जो अपना जीवन स्वय त्िर्माण करते हू। वे स्वतत्र विचारक 
गम्भी रचेता, महान अध्येता और समयानुकूछ समाजसुधा रक है । उन्हे अपना प्रदर्शन बिलकुल पसन्द नही हैं । 
मौन काय॑ करना ही उन्हें प्रिय है। स्पष्टवादिता, भौतिकतासे दूर रहना, प्रतिफकी अपेक्षा न करता और 
सेवादुष्टि रखना ये आपके सहज गुण है । राष्ट्र, समाज और साहित्य इनके लिए समत्रित जीवन इनका लक्ष्य 
हैं । इनके द्वारा की गयी, इनकी सेवा अभिनन्दनीय है । 

जब भी विद्वानोका प्रकरण आता है तो पण्डितजीका सादगोपूर्ण रहन-सहन, नि३छल वृत्ति, स्वत्तन्तर 
व्यवसाय और गरिमामण्डित व्यक्तित्व आखोके सामने आ जाता है । इतने उद्भट विद्वान्‌ होते हुए भी सामा- 
जिक नौकरीसे कोसो दूर रहकर आपने अपना स्वत व्यापार किया । फिर भी उसमें अनासक्त रहते हुए 
राष्ट्र, समाज और मसाहित्यको सेवामें सलग्न हैं ! आपने किसीकी जो हजूरी करके अपना स्तर नीचे नहीं 
किया । स्वाभिमान आपका पहला गुण रहा है । इससे उन्हे जो मान-सम्मान मिला हैं वह किसी भी व्यक्तिके 
लिए स्पृहणीय हूँ । 

स्वतन्त्र व्यवसायी होनेपर भी आप आगम और उसके सिद्धान्तोकी रक्षामे निरन्तर सलग्न हूँ । फलत 
कई ग्रन्थोकी रचना आपके द्वारा हुई है। यह भी सुयोगकरी वात हैं कि आपके परिवारम भारतीय स्तरके दो 
विद्वान भतीजो--१० बालचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्री और डॉ० प० दरवारीलाल कोठिया न्यायाचार्यके हारा 
भी जिनवाणीकी सेवा हो रही हैं। इन्होने भी अनेक ग्रन्थोका सम्पादन-हिन्दी अनुवाद और लेखन किया 
हैं । यह समाजके लिए आपकी और आपके परिवारको उल्लेखनीय देन है । 

आपकी सामाजिक प्रवृत्तियाँ भी कम नहीं रही । गजरथविरोब, दस्सापूजाबिकार आदिमे सक्रिय भाग 
लिया और उनमें सफलता भी प्राप्त की। आप स्वतन्त्रता-सेनानों भी हैँ। ऐसे जीवट एवं कमंठ 
विद्वत्मवरकों हमारी हादिक शुभकामनाएं है । 

तुम जियी हजारो साल, सालके होवें वर्ष हजार (/ 


चिन्तनशील विद्॒त्पवर 
७ प० भैयालाल शास्त्री, बीना 


विद्वत्प्रवर प० बशीधरजी व्याकरणाचार्यसे मेरा परिचय सन १९ २५ से है, जब मैं श्री नाभिनन्दन 
दि० जैन पाठशाला क्षैत्रपाल छछितपुर (उ० प्र०) में अध्ययन करता था और पण्डितजी स्याह्मादमहाविद्यालय 
वाराणसीमे पढते थे । आप ग्रीष्मावकाशमे अपने साथियो--प० परमानन्दजी साहित्याचार्य, प० बालचन्द्रजी 
शास्त्री, ५० पदुमचन्द्रजी आदिके साथ क्षेत्रपालमें ठहरते हुए अपनी जन्मभूमि सोरईको जाते थे । उस समय 
आपसे अनापास भेंट हो जाती थी । व्याकरण बडा कठिन विपय माना जाता था, किन्तु आपने अपने 
अध्ययनका विषय उसे ही वनाया था। इससे छात्रोको आइचर्य होता था | 


बोनामें श्रोमान्‌ शाह मौजीलालूजो कठरया बडे धामिक व्यक्ति थे । उनके एकमात्र कन्या थी, जिसके 
विवाहकी उन्हें चिन्ता थी । १५० फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्रीने उन्हें बशीधरजीका नाम सुझाया । वे बनारस 
गये और बशीधरजी योग्य जँचे और उनका सम्बन्ध उनकी छडको लक्ष्मीबाईके साथ हो गया । पण्डितजी 
बीनामें रहने छगे और कपडेका व्यवसाय करने छूगे । आपने भावसे अपनी एक बात रखी, कमती-बढ़ती 


२४ ' सरस्वती-वरदपुत्र पं० बंशीचर व्याकरणाचायं अभिनन्‍वन-ग्रन्य 


कहे, यह मुझे अखर रहा था । युवकोचित उत्साहसे प्रेरित होकर मैं बोलनेके लिए खड़ा हुआ, विद्वानोकी 
भरपूर प्रशसा की साथमे विद्वत्‌ू-परिपद्‌ और शास्त्रिपरिपद्‌ जैसी दलवन्दीकों समाप्त करनेका सुझाव भी 
दिया । कुछ विद्वानोने इसे अपना अपमान समझा । फलस्वरूप मेरे बोलनेके वाद ही विद्टानू दो खेमेमे वेट 
गये । कुछ लोगोने अपनी वाम्मिता द्वारा यह सिद्ध करनेका प्रयास किया कि हम चाहे भछ्ठे हो अलग-अलग 
विचारधाराओ वाले हो किन्तु एक दूसरेके लिए न्योछावर रहते हैं। छात्रकों बडोको सीख देनेंका अधि- 
कार नही है । श्रद्धेय डॉ० नेमिचन्द्र शास्त्री प्रभति विद्वानोने मेरी वातका समर्थन किया और कहा कि मेरा 
कहना विद्वानोके लिए एक खतरेंकी घटी हैँ, जिसे सुनकर विद्वानोको आपसी मनोमालिन्यका १रित्याग करना 
चाहिए । मेरी बातका समर्थन पुज्य पण्डित बशीधरजी, बीनाने भी जोरदार शब्दोमे किया। इस प्रकार अपने 
पक्षमें भी आधे वक्‍ताओको बोलता देखकर मेरा भय कम हो गया और कुछ प्रसन्नता भी हुई कि मेरे विचारों 
को आधार बनाकर विद्वानोमे एक अच्छा मन्थन हो गया । बादमे पूज्य पढित वशीधरजीने मेरा परिचय 
पुछा और उन्हे यह जानकर बहुत खुशी हुई कि मूलत मेरे पुर्वंज भी उसी सोरई ग्रामके निवासी थे जहाँ 
पण्डितजीका जन्म हुआ है । 

इस घटनाके बाद अनेक बार पण्डितजीसे भेट हुई । ये एक आगमनिष्ठ विद्वान हैं। अपने दैनिक 
व्यवहारमें भी वे सचाई और ईमानदारीका प्रयोग करते है । उनकी वाणो सुलझी हुई और शास्त्रोक्‍त होती है 
उन्होने जिनवाणीका अध्ययन, मनन और चिन्तन किया है। रूढिवादितासे वें भी दूर हे । दिगम्बरत्वके प्रति 
उनके मनमे अगाध श्रद्धा हैं । वे अनेक गुणोके पुज है । मेरे हृदय मे उनके प्रति हार्दिक श्रद्धा और वहुमान है । 


पांडित्यके अभिनव हस्ताक्षर 
७ श्री निहालचन्द्र जेन, व्याख्याता, बीना 


पडित बशीधरजी--समयकी शलाकापर लिखा एक ऐसा हस्ताक्षर है, जिसने चौरासी पडावोकी यह 
जीवन-यात्रा निस्पृह और निरलिप्त भावसे समाज व धर्मकी मूक सेवा करते हुए तय की । आज भी उम्रंकी 
इस दराजपर पहुँचकर यौवनकी कर्मठता लिए ज्ञानाराघनामे सतत सलूग्त एक शिल्पकारकी भाँति साहित्य- 
सृजनमें लगे हुये है । पडितजीने समयकी चुनौतियोको स्वीकार कर न केवल उनका करारा उत्तर दिया, 
अपितु अपने मौकछिक चिन्तन और तकेसे जैनदर्शनकी गृत्थियोको खोलनेमे लगे है । 

प्राय स्थानसे व्यक्तिका परिचय जुडा होता है, परन्तु जैन जगतमे प० बशीघर व्याकरणाचार्यंजीके 
नामसे बीना नगरका परिचय जुडा हैं । पडितजीका व्यक्तित्व उस कोरी पुस्तकके समान है जिसमे ज्ञान- 
पाडित्य, स्वाभिमान, कर्मक्षेत्रकी ईमानदारी, राष्ट्सेवा भाव, निर्लेभिवृत्ति यश्ष व सम्मान चाहसे दुर आदि 
जैसे गुणोके प्रतीक-पृष्ठ है और उन पृष्ठोपर केवल पडितजीके स्वर्ण हस्ताक्षर अकित हैं । 

पडितजी मेरे 'पुज्य बव्बा' है। क्योंकि सोरई और मडावरा पडोसो गाँव होनेसे आप मेरे पूज्य 
पिताश्री से जुडे रहे और जब में १९८३ में बीना आया तो पडितजीने उसी भावसे स्वीकारा, जैसे एक 
पितामह अपने नातीको देखता है। मैंने न केवछ आपके पास बैठकर स्वाध्याय किया, बल्कि पडितजीके 
अनुभूत्य उपहारोसे अपनी झोली भरी । 

वर्तमान परिप्रेक्ष्मे पडितजीको जैसा देखा और जाना उसे कह देना भी प्रासागिक समझता हूँ । 

१ आपने अपने ज्ञान और पाडित्यको कभी व्यवसाय नही बनाया । : 

२ नैतिकता व ईमानदारीकी प्रतिमाकी प्राण प्रतिष्ठा आपने अपने व्यवसाय व कर्मक्षेत्रमे की तथा 
अपने योग्य तीन पुत्रोको भी अपने गुणोंके अनुवर्ती बनाया । यही कारण है कि वीता इटावार्मे आपका वस्त्र 
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प्रतिष्ठान एक ऐसी गौरवशाली परम्परा लिए है कि एक निश्चित लाभाश लेकर एक ही दामसे वस्त्र विक्रय 
करते हैँ तथा एक पैसेकी टैक्‍स चोरी नही करते । 

३, जीवनके प्रति एक रचनात्मक दृष्टि है। आपका कहना हैं कि यदि जीवनको पूर्ण नियम और 
सय मसे विताया जाय तो दीर्धघाय उपहारभे मिल जाती है । यही कारण हे कि आपका आहार, विहार, अव्य- 
यन-छूखन, शयन सभी देनिक कम घडोको सुईयोते बँधा स्वरानुशासित है । 

४ सोनगढ़कों एकान्त आँधीमे बड़े-बडे नामघारी पण्डित ढुरक गये लेकिन आपष॑ परम्परा और 
स्याह्माद-अनेकान्तके इस सजग प्रहरीने अपनी लेखनी उठाकर उस एकान्त विचारधघाराका डटकर सैद्धान्तिक 
खण्डन किया और एक सशक्त साहित्यका प्रणयन कर दिशा-दृष्टि दी । 

यह सुयोग ही समझना चाहिए कि आपके सुयोग्य भतीजे जैन जगतके ख्यातिप्राप्त विद्वान प० डॉ० 
दरबारीलालजी कोठियाने बनारससे वीनाको अपनी कम॑स्थली बनाया और आपके परिवारमे दूध-पानीकी 
भाँति मिलकर समाज-सेवा एवं साहित्य साधनाको हो पूर्ववत्‌ अपनाया । 

में पंडितजीके दीर्घायुक्री मगल कामना करते हुए आपकी लेखनीसे प्रसूृत अन्य साहित्यिक । 
आध्यात्मिक भ्रन्धोके प्रणणनकी आशा करता हूँ ताकि वे आनेवाले युगकी चनौतियोका सामना कर सके और 
आप परम्पराके सरक्षणके प्रतिमान बन्न सके । 


पाण्डित्यकी प्रतिमूरति 
७ पडित विमलकुमार सोरया, सम्पादक-वीतराग वाणी, टीकमगढ़ 


वर्तमान शताब्दीके प्रथम श्रेणीके विद्वानोमे सिद्धान्ताचार्य विद्वत्रत्तन पण्डित बशीधरजी व्याकरणाचार्य॑, 
बीनाका नाम आदरके साथ लिया जाता है । पडितजीके सम्मानमे जो ग्रथ आज प्रकाश्षचित किया जा रहा हैं 
वह आजसे २० व पूर्व ही प्रकाशित होना चाहिए था । 

संद्वान्तिक ज्ञानकी परिपक्‍वता व्याकरण और नन्‍्यायकी दीवाल पर आधारित होती है। श्रद्धेय 
पष्डितजी अभिधाओके प्रतिभा सम्पन्न अधिकारी विद्वान हैं यही कारण है कि जैन दर्शनके परिप्रेक्ष्ममे उनका 
प्रथमानुयोग, करणानुयोग, चरणानुयोग और द्रव्यानुयोगका ज्ञान न्याय और व्याकरणकी तराजु पर सत्य रूपमे 
घटित हुआ । गण्डितजीका सैद्धातिक ज्ञान जितना अथाह है दर्शनकी गहराई भी उतनी अलौकिक है । सामान्य 
भ्रावकसे लेकर विद्वान तकके वोचमे आपकी आध्यात्मिक चर्चामे अपना मौलिक चिन्तन अपना तथ्यपुर्ण सत्य 
और अपनो विचारण सिद्धान्तके आछोकमें पूर्णत प्राणवान देखी गई । 

विद्वता स्वरूप व्यक्तितकी प्रवृत्तिस अनुभूत किया जाता हैँ। एक बार मैं और श्रद्धंय पण्डितजी एक 
साथ अशोकनगरमे किसी धामिक प्रसग प्र आमन्रित किए गए । सौभाग्यकी बात थी कि जिस गाड़ते में 
अशोकनगर जा रहा या उसी गाडी ओर उसो डिब्बेमे श्रद्धय पण्डितजी भी थे। बड़ी प्रमन्‍नताके साथ हम 
पण्डितजीसे चर्चा करते हुए जा रहे थे। अशोकनगर स्टेशन आते ही समाजफें झताधिक ब्यक्ति बड़ी-बठो 
मालाएँ-ध्वजाएँ लिए हम दोनोडो लेने वँण्ड-बाजों सहित आये हुए थे। जब पण्डितजी ने बह तमाशा प्लेटफा्स 
पर ट्रेनके पहुँचते हुए देखा तो मृससे बोले सोरया जी आप गाछीसे नीचे उतरो में वाबस्ूम्म दाद्धि काफे 
आता हूँ । यह वात में समझ नही पाया और मैं जैसे ही प्लेटफार्म पर डिब्येंस उसरा लागोने आायवानो करके 
मालायें पहुनाना शुरू दिया । उस भीड़ में २४ मिनटके लिए नूछ गया कि परष्चितजी नो भा:से उतरझर 
आने बाड़े हू । जरकि पण्डिलर्था विएज दरयाजेंस उतरकर पछेस माना वंग लिए. प्राइक फास्फामंच जाग 
तिकल गये । टेंन चलने ऊगी सड़वर देखा कि पश्डितजी नहीं दिले--मने स्थामदर तलिने परण्डिनजीक जाने 


२६ सरस्वती-बरवपुत्र प० बंशोधघर व्याकरणाचार्र अभिननन्‍दन-प्रन्य 


की बात कही । पण्डितजीको लेने जब वह डिब्वेमे गए खोजा तो पता चला कि पण्डितजी तो कभीके स्टेशनसे 
निकलकर रिकक्‍्सेमें बैठकर शहरमे निकल गए थे। सावंजनिक सम्मानकी आकाक्षासे दूर जिनकी यह धारणा 
रही हो, जो भडकीले सम्मानमे अपना सम्मान न समझ रहें हो यथार्थत उनका ज्ञान ही अपना ज्ञान हैं । 
पण्डितजीके समीप जब भी उनसे भिलने गया ओर कोई भी सँद्धान्तिव चर्चा उनसे की, उन्होंने उसे इतनी 
गहराई और मौलिकतासे स्पष्ट किया । जो अपने आपमे प्राणवान रही---जीवनमे ऐसा प्रभावी अधिकारी 
विद्वान मैंने एक हूं। देखा । यथावंत ऐसे ज्ञान प्रतिभाका सम्मान उस समाजका सम्मान हैं जिसके वीचमे 
पण्डित॒जी जैसा देदीप्यमान दिवाकर आलोकित हैं । 
ऐसे महान्‌ गौरवशाली विद्वानके यशस्वी सुखी दीर्घ ध्मंमय जीवनकी मगर कामना करता हूँ । 


अद्वितीय साहित्य साधक 
७ डॉ० प्रेम सुमन जैन, अध्यक्ष जेन विद्या एव प्रांत, उदयपुर बि० धि०, उदयपुर 


साहित्यकी सेवा करता और समाजको मार्गंदशंन देना ये दोनो कार्य एक ही व्यक्ति द्वारा सम्पन्न 
करना और फिर भी समादृत बने रहता दुष्कर कार्य है। किन्तु मध्यप्रदेशके सपुत सरस्वती-वरदपुत्र पण्डित 
बशीघरजी व्याकरणाचार्यने इस साहित्य और समाजके सगमको सुकर वना दिया है। आपकने विभिन्‍न प्राच्य- 
विद्याओकी उपाधियाँ प्राप्त कर सरस्वतीकी आराधना की, अनेक तलस्‍्पर्शी ग्रन्थों और शोघ-खोजपूर्ण छेखो 
द्वारा अनुसन्धानको दिशाबोध दिया तथा समाजकी विभिन्‍त समस्याओका समाधान प्रस्तुत कर उसे एकताके 
सूत्रमे बाँधनेका प्रशस्त प्रयास किया । अत आज यदि पण्डितजीको अभिनन्‍दन ग्रन्थ भेट किया जाता है तो 
वह सर्वथा उपयुक्त हैं । 

पण्डितजीने साहित्य, समाज और राष्ट्रकी जो सेवाएँ की है, वे आदर्श है। जो इस राष्ट्रके नागरिक 
की पहिचान है| विद्यासे विनय और सादगी आती है, इस आदरोंके प्रत्यक्ष उदाहरण है--व्याकरणाचार्यजी । 
मेरी उनके सुदीघ॑, स्वस्थ और सुखद जीवनके लिए हादिक मगर कामनाएं हैं । 


मेरे नानाजी 
७ श्रीमती गुणमाला जैन, भारतीय स्टेट बेक, इन्दौर 

उनके बारेमे लिखूँ, क्या न लिखूं ? कहाँसे शुरु करूँ ? कहनेको तो इतना अधिक हैं कि यह लेखनी भी 
शायद थक जाये । 

३ बजे सबेरे उठतेसे लेकर रात ९-९॥ बजे तककी उनकी दिनचर्याको मैंने बहुत नजदीक से देखा, 
समझा और सोचा भो । लेकिन अनुमरण नहीं किया। उनके सरल और यथार्थतावादी व्यक्तित्त्वके सामने 
अपना अस्तित्व हो खो बैठती हूँ। बीनामे मेरे अध्यापनका कुछ समय बीता और उतके सान्निध्यमे रहनेका 
सौभाग्य मिला । और उन बीती बातोका पिटारा अभी वर्तमान तक सुरक्षित रखे हुये हूँ । 

नानाजीके व्यक्तित्वके समान मेरी नानीजीका भी व्यक्तित्व सीधा सादा था। रातभर बिस्तर पर 
बैठकर कहानी सुनातं। थी । ऐसी कहानी सुनाती थी, जिसमें सत्य ही सत्य था, सघर्ष था और निरन्तर 
चलते रहने की प्रेरणा भो, वह उन कहानियोके नायक और कोई नही नानाजी थे। जिनपर आज पूरा 
समाज गवें करता हैं | 

कैसे वचपन वीता, कैसे बनारस पहुँचे, कैसे शादी हुयी, कैसे स्वततत्रता-सग्राममे भाग लिया, किसलिये 
राजनैतिक जीवनसे सनन्‍्यास लिया और बीना जैन समाजके लिये क्या-क्या सेवा की । यही उनमे था। यही 
कहानी मैं एक बार नही कई वार दुहराती हूँ जब अपनोमें बैठती हूँ तब । 


६ | अदोवेंचन, अकारत, भुभराधमाएं. 5४ 


उठ उसके वाले हे शी थी गत ट्े । 
| 44 * 


जज भी 


एक कोनेमे इच्छा जझूर दुपकी रही हि जन े सकविश वी * 
केकिन वह इच्छा पूरी नहीं हुमी । तानातीई सासने ती 38 नमसे 7 लीं बीती 5 ३ ही 
में वात कहे 

आते-जाते उनकी किताआपर ने भूड नंद हे की, आन आठ पैलडबग हे ने ही वे. (पा । 

मेरी ठेटी पणिमाने फ़्क्र दिन मंपने पृछा-+ ४7 ६३ ४ ग,' भा यत पुला उच् 5 मर पति गफ 
इतने शब्द थे कि व्रेटा मेरे नाताजी सम बहुत व (िद्ान ४ । उन धटन और भर मे व उत्तर 
कचोटता रहता है कि नानाजीसे हम जोगाने उपा नीया ' जज संभव (उतलो ठपर्स तय हु 

सचमच वें उमपके साव-्साव हट सजमे एक और जा। मे ॥ मे उच्च ॥वी एफ मो जिरंट गनिभीत कि 
अपने ध्येय की ओर । उन्हें मेरे क्षद्धा पूर्ण अमनदद्वः अमन । 


पदास्ती सारस्वत 


७ हॉ० आर० सी० जैन, प्रवाचक, सास्खिकी विभाग, जिकस वि: । िधालय, उसने 


५ सर्वती-वरद्युत्र, पण्डित वणीघरजी प्याकरणाभार्य 6 तस्म तिभ अशिनाद्रत ग्रस्थ प्रकाशित ही प्हा 
है। यह प्रमल्‍तताका विषय है। समाजका गढ़ करोव्य है कि वेद मे पय-तमंथगर अपने विंदानी । हक 
कर उनसा उत्साहवर्धन करें। पड़ित बश्योधरनी ज्याकरणात पर राष्ट्र 0५५ सुमाजके एक संशस्वी * 


साहित्योपासक सारस्वत हैं। में उनके दोध॑-जावनकी मगर फर्मिता करता हूँ । 
मोन साधक 
क्षीर्वाद भरीष्त 


# श्री मिश्नीलाल जैन एडवोकेट, गुना 

3 जैनदर्शंनके मनीपी विद्वाल श्रद्ेय पर्डित बशीधरजी व्याकरणावार्यका झनेई, हे विशिष्ट स्थान 
करे और उनके प्रवचन सुननेका मुझे सौभाग्य प्राप्त हुआ है । जैन दर्शनके विदा ४ । पडितजी परम 
है। आपका ज्ञान असीम और चिन्तन मौलिक है । जीवन सरल) सी 2 0 


स्वाभिमानी है, पर उनमें अहकार की गध तक नहीं हैं । ले जेल-दर्शनकों ईतना मे, 
के दर्शनके बस / 4 आ न च्वित विद्वानात डे 
जैन दर्शनके विद्वानोकी वाढ-सी आ गई हैं । पुछसे अपरि देव भगवानसे पेडिंतजीके दातायु 


दिया है कि नवनीत खोजनेपर भी नहीं मिलता । # आदि तीर्थ फर ऋषभ 
होनेकी कामना करता हूँ और आशा करता हूँ कि श्रद्धेय ५ डी 
अप्ल्य ज्ञानसे भारतीय समाज और सम्कृतिकों उपकते करन 


असाधारण भेधादी 


७ डॉ० नरेन्‍्द्रकुमार जैन, भवक्ता सस्क्ृत, राजकीय महँ! हे 

आदरणीय प० बच्योघर जी व्याकरणाचार्य * "व सामान्य पडितोकी आरा काम नहीं 

और दर्शतके उन रहस्योके जाता और चिन्तक हैं, जिनेते शूढ-तत्वोके रहस्थको खोलने वाले पन्थोका 

करती । खानिया तस्वचर्चा-समीक्षा, निबचय और वा जर तोकी सुरक्षा करलेमें महनीय योगदान 

प्रणयन करके नि सन्देह आपने मूर्छ जन आस्नायके वाइमयके को ने झके नही ओर 
ब > 9. । आप किसी भी भ्रलोम नके सामने झुर्क ने 

किया है । आप सरस्वती और छर्देत बीसवी शतीके समीक्षक विद्वान यदि उतका 


आजीवन अपने आरषसम्मत चिन्तनका प्‌ हे 
अनुकरण करें तो उन्हे दिशा मिट सकती है! मैं उनके दीर्घायुष्य की कामना करता है ! 


२८ सरस्वती-वरवपुत्र पं० बंधोधघर व्याकरणाचार्य अभिननन्‍्दत-ग्रन्य 


जिनवाणीनन्दनका अभिनन्‍दन 
७ विद्यावारिधि डॉ० महेन्द्र सागर प्रचडिया, अलीगढ 


आदरणीय पडितरत्न श्री बशीधरजी व्याकरणाचायंका अभिननन्‍्दन उनकी गृुणगरिमाका अभिवन्दत 
हैं। गुणकी वत्दना करना हमारा स्वभाव भो रहा है और परम्परा भी । जिनपथी सदा गुणोकी वन्दना 
किया करते है । 

नन्‍्द शब्द मौलिक है जिसका अर्थ हैं पुत्र । पुत्र प्राप्तिति बडा और अन्य कोई आनन्‍्ददाथिक प्रसंग 
नही होता है । इसी प्रसन्‍ततापर आधृत है आनन्द शब्द । नन्‍दका बहुअर्थथामों शब्द बना नन्‍्दन । अभि उपसर्ग 
शुभ और विस्तारवादी है| इस प्रकार अभिननन्‍्दन शब्दका अथे हुआ पुत्र प्राप्ति जैसा आनन्दातिरेक । 


पडितजी जिनवाणीके वरदपुत्र है । उन्होंने जिनवाणीमाताकी महनीय सेवा की है फिर न जाने कितने 
पुन्नरत्नोका उर््हें असाधारण आनन्द भोगनेको मिला है। इसी सत्यको आधार बनाकर उनके अ्रशसके 
समुदायने इस शाव्दिक सत्कारकों मूतंरूप देनेका शुभ सकल्प किया हैं। भावना हैँ कि इस शुभ सकत्प 
पूतिमे वे आशातीत सफलता प्राप्त करें, मेरी मगल कामनाएँ है और भावनाएँ भी । मेरी सम्मतिम यह 
काम कम-से-कम अद्धं दशाव्दि पूवें हो जाना चाहिए था। वन्दनाके अवसरपर मेरी तमाम श्रद्धा सुमन 
शाब्दिक वातायनसे उन्हे सम्प्रेषित है । 


भावना और कामना है कि महामनीषी पड्चित जी दर दशाव्दियोका निर्बाघ जीवन व्यतीत करे । 


बन्देलखण्डकी थाती 
७ प० बालचन्द्र शास्त्री, नवपाराराजिम 


वुन्देलखण्डकी माटी ऐसी है जिसने बड़े-बड़े बीरोको जन्म देकर देशको स्वतन्‍्त्र और समृद्ध बनाया 
है और जैन विद्वानोको जन्म देनेमें वह विश्रुत है । यथार्थंता भी यही है कि अभी जितने भी गणमान्य विद्वान 
हैँ उनमेसे अधिकाश विद्वान्‌ बुन्देलखण्डके ही है और इसका श्रेय परमपृज्य १०५ क्षुल्लक गणेद्षप्रसादजी 
वर्णीजीको ही है जिनकी जन्म स्थलों ग्राम हसेरा (3० प्र०)के पास वाले गाँव सोरईमे हमारे परमविद्वान्‌ 
व्याकरणाचायं प० बशीघरजीने जन्म लेकर बुन्देलखण्डकों ही गौरवान्वित किया है । 


आपने जैन समाजमे व्याप्त बुराईयो, रूढियोको दूरकर तथा ज्ञानके माध्यमसे नये प्रमाण और 
निरचयनय, व्यवहार नयको स्थितिको स्पष्ट किया हैं । खानियाँकी तत्त्वचर्चा जैसी चर्चामें भी भाग छेकर 
प्रतिष्ठा प्राप्त की है । 


देशकी स्वतन्त्रता प्राप्तिमे भी आपने प्रहरीका कामकर जेल यातनाओको भी झेला हैं, उसमें आपके 
दुृढ सकल्‍पने ही काम किया है, और देशको स्वतन्त्रता प्राप्तिमि सहयोगी रहें है । यह देशभक्ति भी 
प्रशसनीय है । 


देश तथा समाजकी भारी-भारीका गई इन सेवाओका प्रतिकलमे मात्र अभिनन्दन करके ही हम 
सतुप्ट हो रहे हैं । जबकि ऐसे व्यक्तित्वके प्रति समाजका कत्त॑व्य होता है कि उनके ग्रतिष्ठाके अनुरूप शोध 
संस्थान जैसी मस्था स्थापित कर दी जाती । 


अन्तमे आपके उज्ज्वल भविष्य, यशस्वी और दीर्घायु जीवनकी भगवानसे प्रार्थना करता हू । 


१ / आद्योवंचन, सस्मरण, शुभकामनाएँ २९ 


स्वतंत्र व्यक्तित्वके धनी 
# पृ० कमलकुमार शास्त्री, टीकमगढ 


उन दिनों मैं सागरमे रहता था। श्रद्धेंय ५० जीसे कोई विशेष परिचय भी नहीं था । उस समय मेरी 
उम्र ही क्या थी केवल १९-२० वर्षकों लेकिन मैं भी पडित कहलाते छगा था। मैंने सुन रखा था कि वीनों 
में कोई बंशीधर नामके विद्वान रहते हैं। मैने कल्पना कर रखी थी कि व्याकरणाचार्य है व्याकरणके विद्वान, रुक्ष 
स्वभाव, नीरस विपयका अध्ययनसे नीरस जीवन, कडा व्यक्तित्व समाज दूर भागनेवाला एकाकीमन पसंद 
करनेवाले होते है । फिर वे कपडेकी दुकान करते हैं। और मै भी डरता सा था कि व्याकरणके विद्वान 
हैं वैसे ही रूखे स्वभावके होते है इनसे क्या मिलना । ऐसे ही बहुत दिन बीत गये । मैं सागर छोडकर पपौरा 
विद्यालयमें अध्यापक हुआ। सन १९६५ की बात है उसी समय पपौराजीमे भारत वर्पंके प्रसिद्ध मुनिसंघ 
आचाय॑ शिवसागरजी का चातुर्मास सम्पन्न हुआ श्रद्धेय १५०जीको आमत्रित किया गया | पहलीवार ही उनके दर्शन 
किए थे। सफेद खह्रका कुर्ता, खहरकी धोती और सफेद टोपी, लम्बा कद, मिलनसार जीवन, सरलृताफी प्रति- 
मूति, हँसमुख चेहरा, विनोद पूर्ण वार्तालाप, अग्राध पाडित्य, मीठी वाणी, मधुर व्यवहार, सादा जीवन, उच्च- 
विचार, स्वतनता प्रेमी और जिन्होंने शिक्षा को कभी आर्थिक आधार नही माना । आजीविकासे भी स्वतत्र और 
स्वतत्र विचारोसे भरा हुआ व्यक्तित्व । मेरी पुरातन धारणाओ से बिलकुल विपरीत पाया मैने उनको । अत' 
देखकर प्रसन्‍नता हुईं। और जब आपका भाषण हुआ सभा मच-मुख्ध हो सुन रही थी । आपकी सम्यर्दर्शन की 
व्याल्या सम्यग्वबृष्टि और उसका दर्शन (विचार) क्‍या है इसकी विवेचना १० जी कर रहे थे | उन्होने कहा कि 
में सम्यग्दर्शनकी व्याख्या कितावो, शास्त्रों और पुराणोके माध्यमसे नहीं वताऊँगा। मैं तो सम्यरदृष्टिके 
उन बहिरग विचारोकी चर्चा कर रहा हैँ जिसे वह व्यावहारिक जीवनमें उत्तारता । गहरे मत जाइए 
में कहता हूँ कि एक सम्यरदुष्टि दुकान पर धोदी लेने जाता है। वही दूसरा व्यक्ति भी था। सम्यग्दष्टिने 
धोती दिखानेको कहां, दूसरा व्यक्ति भी घोतो ही लेना चाहता है दोनोने धोती देखी, दुसरा कहता है 
कोई अच्छी सी किनार वाली घोतों दिखाइए जबकि इसका सतत कपडा बडा सुन्दर था| सम्यर्दुष्टि बोला 
भाई किनार पहनोगे या धोती मुझे किनारसे मतलब नहीं मुझे घोती चाहिए शरीर को ढकनेके छिये । क्या 
मखमलो, क्या सतती। दूसरा बिगड़ पडा ऐसा क्यों कहने हो । यही तो बात हैं जिसने जीव आर पुदुगलके 
स्वच्पको ठीऊ-ठीक समझा होगा वही इन वातोंको समझ पायेगा यही तो सम्यग्दुष्टि और मिथ्यादृष्तिमे अन्तर 
हैं। हृदयसे जिस दिल ये भेद भाव निकल जायगा अच्छा क्या और बुरा क्या दोतो दूर खड़े होगे। समताफ़ा रस 
वह रहा होगा, अगरगमी समझो वहीं सम्परदर्शन व्रियमान हे । इस तरह प० जोके प्रवचनने मुझे आकपित 
किया फिर तो कई बार बीनामे आपसे मिझा। भागी लिखी हुई जैन तत्तत मीमासाकां मीमासा, निम्चय 
और व्यवहार आदि कितावें पढ़ी, चर्चा हुई | तवसे ही प० जोका बहुत भरत ह । 
उनके दीरधंजीवनकी मगल फामना करता हूँ । 
सादर अभिननन्‍्दन 
#पं० लक्ष्मणप्रसाद जैन न्या० ती० शाघ्त्री, मडाबरा 
नय, प्रमाण--सापेक्ष साधित पक्ष स्थादह्ाद--लनेफालड बर्मनार्मी समार्येदिन अग्स सवनावी। 
अनेफान्त विश्व शान्ति, सुस् क्र एक मात सायनोवाय । 
नहिंसा, वर्मंवाद अनोश्वर वाद उत्यादि अैनवसकी असाधारण विश्येषतनों एव क्रम, जन्‍म 
पर्यापोके समालोचफ, तथा थी भगवान कुन्दएुल्दाम्तावन्य वानुपधिप-स रूस्वी पुर ०५ ० २ हे साडर >प्रमन्दन | 
रल्प्‌ 


० * सरसत्वतो-वरदपुत्र पं० बंशीधर व्याकरणाचार्य अभिनन्‍दन-प्रन्य 


आदशें विद्वान 
#श्री नेमिचन्ध जैन, प्राचार्य गुरुकुल, खुरई 
पडित बशीधर जी जैनधमंके ज्ञाता-भारतीय विद्वानोमे मुधन्य है । इन्होने काशीस्थ स्थाह्ाद दि० जैन 
महाविद्यालयमे रहकर व्याकरण श्ञास्त्रका गहन अध्ययन किया और व्याकरणाचार्यकी उच्चतम उपाधि प्राप्त 
की । उच्चतम शिक्षा प्राप्त करनेके बाद अधिकाश विद्वान समाज या शासनके आश्रित हा जाते हूं। परुतु 
पडितजीने न समाजपर अवरूम्बित रहे और न झासनपर | स्वयका कपडेका व्याभार करते हुए सम्लत्ता 
अजित की तथा सामाजिक प्रतिष्ठा भी । इन्होने व्यापार करते हुए भी निरन्तर स्वाध्याय करते हुए कई ग्रन्थों 
की रचना की हैं जो वत्तमानमे पठनीय, विवेचनीय एवं विचारणीय हैं। पढड्ितजीका अगराघ पाण्डित्य उम्पृण 
भारतके विद्वानों द्वारा प्रशसिंत हैं। पडितजी अप्रतिम प्रतिभाके घनी, स्वावलम्बन पूर्ण जीवन जीनिवाल् 
स्वतन्त्र विचारक, श्रेष्ठ लेखक एव समालोचक हैं । उनका जीवन वस्तुत आदर्श एवं अनुकरणाय हू वे 
शतायु हों, ऐसी हादिक मगर कामना हूँ । 
सरस्वती के अनुरागी 
७ १० जम्बूपसाद शास्त्री, मडावरा ह 
आपके गणो एवं सरस्वतीकी महान सेवारती देखकर जो समाज एवं विद्वतृगणोने आपके अभिनन्‍्दन 
करनेकी योजना वनाई है, सो अति इलाघ्य है। आपने जो जैनोमे भी एकान्तवादका गलत प्रचार हो रहा हैं । 
उसे अपने साहित्य द्वारा जैसे निश्चय-व्यवहार, निमित्त, उपादान व क्रमवद्ध पर्याय आदिकी सार्थकता 
व उपयोगिताको सिद्ध किया है। और फैले हुए अज्ञान अन्धकारकों दूर करनेका प्रयत्न क्या है तथा 
आपने अपने जीवनमें--विधा एवं अथंका अच्छी तरहसे सचय किया हैं। इसी तरहसे आपने विद्या, एवं 
अथंका दान भी अच्छी तरहसे किया । यह आपकी महानता हैं। यह सरस्वती और लक्ष्मीका एक स्थानम 
सम्बन्ध जोडा इसलिए आपने जो साहित्य लेखन क्या और उसका अपने ही द्वारा स्थापित किये फण्डसे 
प्रकाशित कराया । इससे आपको साहित्य प्रकाशनके लिये परमखपेक्षी नही वनना पडा, स्वतन्रतासे आपने 
समाजकी और घर्मक्री जो सेवाएँ की है वह संदा स्मरणीय रहेंगी। आपके गणोकी क्‍या प्रगसा की जाय । 
मनुष्य गुणोसे ही उन्नत होता है उच्च आसन पर वैठनेसे नही, आपका हमारा सम्बन्ध चिरकाल्से है 
अनेक जगह वाचनाओमे मिलनेसे, अनेक तत्त्वचर्चा आदि करनेका भी शभ अवसर मिला । आपका हमारे ऊपर 
घनिष्ठ स्नेह है और हमारी भी आपके प्रति अति-श्रद्धा । ऐसे माननोय सरस्वतीके अनुरागी, वरद-पुत्रके प्रति 
संविनय विनयाञ्जछी समर्पित और आरोग्यता सहित चिरायु होनेकी कामना करता हूँ। 
देश श्रुत ओर समाजसेवी 


७ श्रीमती पृष्पतता नाहर' बाँसातारखेडा 


आदरणीय १० बशीधर जी शास्त्री बीना देशप्रेम, श्रुतज्ञान और समाजसेवाके अनुपम आगार हु । 
उत्तम व्यवसायी होकर भी आपके द्वाराकी गयी श्रुतसेवा इलाध्य है । 


आगमके आप मर्मज्ञ विद्वान्‌ है। विद्वानोका अभिनन्‍्दन समाजका अभिनन्दन है । उनकी सेवाओकी 
ध्यानमें रखते हुए उन्हें अभिनन्दन ग्रन्थ भेंट किये जानेकी योजना स्तुत्य एंव सराहनीय है । 


चौरासी वर्षीय वयोवुद्ध विद्वान प० बंशीघर जो शास्त्रीके अभिनन्‍दन समारोहके अवसर यहाँकी 


महिला-समाज कामन। करती है कि श्ास्त्रीजी अधिक और स्वस्थ रह- 
कर चौरासीके चक्रसे निवृत्त हो! पे अधिक आयु प्राप्त करे, स्वस्थ रहें और स्वस्थ रह 


१ | आशीवे॑चन, संस्सरण, शुभकामनाएं : ३१ 


भहान व्यक्तित्वके धनी 
#पं० विजयकुमार जैन, साहित्याचाय , दशंनाचायं, श्रीमहावीरजी 


वर्तमान जैन विद्वत्‌ समाजमें श्री प० बंशीधर व्याकरणाचाय एक ऐसे विद्वान हैं जिनका नाम हृदय 
पटलपर अकित होते ही राष्ट्रसेवा, समाज सेवा, साहित्य सेवा एवं अनवद्य विद्वत्ताका मृत रूप साक्षात्कृत्‌ हो 
जाता है । आपकी गभीर मनीपा एवं सरलताके प्रति श्रद्धाभावसे हृदय ओतप्रोत और माथा अवनत हो जाता 
है। भाप है जैन समाजके प्रथम प्रसिद्ध व्याकरणाचाय॑ । कितने भाग्यवान् है पं० व्याकरणाचार्यजी, कि 
सरस्वती और लक्ष्मी जिनके आजू-बाज्‌ सेवाके लिये खडी हैं। राष्ट्रके प्रसिद्ध स्वत्तत्रता सेनानी होते हुए भी 
आजकी कुटिल राजनीतिसे पूर्णत विरक्त । समाजमें व्याप्त धामिक कुरूढियोपर आपने सक्रिय प्रहार किया 
और गजरथ जैसी अपव्ययी प्रवृत्तिका दृढ़तासे विरोध ,किया। वर्णी ग्रन्थमालाके अनेक वर्पो मंत्री रहकर 
जहाँ आपने अद्वितीय साहित्य सेवा की, वही खानिया तत्त्व चर्चा-समीक्षा, जैनशासनमें नि३ंचय और व्यवहार 
जसे चिन्तनीय ग्रन्थोकी रचनामे जेन आगमका बिलोडनकर आपने जिनवाणीकी अपूबं सेवा की हैं। इन 
ग्रन्थरत्नोंके माध्यमसे जैनागमके क्षेत्रमे उठी भ्रान्तियोको आपने अपनी समनन्‍्वयात्मक समीक्षासे दूर कर सम्यक्‌ 
तत्त्ववोध प्रधान किया। भारतवर्पीय दि० जैन विद्वत्‌ परिषदुके अध्यक्ष पदसे आपने जैन विद्वानोको साहित्य व 
समाज सेवा एवं जैन तत्त्व ज्ञानके प्रसार की नयी दिल्या दी है । 

ऐसे ज्ञानपुओ्ज, सहृदय एवं सरल चेता पं० जी का अभिनदन करते हुए कामना हैँ शताधिक वर्षों 
तक साहित्य, समाज सेवा व जैन तत्त्वज्ञानगा उद्घाटन करते हुए, हम सबके लिये अविरल प्रेरणा प्रदान 
करते रहे । 


बहुमुसी प्रतिभा के धनी 
७ १० हरिश्चन्द्र शास्त्री, श्री गो० दि० जैन सि० स० महावि० मुरैना 

श्रद्धास्पद पूज्य पंडित जी समाजके मान्य विद्वातोमे एक है । आप व्याकरण शास्त्रके साथ-साथ जैन 
सिद्धान्त एव जैनदर्शनके भी महान्‌ जाता हैं । इसका प्रमाण है आपके द्वारा लिखे गये दार्गतिक एव सैद्धान्तिक 

ग्रन्थ हैं । आप स्वयं एक दिनचर्या हैं । में पण्डितजीसे तो कुछ प्राप्त नही कर सका, पर उनके दर्शानसे ही 

अपने आपको धन्य मानता हूँ । 

ऐसे पृज्य पडितजीके प्रति मैं मत, वचन, कायसे उनके चिरायु होनेकी मगल शुभकामना करता हुआ, 
उनके चरणोमें प्रणाम करता हूँ । 


जिनवाणीके अपुर्व सेवक 
७ पं० जमुनाप्रसाद शास्त्री, कटनी 

मान्यवर श्रीमान्‌ ५ बशीधरजी जैन व्याकरणाचाये हमारे बंच्एनके चिर परिचित हैं । उनका साधा- 
रण जीवन, उच्च विचार, अनुपम ज्ञान, सरल स्वभाव सदा रहा । पं० जीने सदेव घर्म समाज एव राष्ट्र- 
की सेचा तन मन धनसे की । आप स्वतन्त्रताके महासमरके सेनानी भी थे। जीवन एक विनच्न व्यापारीके रूप- 
में बित्तावा । आपके किये यश्ञ और अपयश एक-सा रहा कोई विकार नही । गृह छक्ष्मीके वियोग होनेपर भी 
आपने अपना मार्ग नहीं छाडा और जिनवाणीकी अपुर्व सेवा कर रहे है। आपको कोर्ड छोभ देकर विचछित 
नहीं कर पाया । ऐसे सेवाभावी गुरु बंशीघर व्याकरणाचार्य युग-युग जिये---उतका नाम अमर रहें । 


३२ सरस्वती-वरवपुत्र पं० बश्शोधर व्याकर णाचार्य अभिनस्वन-ग्रन्य 


धर्म, समाज ओर राष्ट्र-सेवाके संगम 
७ डॉ० कस्त्रचन्द्र सुमन' प्रभारी जैनविद्या सस्थान, श्रीमहावीरणी 


देशके जैनागम-अध्येताओमे व्याकरणाचाय पदसे चिश्रुत १० बश्नीधर जी शास्त्रीका नाम सर्वोर्परि 
हैं । आपने आगमका मर्म समझा हैं। आगमके विरोबमे दिये गये बसतवब्योका निर्भेकता प्रुवंक परिहार भरी 
किया हैं। आगमकी यथाथंताका उद्घाटन करनेमे आप कभी पीछे नहीं रहे । खानियाँ तत््वचचमि आपका 
नाम विशेष रूपसे चचित रहा हे। ज॑नशासनम निईवय और व्यवहार पर्याएँ क्रमबद्ध भी हैं और अक्रमपद्ध 
भी आदि ग्रन्थ आपके आगम स्नेह की हो देन हूँ । 

समाज सेवाके तो आप सजम प्रहरी हैं! अधिक्षा, अल्पशिल्पसे ग्रस्त प्रदेशमे बहुन्ययसाब्य वहुलतातिे 
होनेवाले गजरथ जैसी प्रवुत्तियोका भी समाजके हितोकों व्यानमें रखते हुए आपने विरोध किया हैं। समाज- 
के किसी वर्गंका जैनो हो, भले ही वह दस्सा ही क्‍यों न हो, उसे अहंत-पुजा#ा अधिकार दिलानेमे हमेत्ा भाप 
प्रयत्तशील रहे हैँ । 

देश-सेवाके तो आप अग्रदूत ही है । देशके छिए आपने सहप॑ जेल-यातनाएं सही हैं । राष्ट्रमें बाज 
स्वतन्त्रता सम्राम सेनानीके रूप मे आपका बड़ा सम्मान हूँ । 

चौरासी वर्षकी अवस्थामे भी आप नित्य प्रात चार बजे सोकर उठ जाते हैं। अनवरत २ घंटे 
अध्ययन करते हैं । आहार इतना अल्प रह गया है मानो शरीरकी स्थितिके लिए ही आहार लेते हो । भाप 
धर्म, समाज और देश सेवाके सगम स्थल है । 

ऐसे धर्म, समाज और राष्ट्सेवी मनीपीको अभिनन्दन ग्रन्थ भेट करनेका निर्णय समाजके गोखका 
विषय है | पूर्ण हर्षोल्लासके साथ इस समारोहका आयोजन होना चाहिए । 

इस अवसरपर मैं वद्ध'मान भगवानसे कामना करता हू कि अभिनन्दनीय श्री प० व्याकरणात्रार्यजी 
स्वस्थ रहें और दीघंतम आयु प्राप्त कर इसी प्रकार धर्म, समाज और राष्ट्रकी सेवा करते रहे । 

देश और समाजकी निधि सरलता की मूत्ति को। 
शत शत नमन अपित सुमन श्रुतसेवियोके चमन को ॥ 

शुभकामनाएँ 
७ डॉ० श्रीमती रमा जन, साहित्यरत्न, न्‍्यायतीर्थं, छत्तरपुर 


मेरा ज्येष्ठ पुत्र प्रो० सुमतिप्रकाश जैन शॉस० महाविद्यालय बीनामे कार्यरत है। इस निमित्तपे 
एक बार मुझे अपने पति (डॉ० नरेन्द्र विद्यार्थी) के साथ बीना जानेका अवसर मिला । हम लोगोके आगमत- 
की सूचना मिलते ही पृज्य प० बशीधरजो व्याकरणाचार्यंने हम लछोगोको भोजनके लिए निमत्रित किया | 
हम लोग उनकी और उनके पूरे परिवारकी आतिथ्यभावनाकों देखकर गद्गद हो गये । भोजनोपरात दीपह' 
को जब पडितजी अपने भतीजे प० दुलीचद्रजीको समयसारका पारायण करा रहे थे, मैं भी उसमें सम्मिलित | 
हो गयी । उस समय प्रकृत विषयम प्रस्तुत शकाओका समाधान पडितजीने विद्धत्तापूर्ण ठगसे किया । उनका 
ताकिक एवं दाशंनिक शैलीने मुझे अपने गुरु स्व० ५० नेमीचद्रजी ज्योतिषाचायका स्मरण दिला दिया । 

मुझे ऐसा अतीत हुआ कि १० श्री न केवल व्याकरणके आचाय॑ है, अपितु न्याय एवं जैन दर्शनके 
आचाय॑ है । आज भी उनका स्मरण आते ही ऐसा लगता है कि पुन अवसर मिले और मैं उनके प्रववनम 
सम्मिलित होकर कुछ ज्ञानकण प्राप्त करूँ । 

ऐसे बहुश्नुत विद्वान्‌ पण्डितजी शतायु हो, यही मेरी मगल कामना है । पु 
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निरभिमान व्यक्तित्व 


# प० भैया शास्त्री आयवेंदाचार्य, शिवपुरी 
# प० वान्तिदेवी शास्त्री, शिवपुरी एवं उनके परिवारके समस्त सदस्यगण 


इतिहासके पृष्ठोको पलछटकर देखें तो आचार्य परम्परा तथा पण्डित परम्परा कुन्दकुन्द स्वामीसे लेकर 
आज तक अविच्छिन्न रूपसे चली आ रही है। आचाय॑ परम्परामे उनकी स्तुति, शिलाखण्डो या ताम्रपत्रो 
पर प्रद्वास्तिके रूपमे उत्कीर्ण की जाती रही । छगरभग ४०-५० वर्षोसि विद्वानों व श्रीमानोंके सम्मानमें---अभि- 
ननन्‍्दन या स्मृतिग्रन्य प्रकाशित कर अभिनन्दन परम्पराका उदय हुआ जो अब द्वुतगतिसे समाजके सामने 
गतिवान होता जा रहा । विद्वानोके कृतित्व एवं व्यक्तित्वके प्रति सम्मान ज्ञापित करनेकी परम्परा एक स्वच्छ 
एवं मानद परम्पराके रूपप्रे अनुकरणीय बनती जा रही है, इस परम्पराके निर्वाहमे आज तक लगभग पचास 
मुनियो, विद्वानोका या श्रेष्ठि व्गंका सम्मान किया जा चुका हैँ उनका यह सम्मान इतिहासमें अमर रहेगा । 
इस गौरवपूर्ण परम्पराके उपक्रममे इसी दशकमे चार पाँच विद्वानोका अभिनन्दन ग्रन्थ प्रकाशित कर उनके 
प्रति कृतज्ञता ज्ञापित की जा चुकी हैं। कुछ विद्वानोके अभिनन्दनकी बात सुनी जा रही हैँ। कुछ विद्वानोंके 
अभिनन्दन ग्रन्थ अधरे हैं, कुछ के प्रेसमे, कुछ पुणं होकर सामने आ रहे हैँ इसी श्रृखलामे प्रस्तुत अभिनन्दन- 
प्रन्थ पाठकोंके हाथमे है । 
वस्तुत॑ सरस्वती और लक्ष्मीके बरदपुत्र भरी बंशीघरजी व्याक रणाचायं जिस गरिमाके उत्कृष्ट स्थान 
प्र हूँ वे स्वयं अपनेमे एक ही हैं, उनका व्यक्तित्व और कतृ्‌ लव एक अनूठा और अनोखा हैं। प० श्री स्वतन्त्र 
व्यवसायी होकर सुधारकके रूपमे अपने विचारोके स्वतन्त्र रहे हैं यही कारण है कि गजरथ विरोधी आन्दोलन, 
राष्ट्रीय आन्दोलन, जैन तत्त्वमीमासाकी मीमासा वडो निडरतासे तलस्पर्शी-तकंपुर्ण रूपसे लिखी गई । उनका 
जीवन समाज सुधारकी दिशा वोधमे बीता हें, निर्भकतासे समाजमे व्याप्त कुरीतियोके उखाइ फेकनेमें शखनाद 
किया ह तो इन्ही मनीपी विद्वानने क्रिया । “विद्वान समाजका दर्शक होता हुँ” इस तथ्यकों सिद्ध कर 
दिया है । 
उत्की मधुर वाणीम॑ सरलता है मन और मस्तिष्कम साहस है । उनमे देवशास्त्र गुरुके श्रत्ति अटूठ 
श्रद्धा हैँ, भक्ति हैं। अप्रतिहत प्रतिभा उनको समिनी हूँ । 
ऐसे सिद्धान्ताचा्यं पण्डितवर्य जो स्वाभिमानकी गरिमासे गरिष्ठ एवं वरिष्ठ हैं उनके प्रति लेक 
शुन कामनाएंँ है कि वे शतायु होकर समाजको दिशा वोध करते रहे । 


मेरी उन्हें शुभ मंगल कामनाएँ 
# पण्डित मुन्तालाल़ जैन, शास्त्री सस्कृत-प्रवसता, श्री तारणतरण जेन उ० मार पि०, गजवासोंदा 


मेेय प्रम-पूज्य पण्डित बद्चोवरजी व्याकरणाचार्य रीनाफ़ा जीवन-यरित्र प्रशसनीय ही नही, जदित 
भेगुकरणीय है। ऊूप्मी एवं सरस्वती दोनोबा योग विशेष पुष्बसे ही मिलना हे | दर जापमे दोनो परपा 
है भापतिक सोम्यता एवं मुस्कराइट उन्तरकों भद्धता तथा मर्द वपायरे प्र्ज्ष उदालग्प है । 'मल्देष अेवी 
युणिषु प्रमोद! वालो बात आपके जीवनमें चरितायं दिलतो हैं । ह॒ 

ऑगदमेच्देन परव प्रकशग कगितिस आह अधिकेदन ग्रस्द प्रसशना! मे इदाएँए सिर 2 #४ 
[० दादा रीजीछओी सोडिया ने उस मा प्रभाज सम्यादना दलाया ३ पा उ॥। < आजम रन «चपये 


कमा 


पघ्डित बशीपर जी व्याकस्पाचादी उप जाय होने की मच वामना जरवा | । 


३४ सरस्वतो-वरवपुत्र पं० बंशीधर व्याकरणाचार्य अभिनन्दन-प्रन्ये 


समाजकी नब्जके पारिखी 
७ आचाय॑ जितेन्द्र, सासनी (अलीगढ ) 
चारित्त खल धम्मो” के अनुसार आज भी प्राचीन कडीके मोती यत्र-तत्र देखने / दर्शन करनेको 
प्राप्त हो जाते है । ऐसे ही प्रेत शास्त्र व्याकरण/चारित्रके धनी प० वशीधरजीके दशन मुझे उनके स्थायी 
निवास बीना (मध्य प्रदेश) में हुए 
प० जी सस्कृत भाषाकी कठिनतम विधा व्याकरणसे आचाय हैँ। उस समय व्याकरणसे आचार्य 
करना जैन समाजके लिये तो कौतुक/गौरवकी ही बात मानी जाती । 
अगस्त १९७३ में नाभिनन्दन सस्क्ृत विद्यालय, बीना में मात्र ३ माहके लिये पढाने गया। 
प्राचार्य प० मोतीछालजी थे । प० बशीधरजीके पास प्रतिदिन बेठता था। उन्हे देखकर मुझे स्याह्म् 
महाविद्यालय वाराणसीके वैयाकरण दिवाकर जोशीजीकी उचित याद आती कि बेटे, व्याकरण पढना--छोहै- 
के चने चबाना है, क्योकि यह लोक कहावत हँ--- 
डाल गले में गथरी, निरुंचय जानो मरण। 
कु, चु, ट प्‌ रटिये, तब आवे व्याकरण ॥। 
किन्त्‌ श्रद्धेपय ५० बशीधरजी जहाँ इतने कठिन विषयके विद्वान्‌ हैं वही एक बडे प्रतिष्ठित वस्त्र 
व्यवसायी भी है । मैने देखा पर्यपणमे जब प० जी घर्म-ध्यानमे अधिक समय लगाते तो ग्राहक दुकानके 
बाहर बैठे रहते कि जब प० जीकी दुकान खुलेगी तभी हम खरीददारी करेंगे। उनकी नैतिकता और 
विश्वास इसका कारण था । 
प० जी गम्भीर विचारक एवं समाज धर्मंके ज्ञाता है। मैं गाडरवाडा दशलक्षण पर्व॑मे प्रवचन क्रने 
गया। वापिस आया तो वहाँकी समाजके एक दलाल महोदय एवं मशीजीका पत्र आया कि हमारी भेद| 
दक्षिणा वापिस करो या फला सस्थाकी दानकी रसीद भेजो । मैं आइचर्य|असमजसमे था कि जिस समाजते 
भक्तिभावसे प्रवचन सुना और पैर छू-छुकर स्टेशन तक भेजने आये, उनके तमाइन्दोकी ऐसी हरकत ” 
मैने प० जीसे इस घटना चक्रका जिक्र किया तो प० जी गम्भीर मुद्रामें विचारपुर्वक बोले 
आप समस्त दक्षिणा वापिस भेज दो | यह समाज सेवा है। समाजका अनुभव अभी आप और कररगे। 
उनके अन्तमनकी अनुभूति मेने समझ ली और त्रन्त वैसा ही किया । 
भाज सोचता हूँ कि पण्डितजी जैसे व्याकरणविद, धर्मशास्त्रके ज्ञाता वैतनिक समाज-सेवासे दूर कैसे 
रहे ? वे सचमुच समाजकी नब्जके पारिखी हैं। तभो तो उन्होने मूक चिन्तन|लिखनके साथ-साथ स्व व्यव- 
सायी/स्वावलम्बी रहनेका निइचय किया। वे सचमच सरस्वती पत्र है । उनके साथ रहकर एक भनुभतेंः 
जन्य ज्ञानकी प्राप्ति होती है । वे सद॑व स्वाष्याय करते हैं और गम्भीर विषयोपर छेखनी चलाते हैं | सल 
धर्मका पालन व्यापारमे करनेका मूलमन्न तो कोई पण्डित श्री वशीधरजी व्याकरणाचाये, बीना वाले पूर्छ | 
उन जैसे मनीपीका में अभिनन्दन एवं अभिवन्दन करता हूँ । मेरी शतद- उन्हें शुभ कामनाएँ है । 


अभिवन्दनीय पण्डितजी 
७ श्री श्रेयास जैन, पत्रकार टीकमगढ़ (म० प्र०) 
श्रद्धेय प० वज्ञीवरजी व्याकरणाचार्य एक ऐसे सारस्वत है, जिनकी सरस्वती चतुमुंखी हैं | हम देखते 


हैं कि उन्होंने समाज, राष्ट्र, साहित्य सभी क्षेत्रोमे अपनी सरस्वती का सफल उपयोग किया हैं उन्होने 
समाजको विखण्डित करने वाली रूढियोको दूर करनेमे सक्रिय कदम बढाया है। १९४२ के भारत छोड़ी 
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राष्ट्रीय स्वतन्त्रता-आन्दोलनमे न केवल भाग ही लिया है, अपितु ९, १० माह जेलमें भी रहे । अपने क्षेत्रमे 
काग्रेसके सदस्य बनकर राष्ट्रकी निरन्तर सेवा की है । 

आइचये यह है कि आपने इस सामाजिक और राष्ट्रीय प्रवत्तियोके साथ आप सम्मत सैद्धान्तिक 
दाशंनिक और ताकिक लेखों एवं ग्रन्थों द्वारा सम्यग्ज्ञानका भी प्रचार किया हैं । 

ऐसी बहुमुख्ी सेवाओके उपलक्ष्ममे उनका अभिवन्दन एवं अभिनन्दन नितान्त आवश्यक था । आज 
समाज उनका अभिनन्दन कर रहा है, यह परम प्रमोदकी बात हूँ । मैं भी एक लघु पत्रकारके नाते इस 
अवसर पर उनका अभिवन्दन करते हुए अपने श्रद्धा-पुष्प अपित करता हूं कि वे हम लोगोको दीघंकाल तक 
मार्ग दर्शन करते रहें । 
शान्तिप्रिय क्रान्तकारी समाज-सेवक 
७ डॉ० नरेन्द्र विद्यार्थी साहित्याचा्य, एम० ए०, पी-एच० डी० पूव विधायक, छतरपुर 
समाज सेवाके क्षेत्रमे 


जैन तीथे क्षेत्र देवगढमे जब एक विशाल गजरथका आयोजन हुआ, तब सागरके जैन जातिभूषण' 
सिं० कुन्दन लालजी तथा पुज्य १५० दयाचन्द्र जी सिद्धान्तशास्त्री (प्रधानाध्यापक श्री गणेश दि० जैन ससस्‍्क्ृत 
विद्यालय, सागर) के साथ में भी देवगढ़ गया । आदरणीय सिंघईजोका स्नेंहिल आदेश और प० जीकी साथ 
ले चलनेकी स्वीकृति, दोनो मेरे लिये वरदान थे। वही पृज्य पं० बश्ीधरजीके सर्वप्रथम दर्शन हुए । नव 
स्थापित  सन्मागग प्रचारिणी सभा” के मचसे गजरथकी असामयिकतापर इनके भाषणसे मैं इनपर मन-ही-मन 
नाराज हो गया, क्योकि उस समय गजरथ मेरी दृष्टिम सबसे बडा घामिक का था | इतने बडे रथकार सा० 
कया वर्तमानकों नही जानते ? यही पं० एक समझदार है ? इत्यादि कल्पनाएँ मनमे उठती रही । पर इनको 
भी तो सुनता चाहिये, गुननेमे क्या हज है ? सोचकर इनका भाषण सुना और कहकर चला आया कि विरोध 
ही करना है तो बडे जोरसे बोलना चाहिये | १० जीकी गम्भीरता और हमारा रूडकपन कैसे मेल खाते ? 

आगे चल़कर सागर जिलेके केवलारी ग्राममे भी गजरथका आयोजन हुआ, मैं विद्यालयकी ओरतसे श्री 
प० मूलचन्द्रजी विलौआ सुपरिण्टेण्डेण्ट सा० की सहायता भेजा गया । प० बशीधरजीका विचार-मच' वहाँ 
भी लगा और हमारे विद्यालयका तम्ब्‌ भी इन्हीके पास छगा । फिर वही गजरथ-विरोधी भाषण । अबकी 
बार तो न सुनना चाहते तो भी सुनना पडते थे। सुबह ४ बजे प० जीका भाषण भगवन्‍न्तामस्मरणकेः 
साथ प्रारभ हो जाता । इनके साथ प० जीके तत्कालीन परम्त सित्र माननोय प० फूलचन्द्रजो सिद्धान्तशास्त्री 
थे, वे भी बारी-वारीसे विरोधी भाषण देते थे । मैंने पहले दित सोचा इन पण्डितोको कोई अच्छा काम नही 
आता ? पर जब चाहे-अनचाहे इनके भाषण दो दिन सुने, और सोचा तब मेरी समझमें आ गया कि मैं ही 
गलतीसे था । मेरो विचार-धारामें परिवर्तेत आया और मैंने अपने विद्रोह विचार एक कवितामे व्यक्त कर 
दिये । कविताका अन्तिम छन्द था--- 


“कल्याणक को पूर्णविधि को मनगढन्त होते देखा। 

ऐसे भी गजरथ धर्म अग है, मूर्खों की कहते देखा ॥ 
पाठक स्वय' ही सोच सकते हैं । इस कवितामे गंजरथकी खुली आलोचना थी | इससे बौखलाकर एक सज्जन 
आये, कौन हैँ यह कविता वाला विद्यार्थी ? मैंने कह दिया साहब आखिर इतना बिग्रडने की क्या वात है ? 
वे बोले---तुमने नही सुना वह कह रहा था ऐसे भी गजरथ धर्म अगर है, मुर्खोको कहते देखा । मैंने कहा हाँ, 
यह बात तो सुनते ही गछत लगना स्वाभाविक है, परन्तु गम्भीरताकें साथ अगर आप'सोचे तो शायद आप 
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भी उससे सहमत हो जावेंगे, क्योकि आप एक भद्र एवं विचारदीक व्यक्तित्वके घनी दिखते हूँ । आपके 
अन्तरंगकी बात भगवान जानें ? अपनी प्रशसा सुनकर वे शान्त होकर चछे गये । 


विचार मचके बाहर हुई इस ञ्ाब्दिक मुठभेडक़ों में कभी भूछ नहीं पाता । प० जीकी शान्त विचार- 
शैलीने मुझे भी गजरथ-विरोधी बना दिया । परन्तु दु ख की बात यह हूँ कि जैन ममाजपर उसका कोर्ड अस्तर 
नही है । अत तीथ॑ क्षेत्रोपर चलने वाले गजरथका समर्थन परवद फरना पउता हैं । जबकि शिक्षा सत्याओके 
पुनरुज्जीवनमे व्ययका सदुद्देश बताते हैं । पर जब यह छलना मात्र होती है तव मन-ही-मन घुटन होने छगतों 
हैं कि समाज कब पण्डितजी जैसे विचारकोंके सद्‌ विचारोसे छाभ छेगा २ 

इस गजरथ महोत्सवमें प्रतिष्ठाचार्य प० हरिप्रसादजी पठा (टीकमगढ़ बाले) थे, जो बादकों दिगम्बर 
मुनि हो गये । समाजके अनेक प्रतिष्ठित जन इसमे पधारे थे । 


राष्ट्रीयताके क्षेत्रमे 


पण्डितजीकी शान्तिप्रिय क्रान्तिकारिताका दूसरा उदाहरण उनके द्वारा सन्‌ १९४२ के “भारत छोडो 
आन्दोलनमे भी भाग छेनेका है, जिसमें उन्होने बडी थालीनताके साथ अपने राष्ट्रीय विचारोको अभिव्यवित 
दी और जेल की सजा पाई । 
सांस्कृतिक सरक्षाके क्षेत्रमे 

तीसरा उदाहरण जैन सास्कृतिक परम्पराके सरक्षणमें सक्रिय योगदानका हैँ । “जैन तत्वमीमामारी 
मीमासा” ग्रन्थमे उनके विचार बहुत स्पप्ट है । सोनगढी सिद्धान्तोंके सम्बन्धमे जैन समाज केवल इतना जानता 
था कि कहान जी भाईने केवल जैनागमफ़ी अस्पष्ट व्यास्याको सुस्पष्ट क्रिया है, विस्तत किया है, ताकि छोग 
आगमिक रहस्योफो सरलूतासे समझ सके। इसमें मिलावट या अर्थान्तरफा प्रदन हो नही है, ऐसा मैं भो मानता 
था । परन्तु जब पण्डितजी जैसे अध्येताओने गम्भीर अध्ययनके वाद निष्कर्ष निकाला कि जहाँतक कानज़ी 
भाई की कथनी है, वह पूर्वाचार्योंके प्रतिपादनकी व्यारुयामात्र नही है किन्तु उसका खण्डन हूँ तब मुझे आइचर्य॑ 
हुआ । विद्वानीकी दृष्टिमें या जनागमिक परम्परापर भीतरी आक्रमण था। परिणामत मूल मान्यताओकी 
सास्कृतिक सरक्षाके लिये शान्तिपूर्ण ढगसे प्रयास करनेका निर्णय दिगम्बर जैन सस्कृति सेवक समाज द्वारा 
लिया गया। इस प्रयासका भी गणेश माननीय प० वश्योधरजी द्वारा प० फूलचन्द्र जी सिद्धान्तशास्त्री द्वारा 
लिखित “जैन तत्व मीमासा की मीमासा” लिखकर किया गया । उक्त मीमासाकी मीमासा ग्रन्यमे पण्डितजी- 
को गहन दाशंनिक एवं ताक़िक प्रतिभाके दर्शन होते है । 


सस्क्ृति-सेवक समाजके सकल्पके अनुसार पण्डितजी समयसार, समयसार कलश और. मोक्षमार्ग प्रका- 


शक जैसे ग्रन्थोका विसलेपणात्मक अध्ययन (कानजी भाईकी विचार घाराके साथ तुलनात्मक रूप में) प्रस्तुत 
करनेमे समर्थ हो, दीर्घायु हो, यही मगल कामना है । 


जैनधर्मेके प्रकाण्ड विद्वानका सम्मान 
७ श्री महेन्द्रकुमार मानव”, छतरपुर 

जैन समाजमे पाडित्यका अभाव देखकर पूज्य वर्णीजीने काशीमें स्याद्गाद विद्यालयकी स्थापना की थी । 
पूज्य वर्णीजीके जीवनकालमे ही उनका सपना प्रा हुआ था और समाजमे जैनघर्मके अनेक प्रकाण्ड पण्डित 
बने । इन पण्डितोकी सेवाओसे जैन वाइमयका अध्ययन, शोध और विवेचना हुई । इसी कडीमे प० बशीधर- 
ज़ीका नाम आता है। उन्होने व्याकरणसे आचाय॑ परीक्षा उत्तीणं की। साथ ही जैनघमंके गहन ग्रत्थोका भी 
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अध्ययन्त किया । उनके अध्ययनका परिचय उनके द्वारा विभिन्‍न पत्र-पत्रिकाओमें लिखित सामयिक, ताकिक 
शोधघपूर्ण लेखोसे मिलता हैं। पडितजी एक ऐसे दीपक है, जिन्होंने एक साधारण परिवारमें जन्म * लेकर 
अपने पूरे परिवारको पंडित बना दिया । दीपक-से-दीपक जलता है! यह उक्ति उनके जीवनसे चरिताथ॑ हुईं । 
उतके भतीजे पं० ब्रालचन्द्र सिद्धान्तशास्त्री अभी कुछ ही दिन पूर्व दिवंगत हुए है । वे तो स्वर्गीय हो गये 
परन्तु घट्खंडागम-धवल सिद्धान्त जसे गहन आगम ग्रन्थका सम्पादन एवं अनुवाद करके अपनी अक्षय कीर्तिको 
' “ भूतलपर छोड गये । पंडितजीके ही दूसरे भतीजे प० दरबारीलाल कोठिया न्यायाचार्य जैन समाजके अब एक 
मात्र न्यायके विश्वत॒ विद्वान है । 
जन समाजमे सेद्धान्तिक मान्यताओको लेकर उठे हुए विवादके बादलोको प० बशीधरजीने “जैनतत्त्व 
' मीमासा की मीमासा' जैसे स्पष्ट ग्रन्थ की रचना कर सन्मार्ग प्रकाशित किया है । 
यह हमारे लिए सौभाग्य की बात है कि बुन्देलखड जैसे पिछडे और गरीबत्र प्रान्तने ही जैनधर्मके 
'मूर्धन्य बहु पडितोको जल्म दिया है जिनके ज्ञानसूर्यके प्रकाशसे पूरे भारतका जैन समाज उपकृत हुआ है । 
पडितजीसे मिलनेका मुझे कई बार अवसर मिला है। उनके पाडित्यसे तो मै प्रभावित हुआ ही, 
लेकिन उनकी सादगीने भी मेरे मनपर अमिट छाप छोडी हैं । एक सम्मेलनसे हम लोग धर्मशालामे ठहरे हुए 
' थे। शामको पंडितजी अथऊ कर रहे थे। जबतक पडितजीने शामके भोजनमें मुझे शामिल नहीं कर लिया 
तबतक वे नही माने । पडितजीकी दो हुई पृडियो और साग्रका स्वाद आज भी मेरे स्मरणमे है। पडितजी 
' दीर्घायु हो और जैन वाइमयकी निरन्तर सेवा करते रहे, यही कामना है । 


, साले की भौआके लिए भावाझ्लि 

७ शाह प्रेमचन्द्र जेन, बीना 

हमारे 'भौआ'के साथ मेरे बचपनकी कुछ यादें जुडी है, जिनसे भौआका सम्बन्ध है और मेरा भी । 
वुन्देखखण्डमे बहनोईको 'भौआ” शब्दसे सम्बोधन और आदर व्यक्त किया जाता है । हमारे बडे दद्दा श्री 

- शाह मौजीलालजीके दामाद ही हमारे भौआ है और वे है रब्ध प्रतिष्ठ एवं ख्यातिप्राप्त जेन समाजके शीर्ष 

विद्वान पण्डित श्री बशीधरजी व्याकरणाचाय॑ । 

हम-सब एक ही मकानमे रहनेके कारण उगते सूरजसे इबनें तक और डूबनेसे उगने तक छोटी-बडी 
बातो, घटनाओं और मिकटस्थ जोवनसे जुडे है। मेरे बचपनकी यात्रा और भौआके राजनैतिक, साम्राजिक 
और व्यावसायिक जीवनके एक समूचे व्यक्तित्वकी यात्रा मेरी दृष्टिमें है जो बढती उमरके 'साथ भूछी-बिसरी 
शलकियोको फिर याद करनेसे स्फति देती है, प्रफुल्लता और प्रेरणा देती है। कुछ-न-कुछ छाप, उनका 
अ्ाव मेरे जीवनपर पडा हैं। निकटता-समीपता और सगतका असर जरूर होता है, यही मेरा सौभाग्य हैं । 


हाँ, तो मैं ६-७ सालका रहा हँगा । खेलता फिरता और दौड लगाता | घरके भीतर हमजोलीके 
भानजे-भानजी सनतकुमार और बिमलाके साथ खेलते । घरमे खूंटी पर टेंगी बिगुलको उतारते और फूँकते । 
बजाते और कंघेंपर टाँगनेका शौक करते । बच्चे थे बडोकी नकरू करते, कभी नेता बनते, कभी 
मिलिट्रोवाले बनते । बिगुल हमे एक खिलौना था । 
भौआका घर उन दिनो बीनाकी राजनैतिक गतिविधियोका अड्डा था । सारे काग्रेसी कार्यकर्ता और 
नेता इकट्ठे होते । सन्‌ १९४२ की क्राति और भौआकी बीना स्टेशन पर गिरफ्तारी मेरी बचपनी आँखों 
जेल सी समाई । स्टेशनसे घर तक नही आ पाये कि उन्हे स्टेशंन पर ही गिरफ्तार कर लिया गया। हम 
बैत के रोनेकी आवाज 'मिलो । शुन्देलखण्डमे बहनको बेन या जिम्ली” ब्ब्दसे सम्बोधित किया जाता हूं । 
१०-५६ 


२८ सरस्वतो-वरदपुत्र पं० बशीधर व्याजरणाचार्य अभिनन्दन-पग्रन्य 


हमारे शाह खानदानमें बडे लोग 'लद्दा वेन! और हम छोटे छोग 'चिन' कहते थे । कहते थे, इसलिए कि 
उनका नाम लक्ष्मीबाई था और वे भी अवसे पन्द्रह वर्ष पूर्व स्वस्थ हो चुकी है । 

बेन के साथ हम लोग ताँगापर स्टेशन पहुँचे । शामका वक्‍त था | उन दिनो वीना एक छोटा कस्बा 
था। इटावासे स्टेशन पहुँचते-पहुँचते रात हो गई थी। कस्बामे विजछी नही थी, पर पूरे कस्वेमे यह खबर 
बिजलीकी भाँति फैल गई कि पण्डितजीको गिरफ्तार कर लिया है। लोग उमड पडे स्टेशनकी ओर । स्टेशन- 
पर भारी भीड और अग्रेजी पुलिसका बन्दोबस्त । हुजूम बढता जाता था। गहराता कोछाहल नारो-पर-नारे 
का तेज स्वर । इकलाब-जिन्दाबाद, पण्डितजी जिन्दाबाद | जनताका जोश और आक्रोश, भीडसे बचानेके लिए 
एक ऊ चे मचपर पण्डितजी जनताको सम्बोधन दे रहे थे । हम छोग उन्तक नही पहुँच पागे । मचके चारों 
ओर रस्सियोसे घेरा गया था । दूरसे देखा, दूरसे सुना । उन दिनो बीनामें लाउडस्पीकर उपलब्ध नही थे । 
क्या कह रहे हैं, समझमे नही आया । भाषण खत्म होते ही सिपाही उन्हे उतार ले गये । कहाँ ले गये ? 
कहाँ ले जायेगे ? पता नही । सब लोग कह रहे थे--जेंल ले जायेंगे । रात स्याहु हो चली थी भीड-लौटने 
लगी । हम लोग भी लौट आये । कस्वेमें उदासी थी, मुहल्लेमें मायुसी और घर-पडोसमे अजीब सन्नाटा । 

रात सोचनेमे चली गई। अग्रेज मिलिट्रीका आतक, पण्डितजीकी जेल यात्रा और आन्दोलनका 
बिगुलनाद, बिगुल अब मुझे खिलौना नहीं रहा। विद्रोह, विरोध और आन्दोलनका अलख़ जगानेवाला 


एक शस्त्र | 
“बिगुल बज उठा आजादीका गगन गूँजता नारोसे” आज जब कभी यह गीत सुनते है पण्डितजीके 


धर टेंगी बिगुल याद आ जाती है । 

भौआकी जेल यात्रामे सनत दिवगत हो गया । एक शोक यह भी और एक याद यह भी । 

उनकी जीवन यात्रामे राजनीतिके कई पडाव हुए। सामाजिक सेवामें चलते रहे । विद्वत्ताका घर 
भरते रहें । सरस्वतीकी साधनामें अबतक सलरमग्न । सरस्वतीका यह वरदपुत्र वृद्धावस्थामें अब कलमके सिपाही 
है उनके कमरेमें अब बिगुल नही, कलमदान है । वे आत्म-विश्वासके घनी है, दी्घं जीवन जीने और बहुत 
कुछ करने की लऊकक हैं। उनके द्वारा भरे घट और उनका जीवन घट भरा रहे । हम सब पीते रहूँ, रीते 


नही । यही भावाञ्जलि भौआके दीर्घ जीवन यात्राके लिये है । 


फन्‍या राशिका चमत्कार 
#प० स्वतन्त्र जेन, गंजवासौदा 


[ प्र भाग ] 

बहुत पुरानो बात हैँ और मेरे बचपनकी बात है, स्व० प० महेन्द्र कुमारणी न्यायाचार्य हु० 
महाविद्यालय इन्दौरमे न्यायतीर्थंकी पढाईमे सूूग्न थे। उस सभ्य मैं भी इन्दोरमें प्रवेशिका खण्ड २ मे 
पढ़ता था। एक दिन प० जीने व्यग (किन्तु सत्य) में कहा, देखो यह कन्या राशिका ही चमत्कार मानना 
चाहिये कि ५० बशीधरजी व्याकरणाचवायंका विवाह श्री मौजीलालजी बीनाकी लडकीसे हो गया है | मजेंकी 
बात यह है. कि दोना (वरवधु) की कन्या राशि है, और पण्डितजीको घर जमाई रख लिया है । पण्डित 
महेन्द्र कुमारजी न्‍्यायाचार्य तो बनारस पहुँचनेपर सुहृंहर प० डॉ० कोठियाके साथ बादमें हुये थे । बात 
आयी-गयी-सी हो गयी, और समय अपनी अरोक गतिसे भागता रहा ! 

अब फरवरी सन्‌ १९४१ का जमाना आ गया । इसी साल सूरतमे जैनसिन्रादि कार्यालयोम नियुक्ति 


१ / आशौव॑चन, संस्मरण, शुभकामनाएं : ३९ 


हुयी थी । जूनमें कुछ दिनोका अवकाश लेकर मैं सिरोज आया। मामाजीने कहा, तुम बीना चले जाओ 
लडका देख आओ, कस्तूरीका सम्बन्ध करना है, मैंने कहा ठीक है । अब बीना मैं किसके यहाँ ठहरूँ यह 
प्रइन मेरे सामने था। इस समय मझे १५० महेन्द्र कुमारजीकी वात याद आयो ' कन्या राशिका चमत्कार 
क्यो न मैं चमत्कार वालोका मेहमान बनूँ ? शासको मै बीना आ गया । आते ही मैंने अपना परिचय दिया । 
पण्डितजी बडे खुश हुये, और अपने आत्मीयभावसे मुझे बहुत ही प्रभावित किया, मैं गदु-गद हो गया । 
लडका मुझे पसन्द नही आया, किन्तु पण्डितजीके अपार स्मेहको लेकर छौठ आया । यह जून सन्‌ ३१९४१ की 
बात हैं। यही पूज्य प० बशीघरजीसे प्रथम परिचय था । 

सन्‌ १९४८ मई मासमे सोनगढ़ में विद्वत्‌ परिषदुका अधिवेशन हुआ । यह कानजी स्वामीके उदय- 
कालका अवसरपर था । इस अधिवेशनमे समाजके चोटीके मूर्धन्य अनेक विद्वान्‌ पहुँचे थे। वहाँसे लौटते 
समय १० बशीघरजी सुरत आये । मेरे ही घर ठहरे थे, आपको जैनमिन्नकी पुरानी फायलोकी आवश्यकता 
थी। वे फायले कार्यालयसे छाकर उन्हें दे दी थी, दो दिन ठहरकर बीना चले गये। पूज्य पण्डितजीके 
आगरमनपर मुझे बहुत ही आनन्द मिला । फिर तो पूज्य पण्डितजी समय-समयपर कई बार मिले । परिचयते 
निकटता-घनिष्ठताका रूप ले लिया । फिर तो पण्डितजीके घर कई बार आना-जाना होता रहा । 

| उत्तर भाग | 


पूज्य पण्डितजी जैन समाजकी नजरोसे ओझल रहे और अपनी ख्याति एवं प्रसिद्धिसे दूर रहे | यहो 
कारण है कि सामान्य जैन समाज आपको न जान सका । ६० वर्षों तक चारो अनुयोग ग्रल्थोका आलोडन 
एवं मन्थन कर आपने नवनीत निकाला | मैंने स्वयं देखा है कि पण्डितजी ठीक ३ बजे उठकर या तो कुछ 
लिखते है या किसी ग्रन्थका पारायण करते है। जबकि मैं ६ बजे उठता था जबकि मै पण्डितजीके घर 
मेहमानके रूपमे होता था। खानिया तत्त्वचर्चामें आपका प्रमुख हाथ था। जैनदर्शान और जैनसिद्धान्तके 
आप अधिकारी विद्वान हैं। वीरवाणी पत्रिकामें कर्म सिद्धान्त सम्बन्धी केख माला कई अकोमे निकलती 
रही। ऐसी लेखमाकाका पुस्तकाकार छपना बहुत आवश्यक है। हमारे समाजमे गुण-ग्राहकता नही जैसी 
हैं। यही कारण है कि पण्डितजीको ८४ वर्षकी आयुमे अभिननदन ग्रन्थ देनेका निर्णय समाजने लिया, यह 

- पण्डित॒जी अभिननन्‍्दनीय हैँ ही किन्तु वे इससे अधिक अभिवन्दनीय एवं अभिननन्‍्दनीय है । 


अभिनन्दनकी पावन मागलिक बेलापर मैं पूज्य पण्डितजीके सुखी, स्वस्थ जीवन और झतायुष्यकी 
मगर कामना करता हूँ । 


समाज के मसार्गेदर्शंक 


७ श्री लालजी जैन, वी० कॉम, अनुभाग अधिकारी विभाग, परीक्षा का० हि० वि० वाराणसी नियन्नक कार्यालय 

यह परम प्रसन्तताकी बात है कि समाजने पडित बंशीघरजी व्याकरणाचार्यके अभिननन्‍्दन करतेका 
निर्णय लिया हैं और उनके व्यक्तित्व, ऋृतित्व एवं दार्शनिक योगदान स्वरूप एक अभिननदन ग्रथ प्रकाशित 

करनेका निरुचय किया है | 

आदरणीय पडितजी सादगीको प्रतिमूर्ति एवं भद्रपरिणामी व्यक्ति हैं । अध्ययन-अध्यापनके क्षेत्रसे 
हर रहते हुए भी पडितजीने जैनवाइमयकी जो सेवा की है, वह अपने आपमें एक मिसाल है। केवल 
स्वाष्यायके बलपर पडितजीने जैन सिद्धान्त, दर्शन, न्याय, इतिहास आदिका जो दिग्दर्शन अपने लेखों एवं 
ऊंतियामें कराया है वह अत्यन्त ग्राह्म एव. आगमानकलू है। तथ्योका जो विवेचन पढितजीने प्रस्तत किया 
वह सागोपाग एवं सरल है । सुधीजन ही' नहीं अपित सामान्यजन भी उसका छाम उठा सकते है । दाशंनिक 


४० सरस्वती-वखपुत्र प॑ं० बंशोषर वपाफ़रणाचार्य अभिनन्‍वन-प्रन्य 


विवेचनमे तो मोलिकता कूट-कूट भरी हुईं है । लेखोके अध्ययनसे यह पता नही चलता कि वें स्ववकी उनकी 
कृति नही हैँं। सामान्य पाठक भी यदि उनका अध्ययन मनोभावसे करे तो उसे ऊअवनका अनुभव नही होता 
और उसके पठनकी ओर वह अग्रसर होता जाता है । 

; यह पण्डितजीके गहन अध्ययन एवं स्वाध्यायका ही परिणाम है कि वे खानिया तत्त्वचर्चावर 
आगमानुकूल समीक्षा प्रस्तुत कर सके । उनकी रचनाओको तो समाजके लिए अछगसे प्रकाशित करनेका 
प्रयास करना चाहिये । हे है 

ऐसे विद्वानूका समाज कितना ही अभिनन्दन करे, वह थोडा हैं । पण्डितजी शतायु हो एवं हम- 
लोगोका सागंदरंन इसी प्रकारसे करते रहे, यही मेरो शुभकामना और जिनेन्द्र भगवानसे प्रार्थना है । 


एक जागरूक मनोषी 
७ १० खुशालचन्द्र बडेराय, शास्त्री, तेजगढ 


यह हमारा धर्म एवं कर्तव्य होता है कि अपने लिये जिनके द्वारा कुछ प्राप्त हो उनका गुणस्मरण 
अवश्य ही करें । 

प० जीने अपना सारा जीवन जनधर्म एवं समाज-सेवामें लगाया हैं और आज भी सजग भावसे 
सलूप्न हैं। आपने समाजमे' छगे समाज और धरम विरोधी तत्त्व रूपी घुनको निकाल फैकने हेतु जो सतत प्रयत्न 
किये वे आज भी स्मरणीय हैं | 

केवलारी गजरथ : एक अतीतकी झॉँकी--पत्रो द्वारा छगातार प्रचार एवं प्रसारको देखकर श्री 
प० जीने अपने विचारोको दबाना एक अपमान तथा कायरता द्योतक समझ जोरदार आन्दोलन उठाया एवं 
पं० फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्री बनारस, भागचन्द्रजी इटोर्या द्मोहको आइवस्त किया और लिखा क्या 
दमोह जिलेकी केवलारी बस्तीमे जहाँपर मात्र एक ही धर जैनसमाजका हो वहाँपर गजरथ जैसे महान और 
पवित्र घार्मिक अनुष्ठानकी स्थापना की जाय । यह नाटक नही कि कही भी किसी हालतमे खेला जा सके । 

श्री भागचन्द्रजी इटोरयाने अपने स्थानीय कार्यकर्त्ताओं को आमत्रित कर सलाह मसवरा करके प० 
मुलचन्दजी “बवत्सल” पन्नालालजों चौ०, भागचन्द्रजी इटोरबा एवं मैं भो तेयार होकर प० जीके साथ 
केवलारी शाहपुरसे पहुँचे । श्री सिं० घरमचन्दजी गंजरथकारसे मिले तब उन्होने कहा कि रथ चलेगा। 
इससे मेरा तथा गाँवका बदनाम होगा । बहुत समझाया गया अनेको उदाहरणों द्वारा विषय सामग्री प्रस्तुत 
करनेपर भी सिं० जो सहमत नहा हुए । 

अन्ततोगत्त्वा रथ चलनेकी शुभवेला आ गई । सर्वमडली सहित प० जी कैवलछारी पहुँचे । चर्चा 
विरोधकी चल रही थी कि प० फूलचन्द्रजो अनशन प्रारम्भ कर एक मडपमें बैठ गये । समाजमें खलबली 
मच गई । प० जगन्मोहनलालजी शास्त्री प्र० पा० कटनी जैन पाठशाला आये और बडे आहवासनोके बीच 
प० जीका अनशन तुडवाया । आम सभा हुईं जिसमे सर्वसम्मतिसे १५१ आदमियोकी एक कमेटी बनी और - 
निर्णय हुआ कि इस कमेंटीकी स्वीकृतिपर ही गजरथ चलेंगे । 

इसी बीच बात जमुनाप्नसाद कलरौया सवजज नागपुरसे- पधारे | चर्चाके दौरान लोगोने कहा बुन्देल- 
खण्डमे दस्साओको पूजन प्रक्षाल आदिका अधिकार नही हैं| तब प० बंशीघरजीने अपनी गदुगद वाणीमे कहा 
इधर गजरथ पच्रकल्याणक प्रतिष्ठाएँ हो उधर पुजारियोका अभाव हो दोनोही बाते शर्मसे मर मिटनेकी है 
उस दिनसे दस्साओकी पूजनका अधिकार दिया गया । प० बशीधरजी एक छंगनशील, करमठ, उदारमना है,। 
आपका जैन साहित्यमे पूर्ण आधिपत्य है। हम आपके दीघंजीवी होनेकी कामता करते है । ' 


ण्क्क जय सुमन न... पीनिकनी, 





बंशीधरों जयतात्‌ 


श्री अमृतलालो जैन: साहित्य-जेनद्शंनाचाय, लाडनू 


(शार्दूलविक्रीडितम्‌) 
झाँसीमण्डलवर्तिनी विजयते घन्या पुरी सोरई' 
यत्राजायत नव्यभव्यभवने राधा-समुकुन्दात्मजः । 
स्तुत्यानेकशरी रचिक्लविदितप्रज्ञाप्रकर्षदियः 


श्रीवंशीधरनामलब्धगरिमा_ जातो5मिनन्योज्धुना ॥ १॥ 
| स्याद्वादात्तसमस्तशास्त्रतिषयज्ञानो गणेशाश्रयो 


नैकोपाधिविभूषितो गुरुसमप्राज्ञप्रसादादभूतु । 
आचाय॑त्वमवाप्य य प्रथमतो छेभे प्रतिष्ठा परा- 
मश्नान्त श्रमतो न कोश$त्र सुमति' प्राप्नोति शुम्भयश- ॥ २॥ 

पदचादु यः प्रविहाय शिक्षणगुहं व्यापाररूग्नोषपि सन्‌ 

न्याय्य मुल्यमुपैति तोनमधिक॑ कस्मादपि ग्राहकातु । 

तस्मात्‌ सो5पि परत्न याति न जन--क्रेतु पट कहिचिदु- ' 


व्यापारेईषपि जन स॒ एवं सफलो जायेत यो न्यायवान्‌ ॥। रे ॥ 
व्यापाराथंभुपस्थितोईषपि विपणो ग्रन्थ न थो मुज्ज्चति 


प्राप्ते क्रेरि सत्वर वितनुते कार्य तदीयें तत'। 
निरिचिन्त पुरतोी निधाय मनसा तच्चिन्तने लीयते 
तत्त्वं वेत्ति स एव यस्य हुंदयं नित्य निमरनं श्रुते ॥ ४ ॥। 
लोकदलाध्यगुणौधमण्डनयुता याता यदा गेहिनी 
स्वर्ग वित्स' समस्तससृ तिभवा नि सारता भावयन्‌ । 
अन्त शोकनिपीडितोषषि नितरा व्यक्त न चक्रे बहिः 
सत्य ते विरला समस्तभुवने मुज्चन्ति धैर्य न ये॥ ५॥। क 
सत्तककनिपीडिताखिलजगच्छास्त्राथिघृकोच्चयो- 
- नानालेखविलछेखनोत्थथशसा. शुक्लीकृताशाम्बरः । 
वक्ता श्रेष्ठतमश्वच च्चाचतुरों ग्रन्थप्रणेता महाबु-* 
श्रीवंशीधरपण्डितोीं. विजयते *' विश्वम्भराबविश्लुत. ॥ ६ ॥ 
वर्षीयातपि यों. युवेव नितरामुत्साहसम्पन्नघी । 
कार्याकायंविवेकसूय॑महिमप्रध्वस्तचिन्तानिशः । 
लक्ष्मी: साधथ सरस्वती भगवती य नोज्ञतः कहिचित्‌ 
सोध्य विज्ञसमाजमस्तकमणिर्वशीघरों भाग्यभाकू ॥ ७ ॥ 
(पथ्यार्या) 
आचार्यों व्याकरण तीर्थ न्याये तथा च *साहित्ये 


य ज्ास्त्री स विपदिचत्‌ू--प्रवरो वशीधघरो- जयतातू ॥ ८ 0 
कट 





१. ज्ञः स०-इति पाठोष्पर. । 


सरस्वतीके वरद-पुत्र हे ! बंशीधर व्याकरणाचार्य 
प० अनू पचन्द्र न्यायतीर॑, 'साहित्यरत्न! जयपुर 


९ 


वन्‍्दन है, अभिनदनीय हैं! 
विश मनीषी परम उदार! 
साक्षात्‌ु गुण-ज्ञान पग्नोनिधि ! 
सादा जीवन उन्चुविचार ॥। 


२ 


स्थाद्वाद-विद्यालय काशी 
गुरु गणेश” से पाया ज्ञान । 
दर्शन औ  साहित्य-न्यायके 
वने प्रखर॒ उद्भटविद्वान्‌ ॥ 


रे 


शुष्क विषय व्याकरण कठिन अत्ति 
उसके भी आधचाये महान । 
बिना बाँसुरी, हे बशीघर। 
करा दिया गीता का ज्ञान ॥ 


है. 


आगम आओ सिद्धात ग्रन्थ के 
सफल प्रवक्‍ता व्याख्याकार । 
बतलाया हैं “जिन शासन में 
महत्त्वपूर्ण निदचय व्यवहार ॥” 


५ 


पूर्ण स्वतंत्र विचारक लेखक ! 
मथन और मनन मे छीन | 
मौलिक सत्‌ साहित्य रचा अति 
आरषे-मार्ग अनुसार प्रवीण ॥ 


हु 


विदत्‌ परिपद्‌ मार्म-प्रदर्शंक । 
दृढ श्रद्धाती आस्थावान ॥| 
पत्रकार निर्भोभ साहसी 
शुद्ध समालोचक  गुणवान ॥ 


७ 


सेवा में निस्‍्वार्थ समर्पित 
मिला सहज सम्मान अपार । 
भारत छोडी आदोलन में 
जेल गये कितनी ही वार ॥ 


८ 
सभी घामिक औ सामाजिक 
संस्था से संबंधित आज। 
पाकर एक मूक सेवक को 
गौरवान्चित हुआ समाज ॥| 


९ 


जन-सेवा मे बीते जोवन 
सुखी स्वस्थ हो सब परिवार 
मगलमयी कामना. येही 
देखो अभी बसत हजार॥ 


१० 


श्रद्धा से मस्तक झुक जाता 
देख समूचे अदभुत काये 
सरस्वती के बरदपुत्र हे। 
बंशीघर व्याकरणाचाय !। 


सविनय-अभिनन्दन 
सौ० रलनप्रभा पटोरिया 


। १ 
हैं सरस्वती के वरदपुत्र | चिर जियो, तुम्हारा अभिननन्‍दन । 
मेरा शत शत वन्दन, चिर जियो, करूँ मैं, अभिनन्‍्दन ॥। 

र्‌ 

जब गाँघीजी ने स्वतन्त्रता का, 

भारत भें बिगुल बजाया था। 


उस समय तुम्ही ने मोह त्याग, 
अपना अनुराग लुटाया था॥ 


रे 
सन्‌ बयालीस में सहे कष्ट, 
जिसका हिसाब नहीं लेखा था। 
दुख सहे सीकचो के भीतर, 
निज राष्ट्र-विजय-हित सोचा था ॥ 


डं 


ले ज्ञान दीप निज कर भे तब, 
कई ग्रन्थ लिखे अनुवाद किये। 


ये स्याह्दद नय और प्रमाण, 
इन सब को अति ही सरल किये ।॥। 


५ 
स्वदेश, जैन-दशन के हित, 
जो कार्यों अनेंकी सुदुृढ किये। 
शब्दों मे उन्हें न बाँध सकूँ, 
वे अनुपम अमर प्रकाश लिये ॥ 


६ 


चन्दां और तारे चमकेंगे, 

जब तक इस पृथ्वी के ऊपर। 

यद गान तुम्हारा गायेंगे, 

मिल कोटि कोटि कणप्ठो से सब ॥ 
है सरस्वती के वरद पृत्र ! चिर जियो तुम्हारा अभिनन्दन । 
मेरा वन्दन शत-शत, वन्दन, चिर जियो करूँ में अभिननदन ॥। 


६ 
आगम से आपको प्यार यथा 
हैँ देश-प्रेम भी वसा ही। 
तन से तनकर चलकर दिये जेल 
नह किया प्यार था तन से भी ॥ 
है राष्ट्र प्राणप्रिय इन्हे सतत्‌ 
प्यारा हैं इनको नहीं चाम । 
तन-मन से सेवा करते हैं 
आवद्यक हो तो देत दाम॥ 

२१० 
वेशिष्टय आपके जीवन का 
शिक्षा न जीविका का साधन । 
व्यवसाय बुद्धि के आगे नत 
लक्ष्मी करती नित आराधन ॥। 
लक्ष्मीपति हैं पर विष्णु नहीं 
बिनु मुरली के है कृष्ण, राम । 
बीना हैँ कर्मभृमि इनकी 
इनके घर लक्ष्मी का विराम | 


विनय सुमन 


१ / आशीवेचन, संस्मरण, शुभकासनाएं . ४५ 


११ 
श्रुद्ेवी और लक्ष्मी का 
वरदान इन्हें ही प्राप्त हुआ | 
भू पर अनेक विद्वान किन्तु 
विरलो कायो संयोग हुआ ॥ 
विधि का ही कहा यह विधान 
जग में जो कि हैँ आज नाम । 
श्रीमन्‍्त और घीमनत सभी 
आकर करते सविनय प्रणाम ॥ 

१२ 
ये सरस्वती के वरदपुत्र 
हित-मित भाषी हैं ज्यों चन्दन । 
अभिनन्दन-ग्रन्थ समर्पित कर 
हम करते विद्वतृ-अभिनन्दन ॥ 
ये सत्य और शिव सुन्दर भी 
इनको मेरे साष्टाग प्रणाम | 
सुमन” रहे सुख भरे जगत में 
मिलता रहे इन्हे आराम ॥ 


वेद्य प्रभदयाल कासलीवाल, भिपगाचाये, जयपुर 


बंशीधर है नाम वाँसुरी तुमने बजाई कभी नही। 

किन्तु वाँसुरी तान सुनी जो बाजी तुम्हारी प्रति दिन ही ॥ 
बशीघर ग्रोपाल कहाते गो तुमते पाली न कभी । 
लेकिन जिनवाणी दोहन कर ज्ञानामृत तुमने पाया ही ॥ 
नागदमन बशीधर कोना मिथ्यात्व दमन कर तुम हो जी । 
अज्ञान कंस के नाशक वन जिनवाणी यश फैलाया जी॥। 


तत्त्वज्ञान तुमने पाकर 


साहित्य रचा ज्ञानेन्द बनें । 


जिससे लिशचय व्यवहार उभय उपयोगी है मच्तब्य बनें ॥ 


क्रम-अक्रम पर्यायों 


तुमने कोना हैं। 


हे वंशीघर बिन अक्षर को बशी से तुम्ह पिछाना हैं॥ 
है सरस्वती के वरद पुत्र में कल कामना प्रति दिन ही। 
प्रात दात वर्षो की भायु पा तुम वास करो अब निज में ही ॥। 


१०७ 


सरस्वती के वरदपुत्नका शुत शत अभिनन्दन है 
प० बाबूलाल जैन फणीश, पावागिरि ऊन 


सरस्वती के वरद पुत्र का शत बात अभिनन्‍दन है। 
दीप्तपपुज श्री बच्यीधघर” को बारम्वार नमन है॥। 


(१) 
जिसने निज के जीवन को कष्ट कटको में पाया। 
जो काठो में पलकर भी मुकुन्द' गुलाबसा खिह आया ॥ 
झाँसी मण्डल सोरई ग्राममे, मुकुन्दलाल प्रतिभा चमको। 
सरल मूर्ति माँ राघा' ने भी उर से ब॑न्शी” मोहन सी दमकी ॥ 
स्पाह्द” वाराणसी गड्ढा में व्याकरणाचार्य ज्ञान किया। 
घमंशास्त्र से न्‍्यायतीय बन जीवन ज्योति जगा लिया ॥ 
दिगदिगन्त उज्ज्वल जीवन पा चमके नित कुन्दन है। 
ज्ञान पृज्य श्री बशीधघर को वाौरस्वार नमन है॥ 


(३) 
मध्य प्रदेश बीना नगर को स्व आश्रय प॒थ पायां। 
महावीर की दिव्य देशना से जगको पाठ पढ़ाया ॥ 
सत्य, अहिसा जैन सस्क्ृति से जन जन को उन्नत बनाया । 
अध्यक्षी पंद से विद्दद्‌ परिषद को नित्य आपने महकाया ॥॥ 
पुज्य. गणेश वर्णी भाला में अपना हाथ बढाया । 
जन वाद्भमय सरस्वती को तत्त्व मीसासा से चमकाया ॥ 
विश्व ज्ात्ति नित प्रतीक बन चमके तुम चन्द्र बदन है । 
राष्ट्र धर्म के दुढ सकलपी का महके जीवन ननन्‍्दन हैं ॥ 


(३) 
आप विद्ञालऊ जैनघमे के साहित्याकार महान हो। 
आप सुपथ दर्शक जेन जाति के युग करुणाघार हो ॥ 
स्वाभिमान गौरव के स्वामी दिग्गज लेखाकार हो। 
परम विशाल जिनागम के पोषक उत्तम पन्नाचार हो॥! 
स्थाह्दद और अनेकान्त से जग को पथ बतलाया | 
भूले भटके सानव को भी धामिक जीवन पनपाया ॥॥ 
सर्वोदय से नित्य आपका महका जीवन चन्दन है । 
वात्सल्य मूर्ति श्री बशीधर का शत छत अभिनन्दन है॥ 
(४) 
विज्ञ श्री दर्वारीलाऊ ने शरण आपका पाया। 
और मनीषी बालचन्द्र ने गुणगान आपका गाया ॥ 


१ | आशीर्वचन, संस्मरण, शुभफामताएँ. ४७ 


शोभा राम ने शोभा पाकर प्रेम सलिल वर्पाया । 
निर्वाण भारती मेरठ द्वारा सिद्धान्ताचायें पद पाया ॥ 
विविध अनेकों कार्यों से नित्त, दाशंनिक जीवन पाया | 
अपनी प्रतिभा के पराग से गौरवान्वित होकर आया ॥| 


जब तक नभ में चन्दा सुरण चमको सदेव स्पद॑न है । 
'प्रशम मूर्ति श्री बशीघर को नत फणीश” बन्दन हैँ।॥ 


वंशीधर की वंशी ग्यूज, उठी 
पं० जीवन्धर जैन, बीना 


ब--नता सदा मितव्ययी जोवन 
शी--ल ज़्तो को अपनाया 
घ--रम मरम में जीवन बीता 
२--खा मोह निश्चय नये का 
जी-वन में व्यवहार न छोडा 
व्या-मोह हुआ दोनो नय का 
क---त्तेन्य निष्ठ होकर महान्‌ 
२र--ख लिया सुपथ जीवन पथ का 
णा--निर्मित्त और न उपादान 
चा--ही दोनो की सा्थकता 
२--म गये तत्त्व चर्चा में जब 
य--ह खनिया में जाकर ठहरे 
बी:--णा का तार झनझना उठा 
ना-+-म हुआ रोशन इनका 

फिर स्याद्वाद अरु अनेकान्त की 

ध्वनि सुनाई सब को दी 

फिर पंडितगण सब भौन रहे 

बंशीधर की बशी गुज उठी 


शुब्द-सुमन से अभिनन्दन हैं 
हास्य कवि हजारी छाल काका” सकरार 


बनें श्रेष्ठ आचाय॑ व्याकरण का तन मन से किया भनन है, 
पण्डित श्री बशीधर जी का शब्द सुमन से अभिनन्दन हैं, 


सवत्‌ उन्निस सौ बासठ की भादो सुदी सप्तमी आई, 
श्री सिंपई भुकुन्दलाल के द्वार बजने छरगी बधाई, 
जिला लछितपुर की सोरई मे उस दिन उत्सव गया मनाया, 
राधादेवीं की गोदी में यह बालक आकर भुस्काया 
जिसने भी देखा बालक को प्रमुदित हुआ सभी का मन हैं, 
पडित श्री बशीधर जी का शब्द सुमन से अभिनन्दन हें, 


होनहार विरवान के अक्सर पात चीकने ही होते हैं, 
बढने वाले बालक अक्सर अपना समय नही खोते हैं, 
ग्यारह वर्ष बनारस में ही वर्णीजी से शिक्षा पाई, 
न्‍न्यायतीथ साहित्यशास्त्री आदि अनेंको पदवी पाई, 
सिद्धान्ताचायं की उपाधि के साथ मिला था काफी धन है, 
पद्चित श्री बशीघर जी का हाब्द सुमन से अभिनन्दन है, 


सरस्वति का भडार भर दिया जब से कलूम उठाई कर मे, 
ऊँचा किया बुन्देलखड का नाम आपने भारत भर मे, 
जन सस्थाओं में हरदम अऊचे-ऊचे ओहदे पाये, 


०. 


स्वतंत्रता के आदोलन में जेल यात्रा भी कर आये, 


इसीलिये उपराष््रपति ने किया आपका अभिननन्‍्दन है, 
पण्डित श्री बशीधर जी का शब्द सुमन से अभिननन्‍्दन है, 


यो तो त्याग चुके पण्डित जी जीवन से सारा आउम्बर, 
ऐसा लगता हैँ, घर में रहते हो अम्बर सहित दिगम्बर, 
कवि 'काका' की एक विनय है अब तो ऐसा अवसर लायें, 
कर में पिछी कमंडल लेकर सच्चा अभिनन्दन करवायें, 
नर जीवन का सार यही हैं कहता यही जैनदशंन है, 
पडित श्री बशीधर जी का शब्द सुमन से अभिनन्दन हैं, 


सुमनाञ्जलि देते हें 
पं० पूर्णचन्द्र 'सुमन दुर्ग 


जनक मुकुन्दलाल, मातृ राघा के सलौने छाल 
ग्वाल बाल नही फिर भी बंशीघर कहाते हो । 
प्रकृति से सुरभ्थ सोरई ग्राम सें जन्म छेकर 
बंदी की तो बात क्या अब वीणा वाले कहाते हो ॥ 
स्याद्गाद, महाविद्यालय, वाराणसी में अध्ययन को 
पृज्य सन्‍त वर्णीजी के सानिद्ध में रहें हो। 
अनवरत वर्ष एकादद--अध्ययन कर 
शास्त्री न्‍्यायतोथं व्याकरणाचार्य॑ कहाये हो ॥ 
आपके चिन्तन और लेखन की तो कोई मिसाल नही 
मौलिक, दार्शनिक, सैद्धान्तिक, लेख सभी प्रमाण है । 
निदवचयय और व्यवहार खानिया तत्व चर्चा 
तत्व मीमासा की मोमासा आदि महान्‌ हैँ ॥ 
देश की आजादी में भी आप तनमन से जुदे 
जेलों के कष्टो को कुछ भी नही माने हैँ। 
नागपुर, सागर, अमरावती--का रागार 
उन्‍नीससौ वियालीस के आन्दोलन जाने हैँ ॥ 
समाज की सेवा के कार्य भी अछूते नहीं 
अनेक सस्थाओ के मत्री सभापति रहे है। 
विदद परिषद्‌ वर्णी ग्रथमाला--आदि के 
महत्त्वपूर्ण सचालन के-+गौरव आप बने है ॥ 
समाज-सुधा रक, पत्रकार, दाहंनिक 
समन्वयवादी--स्याद्वादी वक्ता हैँ । 
ओजस्वी-सरल-मधुरवाणी से ओतप्रोत 
जेन सिद्धान्त के प्रखरूप्रवक्‍कता है ४ 
क्षापका स्वभाव इतना सरलक और प्रभावक हैं 
सहज ही सभीजन--आपके हो जाते है। 
ज्ञान के तो इतने अगांध भण्डार हे 
आतिथ्य सेवा में बेजोड पाते हूँ॥ 
इतनी वृद्धधय मे भी लेखनी को विराम नही 
अनवरत-सैद्धान्तिक गुत्यियाँ. सुलझाते हूं । 
ऐसे महान महनीय विज्ञ प० जी के 
चरणो में “सुमन” सुमनाञज्जलि देते हैँ ॥ 


। चाँद और सितारों का जबतक निवास रहे । 
तबतक चिरायु रहें--ऐसी शुभ कामना भाते है ॥ 
फ् 


है सरस्वती के वरदपुत्र विद्ददूवर तुमको शत प्रणाम॑ 
पं० विजयकुमार जेन, श्रीमहावीरजी 
है सरस्वती के वरद पुत्र, विद्वदुवर ! तुमको झ्ात प्रणाम । 
हैं जिन-वाणी के परम भक्त | व्याकरण विज्ञ, तुमको प्रणाम ॥ 


ऐ 


चिन्तन-सागर से मोती चुन, प्रज्ञा से उनकी चमकाया। 
उद्भ्रान्त जगत के आँगन में लो तुमने उनको विखराया | 
जिनवाणी का नित मन्‍्थन कर तुमने जो अमृत पाया है । 
तत्त्वार्थी जन को जो तुमने उसका आस्वाद कराया है। 
सत्यार्थी तुम तत्त्वार्थी तुम स्वाधष्याय निरत है ख्यात नाम । 
(विख्यात हुए विद्वदृगण में तुमको हम सबका नित प्रणाम ॥ 
है सरस्वती के वरद पृत्र 
पुरुषार्थी बन जीवन भे तुमने नित नियतिवाद को ठुकराया । 
लख भारत माँ को पराधीन सेनानी जीवन अपनाया । 
लखकर कुरूढियो को तुमने विद्रोही बिगुल बजाया है। 
शासन-समाज हो स्वच्छ सदा-यह गीत आपने गाया है ॥ 
अपने बलबूते पर चलकर तुम बने सदा ही एकनाम। 
अभिनव चिन्तत की सरणि पकड तुम बढ़े तुम्हे हैँ नित प्रणाम ॥ 
है सरस्वत्ती के वरद पुत्र 
हे ज्ञानपुञ्ज । तुमने श्षुत के समथन का पथ नित अपनाया । 
पुरुषार्थं और व्यवसाय बुद्धि लख लक्ष्मी ने भी अपनाया ॥ 
हे राष्ट्रभक्त | हे घर्ंभकत | तुमने सुनाम यह पाया है। 
'वर्णी गणेश” पथ- पर सुमने अपने को पाया हूँ ॥ 


.. 


विद्ता के हें मूर्तरूप तुमसे समाज हैं ख्यातनाम | 
हे पुरुषार्थी व्यवसायी हे! विद्वदुवर तुमको नित प्रणाम ॥ 

हें सरस्वती के वरद पुत्र 
अभिनन्दनीय हे विह्द्वर स्याद्वाद' तुम्हे नित हैं भाया। 
मिथ्या अभिमानी जन-मन जब एकास्तदृष्टि दुधित पाया । 
तब सुनयवाद का दीपक ले उनको सनन्‍्माग दिखाया हैं । 
जिन आगम का हाँ सही मर्म तुमते उनको बतलाया हैं ॥ 


है तत्त्वसमीक्षक चिन्तक हे तुम निज जीवन में हो अकाम । 
हे सत्य-तत्त्व के नवदृष्टा तुमको समाज का नित प्रणाम ॥ 
ह हे सरस्वती के वरद पुत्र ' 
है विज्ञ, जिओ तुम युगयुग तक जो सत्पथ तुमने अपनाया | 
उस पर बढकर निज जीवन का तुमने रहस्य है जो प्राया । 
वह शान्ति-क्रान्ति का रूप आज जनजन के मन को भाया है । 
है,सौम्य, आपने अपने को उससे विमुक्त, कब पाया हे? 
तुमसे सुविज्ञ को पाकर के है घन्‍्य आज यह धराघाम। 
अभिनन्दन रत जन-जन का भन तुमको करता है नित प्रणाम ॥ 


है सरस्वती के वरद पुत्र 
क् 


बंशीधरके ही प्रकाश से जिनवाणी हे जगमग दमकी 


श्री हीरालाल जेच, बीना 


कि 


लेकर जन्म सभी जगती पर , 
बढते-फलते. भपने रूप- 
जो समृद्ध घरा पा लेता 
वह बन जाता. दिव्य-स्वरूप 


बढना, फलना वह कहलाता 
जों ,.निज बल से बढ़ जाता 
साधन और  विपुरुता पाकर 
अपना कुछ नहीं गढता करता । 


उपवन का हर पादप भाई 
नहीं जरूरी छाया फल दे 
पर फ़दार वक्ष बिन माँगे 
पन्‍थी को सबही दे डाले। 


जन-जगत-के इस उपवन मे 
नन्‍हें पौधे से बन तस्वर- 
छाया अरु फल दोनो मिश्रित 
दिये समाज को शाइहवत्‌ प्रियवर | 

पाया समाज ने रतन अनोखा 

जिसकी आभा प्रतिक्षण चमकी 

“बंशीघर” के ही प्रकाश से- 

जिनवाणी हैं जगमग दमकी । 


निश्चय और व्यवहार हन्द को 
सरल-सहजता से समझाया 
दोनो का निष्पादन करके 
पे से पात्ती सम नितराया। 


हुँ आकाक्षा यह समाज को 
अपनी आभा और ज्ञान से 
कर आलोकित और प्रकाशित 
रहें निरत्तर चिरभिमान से। 


है 


युग गाये गुण गान 
श्री गोकुलचन्द्र “मधुर”, हटा 


अभिनदन हैँ विज्ञ आपका, रहें सदा सम्मान 
पडित बश्ीधर जी का युग, गायेगा गुणगान । 


(१) 
सचमुच में बुन्देलखण्ड का, गौरव मय इतिहास 
सन्त, सूरमा, गुणी जनो का, हरदम रहा निवास 
इसी धरा के विद्वदुवर श्रीमन व्याकरणाचाय 
जिनवाणी की सेवा करके, किये महा सत्काय॑ 
घन्य ग्राम सोरई जिसकी रज, सचमुच बडी महान 
पडित बंशीघर जी का युग गायेगा गुण गान 


(२) 
पुण्यवान वो पिता सिंघई जी श्री मकुन्दी छाल 
धन्य मात राधादेवी की गोदी हुई निहाल 
जिसने ऐसे सुत को जन्मा, जीवन धन्य बनाया 
जिसकी विद्वत्ता को छलख कर, जन मानस मुसकाया 
जेन तत्व का ज्ञाता अनुपम है उद्भट विद्वान 
पंडित बशीघर जी का युग गायेगा गुण गान 


(३) 
तुम समाज के गौरव, तुम हो महा घरोहर थाती 
तुमने सच्चे मन से पढ ली, जैनघर्म की पाती 
देते रहे मार्ग दान, पुरी करना आशाओें 
है साहित्य प्रणेता, किस विधि से एहसान चुकायें 
“मधुर” आपकी बनी रहे, इस भृतरू पर मुस्कान 
पडित बशीघर जी का युग गायेगा गुण गान 


गुरुवर जीवें वर्ष हजार 
प० बिहारीलाल मोदो, शास्त्री, बड़ामलहरा 


श्रेष्ठ सुधी आगमके ज्ञाता, अध्यातमके उदभठ 3वेद्वान्‌ । 
सरल स्वभावी अतिमुदुभाषी, मिलनसार अर श्रेष्ठ पुमान ॥ 
जगत हितैषी, जन-जन के प्रिय, विजाल हृदय अरु चतुर सुजान । 
ऐसे पण्डित बशीधर को, करता हूँ शत शत वन्दन ॥ ९१ 


खानिया तत्वचर्चा की जिसने, लिखी समीक्षा सोच विचार । 
वारीकी से किया विवेचन, शंका समाधान द्वारा विस्तार ॥ 
भजन किया भ्रम्तित भावों को, लिखकर निरचय व्योहार । 
ऐसे पण्डित प्रवर' गुरु का, अभिनन्दन करता शत बार ॥ २ ॥। 


ओजस्वी वाणी के द्वारा, जैनघर्म॑ का किया प्रसार । 

विहज्जन में रहे अग्रणी, दिशाबोध का खोला द्वार ॥ 

“लाल बिहारी” करे कामना, गुरुवर जीवें वर्ष हजार। 

श्रद्धा सुमन समर्पित करता, पांदपदुम में बारम्बार ॥ ३ ॥ 
छः 


आपको करें समपित 
प० धरणेन्द्रकुमार जैन, शास्त्री, दमोह 


(१) 
हे! विद्वतवर सुयश, 
आपका क्या हम गायें। 
है! गौरव गुण खान, 
आपके गुण क्या गायें ।। 
(२) 
काव्य, तक, व्याकरण, 
शास्त्र के ज्ञाता नामी । 
पेज्यनीय वर्णी गणेश, 
के पथ अनुगामी ॥ 


( ३) 
छात्र और संस्थाओ,. के, 
अति ही हित चितक | 
जेन जगत व॒विद्वानो के, 
अति ही शुभ चितक ॥ 


| 


१-८ 


(४ ) 
कृपा दृष्टि पड गई, 
जिघर कल्याण हुआ है । 
कदम जिघर पड गये, 
उधर उत्थान हुआ हैं।॥ 
(५) 
देश घर्मं हित सदा, 
आपने कृष्ट सहे हैँ। 
गाँधी जी के साथ, 
आप भी जेल गये है ॥ 
(६) 
आज आपके अभिनदन पर 
सब हम. हित । 
विनय सहित कुछ सुमन, 
आपको करें समर्पित ॥ 


५४ सरस्वतोी-वरवपुन्न प॑ं० बंशीधर व्याकरणाचार्य अभिनन्दन-प्रस्य 


जेन साहित्याराधनामें समपित 
७ श्री सुरेश जेन । 8, 8., सचालक, लोक-शिक्षण, भोपाल 
# श्रीमती विमला जैन, मुख्य न्यायिक दण्डाधघिकारी, भोपाल 


हमे यह जानकर हादिक प्रसन्नता हुई कि सकल जैन समाजने सरस्वतीके वरदपुत्र श्रद्ेय १० वश्ीघर 
जी व्याकरणाचायंको अभिनन्दन-ग्र थ भैंट करतेका निर्णय लिया है । यह अत्यन्त ही सराहनीय कारय॑ हैं । 


श्रद्धय पडितजी विगत साठ वर्षको सुदी्ध समयावधिसे अतुलनीय निष्ठा, ऊंगन और रुचिसे जैन 
साहित्याराधघनामे समर्पित है । वे अभी भी जिनवाणीकी साधनामे अनवरत सलरन हूँ । यह उनकी जीवटता 
एवं कर्मठताका प्रतीक है। गुरुणा गुरुकी यह साघना तथा योगदान निरिचित ही स्तुत्य हैं। उनके द्वारा 
लिखित ग्रन्थ समूचे समाजकी एक भद्वितीय एव अमुल्य धरोहर है । 


भगवानूसे प्रार्थना है कि पण्डितजी स्वस्थ और जागरूक रहकर सतत रूपसे अपना आशीर्वाद हमें 
प्रदान करते रहे । 


श्रद्धा-सुमन समरपित हें 
# पं० गुलजारीलाल जैन, शास्त्री, सागर 

पृज्य काकाजीके विषयमे कुछ भी लिखना ए्यंको दीपक दिखाना होगा, क्योकि समाजमें चाहे वह 
बुद्धिजनीवी हो या व्यवसायी सभी केवल 'बीना वाले पं० जी ऐसा कह देनेंपर समझ ही नही जाता बल्कि 
वह भाव-विभोर हो जाता है और अगर रिश्तेदार हुआ तो गवंका अनुभव करने लूगता है । 

मुझे गव॑ इससे भी अधिक है क्योकि जिस मिट्टीमें उनका जन्म हुआ उसी मिट्टरीमें मेरा जन्म हुआ हैं 
और मेरे पितामह एवं पिताजीसे वसा ही संबन्ध रहा जैसा कि किसी कुटुम्बी या भाई-भाई में रहता है । 

पूज्य काकाजीकी विशेषता हैं कि वे भठा-भाजी छोडनेके उपदेशक पडितजी नही, वरन्‌ धमंतत्त्वके 
वेत्ता और उसके उपदेशकके रूपमें है इसके अतिरिक्त राजनैतिक जीवन गौरवपुर्ण है । 

सामाजिक जीवन आपका कुटुम्बीजनोके उठानेमें तो लगा और लूग रहा हूँ । प्रत्युत रिह्तेदारोको 
ऊपर उठानेका प्रयत्न किया । समाजकी कुरीतियोसे सदेव आपका संघर्ष चलता रहा व चल रहा है । जब दस्सा 
पुजाधिकारका प्रबल समाजमे आया तो उसका आपने पुरजोर समर्थन किया। हमें प्रसन्नता है कि समाज 
आपको अभिनन्दन ग्रन्य भेंट करने जा रही हैं। आपके पादकमलोंमे हमारे श्रद्धासुमन अर्पित है । 


पण्डित परम्पराके मूर्धन्य मनीषी 
७ डॉ० ऋषभचन्द्र जन फौजदार, आरा 

पण्डित-परम्पराके पोषण, जिनवाणीकी सेवा तथा प्रचार-प्रसारमें प० बंशीघर जी व्याकरणाचार्यका 
महनीय योगदान है ! चौरासी वर्षकी अवस्था होनेपर भी आय सतत चिन्तन, मनन और लेखनमें सलग्न रहते 
हैं। प्राचीन पद्धतिके विद्वान्‌ होते हुए भी पण्डित॒जीका चिन्तन किसी आधुनिक विचारकसे कम नही है । 
उनकी राष्ट्रीय, सामाजिक और सास्क्रतिक सेवाओके उपलक्ष्यमें अभिनन्‍्दन ग्रन्थ भेंट करनेका निर्णय स्तुत्य है 
तथा पण्डितजी को यह समाज और विद्वत्‌ समुदायके लिए विशेष गौरवकी बात है । 

मान्य पण्डितजीके दीर्घायुष्यकी कामताके साथ उन्हें मेरी हार्दिक मंगल-कामनाएँ हैं । 


,. $ | शुभावौवंचन, संस्सरण, शुभकामनाएँ : ५५ 


किसादचर्यं्तः परम 
७ पं० दयाचन्द्र साहित्याचायं, सागर 
वाराणसीके एक संस्कृतज्ञ विद्वान॒के मुखसे व्याकरणकी किलष्टताके विषयमें हमने सुना है कि 
कारक कठिन कण्ठ नहिं आवदे 
तब समास मुगरा ले घावे। 
तद्धित बाप बाप चिल्लावे 
हां हा कर कछदन्त थर्रावे॥ 
इतना कठिन व्याकरण विषय होने पर भी श्री पं० बंशीघरजीने व्याकरणाचार्य-सागरको अपने बुद्धि- 
बलसे पारज्भत किया । 
, सन्‌ १९४५ मे श्री नाभिनन्दत दि० जैन विद्यालय, बीनामे प्रधानाध्यापक पदपर सरस्वती सेवाका 
शुभावसर प्राप्त किया । उस मम्य हमारे हृदयमें विचार आया कि यहाँपर एक व्याकरणाचाय॑ रहते है, जो 
वस्त्रके व्यापारी हैं। उनके सान्निध्यमे व्याकरणका अध्ययन अवश्य करना चाहिये । सबसे प्रथम आपने 
व्याकरणका महत्त्व दर्शाते हुए हमें व्याकरणके अध्ययनभे उत्साहित किया । आपने व्याकरणका महत्त्व 
व्यवत किया-- 
| विना व्याकरणं वाणी, रमणी रमण विना। 
विवेकेन विना छरूप्मी,, न सुखाय कदाचन ॥ १ ॥ 
! व्याकरणेन पदे शुद्धि, पदशुद्धा्थनिर्णय । 
“ निर्णयात्‌ तत्त्वत. ज्ञानं, तत्त्वज्ञानान्तरे शिवम्‌ ॥ २॥ 
एक वेयाकरण विद्वान पिता अपने पुत्रसे कहता हैं--- 
। । यद्यपि बहुनाघीषे, तथापि पठ पुत्र | व्याकरणम्‌ । 
स्वजनं इवजन माभृतू, सकले शकल सक्त्‌ शक्तत्‌ ॥ 
तात्पयं-पिता अपने पृत्रसे कहता है, कि हे पुत्र । यदि तुम अन्य विषय नही पढना चाहते हो तो मत 
पढो, परन्तु व्याकरण विषय अवय पढ़ो, जिससे कि शब्दोकी सिद्धि और उनके अर्थोका स्पृष्ट बोध हो सके । 
यदि तुम व्याकरणसे दब्दोका स्पष्ट अथ नही जान सके तो स्वजन (अपने भाई) को इवजन (कुत्ता), सकल 
(सब) को-शकल (खण्ड या टुकडा) और सकृत्‌ (एक बार) को शकृत (मलमृत्र) समझकर अथंका अनर्थ॑- 


कर जाओगे । 
व्याकरणके इन महत्त्वपूर्ण इलोकोंको सुनकर व्याकरणके पठन-पाठनमे हमारा उत्साह अत्यन्त बृद्धिगत 


हो गया । तदनन्तर हमने आपसे दैनिक-अध्ययन कर “वैयाकरण सिद्धान्त कौमुदी” ग्रन्थका तीन वर्षोमें सम्पूर्ण 
पारायण कर लिया । 
इस महान्‌ विद्यादानरूप उपकारके उपलक्ष्यमे हम आपके प्रति भूय भूय- इतज्ञता व्यक्त करते है । 
न हि कृतमपकार साथवो विस्मरन्ति ।* 
स्थाद्दाद महाविद्यालयमें अध्ययन समाप्त करनेके उपरान्त आपने किसी शिक्षा केन्द्रमे,ं अध्यापन नही 
किया, अपितु निरमित्तकारणोंके मिलने पर विद्वदृवरने स्वतन्त्र व्यवसाय करना अपना लक्ष्य बनाया। 
अन्यासे विष विद्या/ इति नीतिके अनुसार आत्मामे अधीत विद्याका विस्मरण हो जाना चाहिये था पर 
आप अनुभूत विषय-न्याय, व्याकरण, साहित्य, सिद्धान्त और दर्शंनको विस्मुत नही कर सके यह आदइचयंका 
विषय है । 
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५६' : सरस्वती-वरपपुन्न पं० वंद्ञीघर व्याफरणाचाय॑ अभिनन्‍वन-प्रन्य 


स्तुत्य निर्णय 
# सिंधई श्री जयप्रकाश जन, बडकुल, वाराणसी 
७ श्रीमती शहि जैन बडकुछ, वाराणसी 


हमे जब यह ज्ञात हुआ कि समाजके वरेण्य विद्वान्‌ सिद्धान्ताचायें १० वशीधरजी व्याकरणाचार्य, 
बीना ( म० प्र० ) को अखिल भारतोय स्तर पर समाज अभिनन्दन-प्रन्थ भेंट कर सम्मानित कर रहों हैं, तो 
हम लोगोको हार्दिक प्रसन्नता हुई । 

हमारा परिवार पण्डितजीसे पिछले ७०, ७५ वर्षसे सुपरिचित ही नहीं हैं, उनके आत्म-स्नेहसे ओत- 
प्रोत रहा हैं। हमारे बावा पुज्य सिघई पनन्‍नालालजी बडकुल श्रद्धेंय पण्डितजीके ज्येष्ठ श्राता सिं० १० 
हजारीछालूजी कोठिया ( आदरणीय दाऊ डॉ० प० दरवारीकारू कोठियाके पिताजी ) को अपने पुंत्रो 
( पूज्य चाचा रूपचन्द्रजी, चाचा राजधरलालजी, चाचा डालचन्द्रजी और पिताजी श्री मौजीलाछजी ) को 
पढाने हेतु नैनागिरजी ( सिद्धक्षेत्र श्री रेशिदीगिर, छतरपुर ) से सन्‌ १९१४ में लिवा लाये थे । तभीसे 
पण्डितजीसे हसारे परिवारका नैकटय है । वे अपने बड़े भाईके पास आते-जाते रहते थे । हमारे वावा उनसे 
बडा स्नेह रखते थे । यद्यपि आज न हमारे बावाजी हैं, न तीनो चाचा हैं और न पिताजी हैं फिर भी उनका 
हमसे लगाव है। खास कर दाऊ ( डॉ० कोठिया ) और पिताजी बचपनमें तथा वाराणसी-सेवाकालमें'एक 
साथ वर्षों ( लगभग तीन दशक ) रहें । पिताजी काशी विश्वविद्यालयके कई कालेजोमें प्रधान कार्याधिकारी 
और दाऊ इसी विश्वविद्यालयके सस्क्ृत कालेजमे प्रवक्‍ता और वादको रीडर ( जैन-वौद्धदर्न ) रहे । भाज 
पिताजीके न रहनेपर भी दाऊ बनारस आनेपर घर ही ठहरते हं और वही स्नेह बना हुआ हूँ, जो पिताजीके 
साथ था। आज पूरा परिवार ( माताजी, चिरजीव' राजू और आयुष्मतों अन्‍नो ) बहुत खुश है कि श्रद्धेय 
काकाजी--प० वशीधघरजी व्याकरणाचायं को समाज अभिनन्दन प्रन्ध भेंट करके सम्मान कर रहा हैं । 

श्रद्धेय पण्डितजीने राष्ट्र, समाज और साहित्यकी अपूर्व सेवा की हैं। राष्ट्रको गुलामीसे मुक्त 
क्रानेमे सन्‌ ४२ के स्वतत्रता-आन्दोलनमे जेल-यातना सही, दस्सापुजाधिकार आदि साम्राजिक आन्दोलनोमें 
समाजका मार्गदर्शन किया और आगम-पक्षकों सुदृढ करनेके हेतु अनेक ग्रन्थ लिखकर जिन-वाणीकी साधना 
की । इस प्रकार पण्डितजी समाज द्वारा सम्मान पानेके नि सन्देह योग्य हैँ । उन्हें हमारे श्रद्धा-सुमन अपित है । 


नेतिकताकी प्रतिमूर्ति 
७ वेद्यराज प० सुरेन्द्रकुमार जैन आयुर्वेदाचाय, बोना 

मेरा आदरणीय पण्डितजीके साथ चार दशकोसे सुसयोग चला आ रहा है। कभी-कभी उनसे कोई 
चर्चा छिंड गयी तो घटो वह चलती रही । भले ही चर्चा तात्त्विक हो या सामाजिक | वे चर्चामें इतने डूब 
जाते है कि दुकानदारीकी ओर भी उनका ध्यान नही जाता। उनके ज्ञानके तछको स्पर्श करना दुष्कर है । 
वैयाकरण होकर भी वडे सूक्ष्म भ्रज्ञ ताकिक एवं दाशंनिक है । आचार्योकी कठिन पक्तियोंके रहस्यको समझनेमें 
उन्हें देर नहीं लगती है । ऐसी असाधारण उनकी प्रज्ञा एव विद्तत्ता है । 

पष्डितजीने कही किसी विद्यालयमे अध्यापन न कर आरम्भसे बीनामे ही वस्त्र व्यवसाय किया है । 
उनकी उल्लेखनीय विशेषता है कि वे एक भाव पर विक्रय करते है ओर ग्राहक विद्वासपुवंक खरीदते हैं | 
उनके क्रम-विक्रयमे एक पैसेका अन्तर नही होगा, चाहे आठ वर्षका बच्चा ही उनकी दुकान पर पहुँचे । 

वस्त्र-व्यवसायके अछावा समस्त लोकव्यवहारोमे भी उनकी असाधारण नेतिकता समाई हुई है । 

मैं उनके भूरि गुणोकी प्रशसा करता हुआ उनके स्वास्थ्य एवं शतायुष्यकी शुभ कामना करता हूँ । 


न्‍ के 
१ | आशीव॑ंचन, संस्मरण, शुभकामनाएँ : ५७ 


पुज्य पण्डितजीसे एक वार्ता 
७ श्री श्रेयासकुमार जैन, पत्रकार, ककरवाहा ( टीकमगढ़ ) 


आदरणीय कोठियाजीका ७६वों जन्म दिन पर १३ जुन ८७ को ककरवाहा, ( टीकमगढ़ ) में 
अमृत-महोत्सवका आयोजन था। उसके पश्चात्‌ उन्हे बोना तक पहुँचानेकी जिम्मेवारी मुझे सोंपी गई । 
बीना पहुँचने पर मैंने पडितजीके २४ घण्टेकी दैनिक, अनुशासेत, व्यवस्थित दिनचर्या देखी, आश्चय॑ 
हुआ । मैंने पूज्य पण्डितजीसे कहा कि मैं आपके सम्बन्धमे आपसे वार्ता करना चाहता हैँ । मैने कहा कि 
आपने आजादीके: समरमे सघर्ष किया है। अत वार्ता उहेश्य यही हैँ कि युवा पीढी सघर्षशील व्यक्तिके जीवन 
से प्रेरणा ले । 
पहले पण्डितजी साहबने मुझे प्रेमसे बैठाया, घर-परिवार एवं अन्य चर्चायें की । तत्पश्चात्‌ बोले-- 
पूछो, क्या पुछना हैं ? 
प्रबल--आप जैन जग्त॒के प्रमुख विद्वानोमे से एक है। ऐसे समय, जबकि हर व्यक्ति डॉक्टर, 
इंजीनियर, वकील आदि बननेकी आकाक्षा रखता था । सस्क्ृत जैसे कठिनतम विषयको पढ़नेका प्रेरणाल्नोत 
क्या रहा ? 
पृ० जो--जिस समय हमने पढनेका विचार किया उस समय दो बाते थी, एक धाभिक भावना और 
दूसरा साधनोका अभाव । 
प्रइन--जेन दर्शनमे ही आपने आगम और अध्यात्मको छोडकर व्याकरणको प्रमुखता क्यो दी ? 
प॒० जी--मेरी दृष्टि पिद्धान्त और धर्मको स्पष्ट करमेकी रही है । इतिहास, पुरातत्व और 
साहित्यिक नही । 
प्रशन--मानव-जीवन क्या है अर्थात्‌ उसका रहस्य क्ष्या है, जबकि आपने जिन्दगीके हर पहल॒को 
नजदीकसे देखा है ? 
उत्तर--मुनुष्यता उसे कह सकते है, जिसका आधार नेतिक हो । यानि मनुष्यको जीवनके प्रत्येक 
क्षेत्रम राजनीतिक, आर्थिक, जीवन-सचालन आदि जितनी प्रवृत्तियाँ हो सकती हैं उन सबमे कत्तंव्य भावना 
एवं नतिकता रखनी चाहिए । 
प्रदन--विद्यार्थी-जीवनकी कोई अविस्मरणीय घटना है ? 
प० जी--कोई नही । 
प्रषम--एक ओर जैन पुराने मन्दिर और शास्त्र जीर्ण हो रहे है और दूसरी ओर नित नये मन्दिर व 
नया साहित्य सृजन किया जा रहा है । इस सम्बन्धमे आपकी क्या राय है ? 
पं० जी--आज मन्दिरोका निर्माण आवश्यक नही हैं। समाज को इधरसे ध्यान हटाकर सस्कृतिके 
विकास और पुराने मन्दिरोके जीर्णोद्धार तथा शास्त्रोकी सुरक्षाकी ओर ध्यान छुग्राना चाहिये । 
प्रइन--प० जी साहब, आपने स्वतत्रता आन्दोलनमे महत्त्वपूर्ण योगदान दिया । स्वतत्रताके पूर्व एवं 
आजकी राजनीतिमे आप क्‍या अतर महसूस करते हैं ? ह 
प० जी--जिस समय देशको स्वतत्न बनाना था उस समय जो लोग आन्दोलनमे कूदे उनकी एक 
ही भावना थी देशको स्वतत्र बनाना ओर उन्होने इस सम्बन्धमे जो भी कार्य किये व्यविततत रछाभ और 
हानिकी उपेक्षा करके किये । जबकि आज प्रत्येक व्यक्त चाहे राजनीतिक हो, चाहे वह गैर राजनीतिक हो 
सभी व्यक्तिगत छाभाकाक्षासे पोडित है । इनके सामने राष्ट्रके सरक्षण, उत्थान आदिका कोई महत्त्व नही है। 


५८ सरस्वतौ-वरवपुन्र ५० बंशौघर व्याकरणाचार्य अभिननन्‍्दन-प्रन्य॑ 


प्रदन---प० जी साहब, अब एक निजी प्रदन पर आ गया हूँ। आपके प्रारम्भसे व्यापारिक क्षेत्र्में हो 
क्यों पर्दापण किया ? नौकरी या अन्य क्षेत्रकों क्यो नहीं चुना ? 

प० जी--मेरी दृष्टि संविसकी ओर तो रहो है, परन्तु वह आजीविकाकी दृष्टिसे नहीं रही । णैंन 
सस्क्ृतिकी सेवा और उसके उत्करपंकी भावनासे रही ! मेरी भावना व्यापारिक क्षेत्रमे आनेकी मजदबूरोमें हुई 
और मजबूरी यह थी कि मेरे ससुर साहब ऐसी कठिनाईमें नही डालना चाहतें थे जिस कठिनाईका निराकरण 
करनेके लिये उन्होने मुझे अपना दामाद बनाया था । 

प्ररन--आपने अनुभव किया होगा कि आजका युवा बगं ज्ञीघ्र उद्देलित हो जाता हैं ! आपके विचारसे 
इसके कया कारण हो सकते हैँ ? 

१० जी---आज उद्देलित तो सभी लोग हो रहें हैं और इसका कारण यह हैं कि उनका एक तो 
भोग ओर संग्रह अनगंल हो गया । दूसरे धार्मिक शिक्षण सस्यथान जिस आशासे खोले गये थे उससे निकले 
हुए विद्वानोनें अपना कर्तव्य निष्ठासे नही निभाया है। इसीलिये ये धर्मके विषयमे समाजकों प्रभावित नहीं 
कर पा रहे हैं । इसके अलावा-सामाजिक वन्धचन जो समाजके हितमें थे वे भी वर्तमान उच्छू खल वातावरणसे 
टूट गये। फलत जो बुरायदाँ फली उनपर अब नियस्नण नहीं रहा । आजकलकी शिक्षा भी व्यक्तिको 
उच्छखल ही बना रहो है । 

प्रदन---आजका ज्वरूत सामायिक प्रश्न पजाब समस्या हैँ, उसपर आपको क्या राय हूँ ? 

प॑० जी--पजाव समस्या या अन्य राष्ट्रीय पध्तमस्यायें राजनीतिक पाथ्योकी देन हैं। व्यक्ति या 
जातियाँ स्वभावत- स्वार्थी है राष्ट्रीय भाववाका सभीमे अभाव हूँ इसोलिये ऐसी समस्याओका लगातार 
महात्मा गाँधी जैसे व्यक्तित्वको जीवनमे उतारने वाले व्यक्ति ही हुल कर सकते हैं । 

प्रदन--पण्डितजी साहब, युवा-पीढीको आपका सन्देश क्‍या हैं ? 

पं० जी--मै किसीको भी सदेश देनेमे सक्षमताका अनुभव नही कर रहा हूँ । 

पण्डितजीसे हुई इस वार्तासे विभिन्‍न पहलू उजागर होते है । मैं उनका अभिनन्दन करते हुये 
जीवेतू शरद शतम्‌की कामना करता हूँ । 


आमगमके पक्षधर 
७ वेद पं० धर्मंचन्द्र शास्त्री, इन्दौर 

श्रीमान्‌ १५० बशीघरजो व्याकरणाचार्य, वीनाका नाम स्वर्णाक्षरोमें लिखे जाने योग्य है । उन्होने 
आमगमका पक्ष लेकर जो लेख अथवा ग्रन्थ लिखे है उनसे पण्डितजीकी आगम-विज्ञता एव निष्ठा समाजके 
सामने आयी है । उनका वीर वाणी में प्रकाशित आग्रममे कर्मंवन्‍्धके कारण” लेख कर्म बन्धपर बहुत ही 
स्पष्ट और नया प्रकाश बालनेचाला है । 

इसी प्रकार अन्य छेख भी उनकी दाशनिक और आगमिक विद्वत्ताको प्रकट करते हैँ । सोनगढ 
विचारधाराके समर्थनमे लिखी गयी जैन तत्त्वमीमासा में लिखी गयी आपकी “जैन तत्त्वमीमासाकी- 
मीमासा आगम पक्षको स्पष्ट करती और उसका समर्थन करती है । 


“खानिया (जयपुर) तत्त्वचर्चा” का पुस्तकका आपने “खानिया तत्त्वचर्चा और उसकी समीक्षा” शीषंक- 
से लिखे ग्रन्थ द्वारा जो उत्तर दिया है वह पूर्णतया आगमाघारसे दिया गया सटीक एवं सप्रमाण उत्तर है । 

इस तरह पष्डितजीकी विहत्ताका छाभ जैन समाजको जो मिला है वह स्पुत्य है। उन्हे हम 
अभिनन्दन ग्रन्थ भेंट करके अपने कत्त॑व्यका निर्वाह कर रहे हैं ) उन्हें हमारे शत-शत नमन है । 


१ | आधीववेचन , संस्मरण, शुभकासर ए' - ५९ 


बहु आयामी व्यक्तित्त्व 
७ डॉ० मोतीलाल जेन, खुरई 


सम्माननीय प० बशीधरजी व्याकरणाचायका व्यक्तित्व बहु आयामी है। स्वतन्त्र वस्त्र-व्यवसायसे 
लेकर राष्ट्रके स्वतन्त्रता-आन्दोलन तकमे उन्होने असाधारण योगदान किया है। उनका वस्त्र-व्यवसाय इतना 
नेतिक है कि वे आज पुरे प्रदेशमे बडे आदर और श्रद्धाके साथ देखे जाते हैं । एक तो उनका कोई प्रतिद्वन्दी 
नही है और कोई हो भी तो उसके भी हृदयमे उनकी नैतिकताकी घाक सुस्थिर है। उनके ग्राहक' बडी 
सख्यामे है और वह निरन्तर बढ रही है । उनका विश्वास भी इतना हैं कि किसान दश-दरश, बीस-बीस हजार 
रुपया बेकमे न रखकर उनके पास रख जाते है और पण्डितजी उन रुपयोको एक-एक लिफाफेमे उनके 
नामसे अलग रखते हैं । किसान जब भी समय-बेसमय आता है वे रुपये उसे थमा दिये जाते है । परण्डितजीकी 
इस नीतिको उनके सुपुत्रोने भी अपना रखा हैं। एक भाव” की दुकान चलाना और किसानो तथा ग्राहकों- 
का ऐसा विश्वास अजित करना आजके समयमें कम है । ' 

पण्डितजीकी निस्पृहता इतनी है कि स्वतन्त्रता सेनानियोकी शासनने कई सुविधाओंके साथ जमीनें 
भी दी थी। पर पण्डितजीने उनकी चाह न करके उपेक्षा कर दी । जब उन्हें समझाया गया कि अन्य 
हजारों स्वतस्त्रता-सेनानियोको भी ये सुविधाएँ दी गयी हैं, आप भी स्वीकार करें ।” तब पण्डितजीने उन्हें 
स्वीकार किया । 

समाज और उसकी संस्थाओको मनन्‍्त्री, अध्यक्ष आदि पदोसे जो मार्ग-दशन दिया हैँ वह उल्लेखनीय 
है। चाहे विद्वत्परिषद्‌, वर्णी ग्रन्थमाला जैसी सावंजनिक सस्थाएँ हो और चाहे स्थानीय नाभिनन्दन दिगम्बर 
जैन हितोपदेशनी सस्था हो, सभीका पण्डितजीने निष्ठाके साथ सचालन किया है । 

साहित्य-साधना तो उनके जीवन व्यापी हैं और आज भी ८५ वर्षकी अवस्थामे उसमे तन्मयताके 
साथ छगे हुए है । वस्तुत वे असाधारण प्रतिभा और बहु आयामी व्यक्तित््वके धनी है । 

उन्हें अभिनन्दन-ग्रन्थ समपंणके अवसरपर हमारे बहुश्य त्तमन हैं । वे स्वस्थ म्रेघा, स्वस्थ वाणी और 
स्वस्थ शरीरसे युक्त शत वर्ष जीवी हो । 


अभिननन्‍्दनीयका अभिननन्‍दन 


७ प० रवीन्द्रकुमार जैन, विशारद, दमोह 


हमने श्रद्धेय व्याकरणाचार्यजीको बहुत देरमें पहचाना । उनका अभिननन्‍्दन इससे बहुत पहले हो जाना 
चाहिए था। किन्तु 'जब जागे तभी सवेरा' की उक्तिके अनुसार उनका अब अभिनन्दन हो रहा है, यह 
खुशीकी बात है । 

पण्डितजीसे कोई ऐसा क्षेत्र नही छूटा, जिसमें उन्होने अधिकारपुर्वक कार्य न किया हो । राष्ट्रीय 
क्षेत्रम की गयी उनकी सेवा और त्यागकों कभी भुलाया नही जा सकेगा | वे स्वतन्त्रता-सेनानों के खरूपमें 
प्रदेशमें तथा देशमे हमेशा' याद किये जायेंगे । 

समाजके क्षेत्रमे उन्होने दस्सापुजाघधिकारके आन्दोलनमे सक्रिय भाग लिया और वह अधिकार उन्हें 
दिलाया । वे आज हमारे साथ बराबरीमे' है । 

साहित्य-साधना तो उनकी अनूठी है। वे आज भी आगमके पक्षघर हैं और आगमानुसार अनेक 
विषयोका स्पष्टीकरण करनेमे सलस्नः है । 

हम उन्हें श्रद्धांके साथ नमन करते और.उनके स्वस्थ एवं शतायुष्क जीवनकी कामना करते हैँ । 


६० : सरस्वतो-वरवपुनत्र पं० बंशीधर व्याकरणाचार्य अभिननन्‍्वन-प्रन्य 


विद्विष्ठ प्रतिभाके धनी 


७ डॉ० शीतलचन्द्र जैन, प्राचायं, श्री दिगम्बर जैन आचाय॑ सस्कृत महाविद्यालय, जयपुर । 


व्याकरणाचार्येजीके नामसे प्रसिद्ध ५० बंशीधरजीको भारतके जैन विद्वानोमें उनकी स्वयकी विशिष्ट 
विचार शैलीके कारण एक पृथक मूर्घन्य मत्तीषी विद्वान॒की कोटिमें गिना जाता हैं । 

आप मात्र चारो अनुयोगोके ही ज्ञाता नहीं है, अपितु आप स्वतन्त्र विचारक, समाज सुधारक, 
स्वतन्त्रता-सेनानी और निर्भीिक वक्‍ताके रूपमें भी जाने जाते हैं । 

सोभाग्यसे सरस्वतीके साधक-आराघक मनीषी पृज्य पण्डितजीके अभिनन्दन-पग्रन्थके सम्पादक मण्डलमें 
मुझे भी स्थान मिला हुआ है। अत पण्डितजीके प्राय. सभी विधाओंसे सम्बन्धित लेख पढनेको मिले । उन 
लेखोके पढनेसे मुझे कभी ऐसा आभास होने लगता था कि ऐसी विचारधारा जैन शास्त्रोमे तो नही मिलती । 
परन्तु जब लेखको पूर्ण पढ करके पृज्य गुरुवयं प० डॉ० दरबारीलाछूजी कोठियासे एवं स्वय व्याकरणाचार्य- 
जीसे विचार-विमर्श होनेपर पूरा सिद्धान्त गले उतरलेमें देरी नही छलगतो थी। मेरी स्वयकी मान्यता है कि 
व्याकरणाचायँजीकी चाहे खानिया तत्त्वचर्चा हो या कार्यकरणभाव और कारकव्यवस्था आदि ग्रन्थ, सभी 
उनकी स्वयकी विशिष्ट विचार-शलीसे युक्त हूँ । जैसे कि पण्डित “जैन दर्शंनमे कार्यंकारण भाव और कारक- 
व्यवस्था” नामक ग्रन्थमें व्यवहारसयकी चचामि उन्होने कहा है कि आगममे व्यवहा रनयको अभृतार्थ कहा 
है परन्तु अभतारथंका अथ॑ असत्य ग्रहण करना नही है अपितु अभुताथंका अर्थ हैं कि वह (व्यवहार) वस्तुके 
स्वाश्रित और अभेदात्मक स्वरूपको ग्रहण नही करके पराश्नित व भेदात्मक स्वरूपको गहण करता है | 
इसलिये व्यवहारनय अभूताथं कहा है । इसी प्रकार १० फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्री, वाराणसी द्वारा सन्मति- 
सन्देश”, वर्ष १६, अक २ में प्रकाशित 'उपादानकारण ही कार्यका नियामक होता है” इस लेखके उत्तरमे 
इसी पुस्तकके परिशिष्टमे जो उत्तर दिया हैं वह उत्तर इतना साधार एवं युक्ति-युक्त है कि उपादान और 
निम्मित्त दोनोकी नियामकताको सिद्ध करता है । 

वस्तुत पण्डितजीके सभी ग्रन्थ एवं लेख आगम एवं न्यायके विशिष्ट भ्रन्थोके समझनेके लिये मार्गं- 
दर्शंकका काये करते है । जैनदशंनमें का्यंकारण' और कारक व्यवस्था जैसो पुस्तक विद्वविद्यालयमे दर्शान- 
शास्त्रके छात्रोके पाव्यक्रममे निर्धारित करने योग्य है । 

ऐसे विशिष्ट विचार शैलीके घनी मनीषी विद्वान्‌ व्याकरणाचाय॑ हम सभी नवीन झलीके विद्वानोके 
लिये दीधंकाल तक मार्गदशंक बने रहे इस भावनाके' साथ मैं उनके दी जीवनकी कामना करता हूँ । 


संगल कामना 
७ दाह खुबचन्द्र जेन, बीना | 
मुझे इस बातसे अत्यन्त प्रसन्‍नता है कि प० बंशीघरजी व्याकरणाचायंका अभिनन्दन होने जा रहा 
हैं। आठ वर्षकी छोटी आयुमे न उनके ऊपर माँका साया था और न ही पिताका | तभीसे उनके जीवनमे 
सघर्षोकी शुरुआत हुई और आज तक सघर्ष किये जा रहे है। आदशंकी बात यह है कि-डेनका,सघर्ष स्वय 
केन्द्रित कभी नही रहा । सन्‌ १९४२ के राष्ट्रीय आन्दोलनमे, दस्सा पूजाधिकारके माम़लेमे, गजरथ विरोधी 
आन्दोलनमे तथा कई राष्ट्रीय तथा सामाजिक सस्थाओमें आपने सक्रिय भूमिका निभाई | आज भी वे अपनी 
लेखनीसे आगमानुकूल जिनवाणीकी गहराई नापनेका प्रयास किये जा रहे है । वे हमारे वबहनोई होनेके कारण 
वैसे भी अभिनन्दनीय है । समस्त समाजके द्वारा अभिनन्दन किया जाना उनके द्वारा अबतक किये गये सघ॒षों 
एवं जिनवाणीकी सेवाका परिणाम हैँ । वे शतायु हो तथा अपने लक्ष्यको प्राप्त करें यही मगक़ कामना है । 


१ / आश्योवंचन, संस्मरण, शुभकामनाएँ - ६१ 


एक निस्पृही साधु-सस वास्तविक गहस्थ 
# श्री सुल्तान सिंह जैन, एल० एल० बी०, धुलन्दशहर 
आपकी शिक्षा ऐसे गुरुके आश्रममे हुईं कि आप उनके ही समान निर्भीक जैनदर्शनके माने हुए विद्वान्‌ 
वन गये । पं० बंशीघरजी, व्याकरणाचाय॑ने १० क्षुल्लक गणेशप्रसादजी वर्णीकी छत्रछायामे' स्थादवाद महा- 
विद्यालय, वाराणसीसे व्याकरणाचार्य, साहित्यशास्त्री आदि उपाधियाँ प्राप्त कर अपना जीवन प्रारम्भ किया । 
आपकी जीवन-यात्राकों हम तीन भागोमें बाँठ सकते है। (१) स्वतन्त्रता-सेनानीके रूपमे (२) 
सामाजिक-सुधारकके रूपमे और (३) तत्त्व-निर्णायकके रूपमें । 


१ स्वतन्त्रता सेतानी--१९३० में महात्मा गाँधीने पूर्ण स्वतन्त्रताका नारा लगाया । १९३१ में 
नमक कानून तोडनेका आवाहन किया, आप तभीसे इस सग्राममें कूद पडे । १४४२ के देशव्यापी भारत 
छोडो आन्दोलनमे आप ९-१० माह तक सागर व नागपुरकी जेलोमे भी रहे । आप प्रान्तीय काग्रेस कमैटीके 
सदस्य रहे और वर्षों नगर काग्रेस कमेटीके अध्यक्ष रहें । 


२. समाज-सुधारक---जहाँ देशमे स्वतन्त्रताकी लहर दौड रही थी, वही समाजमे सुधारोकी' बाढ- 
सी आ रही थी । आपने दस्सा पृजाधिकारका पूर्ण समर्थन किया । जो लछोग वर्षोसि धर्मंकी अभिलाषासे तडप 
रहे थे, उन्हें उनका अधिकार विलानेमें पूर्ण सहयोग दिया । 

आप वर्षो सनातन जैन पत्रके सम्पादक रहे । पत्रका सम्पादन बडी तत्परता, निर्भकता और लगनपे 
किया । मेरा परोक्ष परिचय तभीसे आपसे है क्योकि मेरे पिता श्री मगतराय जैन, साधु भी सनातन 
जैन समाजके एक अग थे। प्रत्यक्ष दर्शन आपके शास्त्रीय परिपद्के छलितपुर अधिवेशनमे हुए । 


आपका व्यक्तित्व बडा सरल है, आपने अपनी विद्याको जीवन-यापनका साधन नही बनाया, वरन्‌ 
अपने स्वतन्त्र व्यापारमे सलग्न रहे हैँ । 

३. तत्त्व-निर्णायक--सोनगढसे निशचय-एकान्त-मिथ्यात्वककी बाँग आ० कुन्दकुन्दके समयसारके 
नामप्र छगी। स्वभावतया विद्वानोका उधर ध्यान आकर्षित हुआ। लगभग सभी विद्वानोने उसका विरोध 
किया । समाजका दुर्भाग्य रहा कि स्वर्णकी चमकमे एक-आधघ विद्वान्‌ सोनगढके हाथ बिक गया । 


यही नही, कुछ श्रेष्ठी वर्ग भी ऐसे ही मोहमें और आत्माकी बातके छोभमे आ गये, ठीक उसी प्रकार 
जिस प्रकार कि आल्हा-ऊदल सुनकर आदमी वीर रसमें बह जाता है । खानियाँ तत्त्वचर्चामे व्याकरणाचाय॑जी- 
का प्रमुत हाथ रहा हैं। जयपुरखानिया तत्त्वचर्चा और उसकी समीक्षाका पहला भाग ४ प्रइनोका प्रकाशित 
हो चुका है। दो भाग और होने हैं, जो प्राय. तैयार है, जिनका प्रकाशन समाजका सहयोग चाहता है । 
इस पुस्तककी एक प्रति अवश्य होनी चाहिये और पहली तीन पुस्तकोकी कम-से-कम तोन-तोन प्रतियोका 
होना आवश्यक है । एक मन्दिरपर इस हिसाबसे १००) का खर्चा आता है जो कुछ भी नही है। इन 
पुस्तकोके निकलनेपर अगले भागोका प्रकाशन सुगम हो जायेगा और समाजकों सावधान करता रहेगा । 

इतना देशभक्त और जिनवाणी भक्‍त होते हुए भी न तो देशवासियोने इस निस्पृही व्यक्तिको ऊँचा 
उठाया, न दि० जैन समाज उसको याद कर सका । अब उनकी आँखें खुली है और उन्तको कुछ लताड़ा है, 
साथ ही अब भी थपकी दे रहे हैं जिसका ज्वलन्त उदाहरण २०-७-८९ का जैन सन्देशका सम्पादकीय है । 

अन्तम मान्य गुरुदेवकी दीर्घायुकी मंगल-कामना करते हुए, उनके चरणोमें नत-मस्तक होकर नमस्कार 
करता हूं 


| 


>>“ ६२ , सरस्वतो-वरवपुत्र पं० बंशीधर व्याकरणाचार्य अभिनन्वन-प्रन्थ 


श्रद्धेय पण्डितजीका स्तुत्य अभिननन्‍्दन 
# पं० कसलकु सार शास्त्री, कुमुद”, खुरई 


श्रद्धेंय ५० बशीधरजी व्याकरणाचायंका सदा स्मरण किया जावेगा । उन्होंने आगमकी रक्षा की है 
ओर उसे विक्रृत होनेसे बचाया है । निरचयएकान्तका जो धुआँधारे प्रचार किया गया उसमें साम्रान्यजनोकी 
बात ही क्या, अच्छे-अच्छे सिद्धान्तावाय विद्वान भी उसमें बह गये । 


व्याकरणाचार्यजीने निमित्तको अकिचित्कर बतानेवालोंका डटकर मुकाबला किया और उसके लिए 
जैन दर्शानमे कार्य कारणभाव और कारक व्यवस्था” ग्रन्थमे सिद्ध किया कि कार्योत्तत्तिमे निमित्त उतना ही 
भागीदार हैँ जितना उपादान । उपादानको निमित्त न मिले तो वह अनन्तकाल तक उपादान ही बना रहेगा, 
उपादेय नही बन पायेगा । रोटीके बननेमे आटा उपादान है पर ' उसमे पानी, रोटी बनाने वाला, उरसा, 
बेलन, आग, लूकडी आदि सहकारी कारण न मिले तो आटा त्रिकालमे रोटी नहीं बन सकेगा। भव्य 
जीवको देव-शास्त्र-गुझका सान्निष्य न मिले और अन्तरगमे दर्शंनभोहनीयका उपदम-क्षय-क्षयोपशमका निमित्त 
ने मिले तो उसे सम्यरद्शन अनन्तकालमे भी प्राप्त नही हो सकता । इस प्रकार व्याकरणाचारयजीने निमित्तो- 
को कार्यकारी सिद्ध करके उपादानोपादेय भावकी तरह निमित्त-नैमित्तिक कार्यकारणभावको भी आवश्यक 
एवं अनिवाय॑ सिद्ध किया है । यही आग्रमकी प्ररूपणा है | 


व्याकरणाचार्यंजीने अपनी कृतियों द्वारा स्तुत्य प्रयास करके आगमको विकृत होनेसे बचाया है । वें 
समाज द्वारा अवश्य अभिनन्दनीय हूँ । हम उनके स्वास्थ्य एवं शतायुष्यकी हादिक कामना करते हैं । 


वेश, समाज एवं राष्ट्रकी अनुपम विभूति 
७ श्री बाबूलाल जैन फागुल्ल, वाराणसी # श्रीमती पृष्पादेवी जैन, वाराणसी 


ु श्रद्ेय पं० बशीधरजी व्याकरणाचार्यके अग्राध ज्ञानकी जितनी प्रशसा की जाय थोडी हैं। वे आगम 
स्रंथोके महाज्ञाता और पारखी है । उनकी छेखनीमें वल है कि किसी भी प्रकारकी गृत्थीको इतनी सरलतासे 
आगम प्रमाणोके आधार पर अकाट्य बना देते है और विषयका पग्रतिपादन ऐसी सूक्ष्म रीतिसे करते है कि 
सामान्य पाठक भी सहजतासे हृदयंगम कर लेता है । 


जयपुर खानिया तत्त्वचर्चा और उसकी समीक्षा, जेनशासनर्में निदचय और व्यवहार, जन तत्त्वमीमासा- 
की मीमासा जैसी महान्‌ कृतियाँ है जिनका सभी क्षेत्रोमें समादर हुआ हैं और उन्हे यश भी मिला हैं। और 
उनकी ज्ञानाराधनाकी साधना सफल हुईं है। यही नहीं, देश और राष्ट्की सेवामे भी वे अग्रणी रहे है यही 
कारण है कि वे घुनके पक्के, चित्तनशील एवं विचारक है साथ ही सहृदय भी । सबको अपना बना लछेनेकी 
उनवी कला भी अनूठी है । हम लोगो के प्रति उनका सहण स्नेह है । 

ऐसे प्रतिभाशाली समाजसेवी, राष्ट्रभवत चिन्तक मनीषीका इस अभिनदन ग्रथ समरपंणकी बेलामे 
हृदयसे मगलकामना है कि वे स्वस्थ तथा दीर्घायुष्य भ्राप्त कर हम सबको मागंदशंन देते रहें ताकि 
धर्म, समाज, राष्टूकी सेवा होती रहे । इसी भावनाके साथ मैं अपने श्रद्धा-सुमन, विनयाञज्जलि समर्पित 
करता हू | 


| 
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वे अद्वितीय व्यक्ति हें 
# श्री देवेद्र कुमार जेन, मोटरवाले, सागर 


पुज्य पण्डितजीकी दिनचर्या नियमित है। उत्तका वस्त्र-व्यवसाय न्याययुक्त और थभ्रत्येकके लिए विश्वा- 
सोत्पादक है । उदारता और वात्सल्य तो उनमे ऐसे है कि वे कभी उनके करने में चकते नही है । विद्वानों के 
प्रति उनका अनन्य स्नेह रहता है । अपने सिद्धान्त के वे पक्के है। जब मेरी बच्ची आयुष्मती नलिनीका 
विवाह उनके मझले पुत्र चि० विवेक कुमारके साथ हुआ तो उन्होंने भेटमे एक रुपया और एक नारियल,स्वय 
लिया तथा अन्य सभी बरातीजनोकों भी एक रुपया और एक नारियल मात्र दिलाया | क्या गृह, क्‍या दुकान, 
वया जीवन-व्यवहार और क्या घामिक जीवन सबमे एकरूपता है। मैं उन्हें एक आदर्श पुरुष मानता हूँ। 
उतके अभितन्दतके अवसरपर उन्हे श्रद्धासुमन समर्पित करता हुआ उनके हातायु होने की शुभ-कामना 
करता हूँ । 


सहजता एवं धोरजकी मूर्ति 
७ श्री लखमीचद सिघई, एम. काम , एल. एल, बी. एडवोकेट, खुरई 


पण्डितजी स्वतन्त्र चिन्तक और गम्भीर विचारक है । 'सुखी जीवनके लिये स्वतंत्र विचार होना 
चाहिये ।” (दार्शनिक गेटे) | स्वतत्र विचार हेतु निष्कमंण्यताका त्याग होना आवश्यक है, जिसे पण्डितजीने 
अपने जीवनमें कभी नही आने दिया । जीवनमें अपनी जगह न ढूँढ पानेवाले आदमियोकी प्रवृत्तिको पडितजी 
नें कभी फटकने नहीं दिया । पंडितजी शुरूसे भारतीय राष्ट्रीय काग्रेससे सजीव जुडे रहे । स्वतत्रता-संग्रामके 
सेनिक रहे । 

मैंने बहुत पाससे पंडितजीके जीवन व नियतको देखा और पहचाना है, सिद्धान्तोसे समझौता पडित- 
जीने सीखा ही नहीं । बीना-इटावाका पोस्ट-आफिस पडितजीके निवासके पास रहा आया। पडितजीका' खाता 
उसमे था। खातेमेसे जालसाजीसे कुछ रुपया पोस्ट-आफिस कमंचारियोने हेरा-फेरी कर दिया। लम्बे समयके 
बाद पडितजीकों पता चला । मुझे वकालत छुरू किये करीब ३ वर्ष हुये थे, पण्डितजीने मुझे कार्यवाही विधि- 
गत तौरसे करने हेतु कहा । मैंने उन्हे आग्रह किया कि मात्र कुछ ही रुपयोका गडबड हुआ है, न्यायालयमें 
समय व पैसा दोनो का भारी खर्चा होता है। आपको इतना समय कहाँ है । पण्डितजीने एक ही उत्तर दिया 
कि यदि हम कार्यवाही नही करेंगे तो यह गलत आदत न जाने कितने लोगोको क्षति पहुँचावेगी। इसलिये 
मात्र छोटी रकम न देखकर प्रजातान्त्रिक प्रणालीके स्वतत्न भारतमे न्याय व कानूनका डर बना रहे, अपनेको 
कार्यवाही करना है| न्यायाधीश महोदय श्री ए० के० अवस्थी थे, जिनके न्यायारूयमें प्रकरण चला । साह्ष्यमें 
पोस्ट-आफिसके अधीक्षकको खर्चा भरना पडा। वह खर्चा हेरा-फेरी की गई राशिसे दोगुनेसे ज्यादा होता था, 
न्यायाधीश महोदयने भी पडितजीसे प्रकरण समाप्त करने हेतु सुझाव दिया, क्योकि प्रकरणको विपय-वस्तु 
मात्र छोटी-सी राशि थी, किन्तु पंडितजीने इकार कर दिया। केवल इसलिये कि ऐसा करने वाछोको 
भविष्यमें ऐसा न हो, इसके लिये ही मात्र उन्होने कामुनी कार्यवाही चाही है। आगे चलकर जब पोस्ट- 
आफिसके सबधित कर्मंचा[रियोको प्रकरणमे फसते व नौकरीसे निकाले जानेकी स्थिति देखी तो प डितजीने क्षमा 
कर दिया और सारा खर्चा व राशि छोड दी करीब २ वर्षतक पेशियोमे आनेकी चिन्ता नही को ओर 
प्रकरण वापिस ले लिया, यह विनम्रता एवं क्षमाका गण पडितजीमे देखा । यह घटना करीब सन्‌ ६१६७२ 
की है । 

है 


 ह*ँ 


६६ . सरस्वती-वरवपुन्न प॑० बंशीघर व्याकरणाचार्य अभिनन्‍दन-प्रन्थ 


सहामनस्वी विद्वद्रत्न 
७_डॉ० भागचन्द्र जन भागेन्द' 
अध्यक्ष-संस्कृत प्राकृत विभाग, शासकीय स्नातकोत्तर महाविद्यालय, दमोह 


सरस्वत्ती-वरदपुत्र, श्रद्धेपय ५० बशीघरजी व्याकरणाचार्य अपनी ऊर्ज॑स्वित्‌ क्रियाशीलता, भप्रतिम 
विद्तत्ता, मौलिक चिन्तना, युक्त्यागम तकं-पुरस्सर छेखन-क्षमता, निर्भीक वक्‍तृता, अदम्य साहस, देव-शास्त्र- 
गुरु के प्रति अटल निष्ठा, राष्ट्रीय/सावंभौम विचारधारा और तदलुरूप श्रवृत्तियोते समवेत होनेके कारण 
विगत आठ दशाब्दियोके जीवन्त इतिहास है | उनके व्यक्तित्वमे तीथंकर महावीर का जीवनदर्शन, महात्मा 
ग्राधीकी राष्ट्रीय प्रेरणा, सन्तप्रवर गणेशप्रसाद वर्णीका समाजोत्यान और शिक्षाप्रसार तथा ऐसे ही अनेक 
सन्तो-मनीषियों के दिव्य ललाम कृतित्वका चारुतम निदर्शन हुआ है । 


राष्ट्रीय स्वातंत्र्य सग्रामके सजग प्रहरी और गम्भीर अध्येता श्री व्याकरणाचायंजीके व्यक्तित्व और 
उनकी कार्यशैलीके विषयमें यथेष्ट जानकारी मुझे अपनी छात्रावस्थाके प्रारभिक दिनो (सन्‌ १९५१) में ही 
हुईं । उन दिनो वे अखिल भारतवर्षीय दि० जैन विद्वत्परिषद्‌ के मत्री थे और प० पन्‍नालालजी साहित्याचार्ये 
सयुकत मत्री । वि० प० कार्यालय सागरमें क्रियाशील था। विद्वत्यरिपद्के कार्यकछापोको नियत्रित तथा 
प्रोत्साहित करनेके निमित्त वे समय-समय पर सागर पधारते थे । १० पन्‍नालालजी से विचार-विमर्श करते 
समय व्याकरणाचार्यंजीकी सूझबुझ और सस्था सचालनकी कुशल पद्धतिसे मैं बहुत प्रभावित था। १९५२ में 
पृज्य वर्णीजी नैनागिरजीमे विराजमान थे । १५० जी इसी समय विधान सभाके चुनावमे प्रत्याशी थे । हमलोग 
सागर विद्यालयकी ओरसे नैनागिर गये थे । वहाँ पहुँचे विद्वानोसे (पूज्य वर्णीजीने जिन गुण-गरिष्ठ शब्दोमें 
प० व्याकरणाचार्यजीके चुनाव सन्दर्भकी चर्चा की, उससे ध्वनित हुआ कि--वर्णी जैसे सनन्‍्तके मनमभे 
व्याकरणाचारयंजी कितने गहरे पैठे है |, 
| समाजमे व्याप्त अशिक्षाके कुहर शिक्षाकी उपेक्षा, कुरूढियोंके व्यामोह और विश्युखलित प्रव॒त्तियोंसे 
व्याकरणाचायंजी न केवल चिन्तित रहे है, प्रत्युत इनके निरसन हेतु उन्होने सदैव प्रयत्न किये है-। 
व्याकरणाचायंजीका ८४ वर्षीय जीवन इन्ही प्रवृत्तियोका सागोपाग प्रतिबिम्ब है। वे समाज सेवा और राष्ट्र 
सेवामे भी अग्रणी है । 
समाजके समीचीन विकासके लिए आपके श्री नाभिनन्दन जैन हितोपदेशिनी सभा, सन्मति प्रचारिणी 
सभा आदि सस्थाओको सगठित करके विद्याप्रसार और सस्‍्कार सुजन किया तथा बहुव्ययसाध्य गजरथ 
जैसे आयोजनो की अनावश्यकता/व्यिर्थता, साबित की हैं । सर्वेप्राणि-साम्यभावके प्रतिपादक जैनधर्मके अनु- 
याथियोमे पारस्परिक भेद-दस्सापुजा प्रकरण आदिको दूर करने हेतु कठोर प्रयत्व किये और उनमे अच्छी 
सफलता प्राप्त की । उनके द्वारा सम्पादित पत्रिकाएँ ऐतिहासिक दस्तावेज है । 
जैनदर्शनके मुल तत्त्वोकी विवेचनामे बढती हुई स्वेच्छाचारिताको रोकनेके लिए आपने समाजको 
आन्दोलित किया, यथार्थंको निरूपित करनेवाले अनेक ग्रथ लिखें और आर्षमार्ग  प्रतिपांदक साहित्य-सुजनमे 
अभी ८४ वर्षकी बुद्धावस्थामें भी निरत हैं। वस्तुत यह कार्य अभिनव और भ्रक्ृष्ट योगदान व्याकरणा- 
चार्यजीका समग्र जीवन चिन्तन-छेखन, समाज-राष्ट्र-्सेवा और स्वावलम्बी व्यवसायसे ओत-प्रोत है। शिक्षा 
और छेखनको उन्होने कभी अर्थोपाज॑नका माध्यम नही बनाया है । 
ऐसे निर्भीक महामनस्वी विह्वद्रत्नको यद्यपि सिद्धान्ताचार्यों प्रभृति स्रम्मानोसे विभूषित जरिया गया 
हैं, पुनरषि उनके समग्र व्यवितत्व और साथेक सृजनसे युगकों परिचित कराने और पृज्य प० जीके दिव्य- 
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ललाम कतित्वके प्रति कृतज्ञता प्रकट करने हेतु उनका अखिल भारतीय अभिनन्‍दत और एतदथ अभिनन्‍्दन 
ग्रन्थका प्रकाशन-समर्पण एक चिर अपेक्षित महनीय काये है । 

में, इस अवसर पर, पूज्य प॑० जीके महनीय योगदानको गौरवपुवंक नमन कर उनके चिरायुष्ककी 
कामना करता हुँ---जीवेत्‌ शरद' शत, भूयश्च शरदः शतात” इति । 


जेनततत्त्वोंके समीचीन विहलेषक 


श्री विजयकुमार सलेया, अध्यक्ष-जैन पचायत, दमोह 
श्रद्धेय पं० बशीधरजीकी पर्यायवाची बन गयी हैं उनकी उपाधि--व्याकरणाचार्य! । वे सर्वत्र इसी 
सस्बोधनसे पहचाने जाते हैं। उनके व्यक्तित्व और वैदृष्यके सृजनमे पूज्य वर्णीजीका महत्वपुर्ण अवदान है । 
'समयसार प्रभृति आप॑ ग्रन्थोके हादंको वर्णीजीने जिस रूपमे व्यास्यात किया, वही पद्धति पं० 
व्राकरणाचारयंजीने जैन तत्त्वोंके समीचीन प्रस्तुतिकरणमे अपनायी है । पं० जीका यह प्रयत्न जैन सस्क्ृति 
संरक्षणकी दिशामें नितरा अभिननन्‍्दनीय है । उनके प्रति हमारी कोटिश मगर कामनाएँ [ 


क्रान्तिकारी व्यक्तित्व 


३ श्री जयकुमार इटोरया, अध्यक्ष--दमोह किराना व्यापारी संघ 
अध्यक्ष>-इटोरया सावंजनिक न्यास एवं उपाष्यक्ष--दमोह जैन पंचायत 


देशके अन्य भागोकी अपेक्षा बुन्देखखण्ड आज भी पिछडा हुआ है। अबसे पचास वे पृव॑के इसके 
प्छडेपनकी तो केवछ कल्पना की जा सकती है । किन्तु आज जिन बातोको कल्पनाके बल पर साक्षात्‌ करने- 
की प्रयास करते हैँ सौभाग्यसे 'खतद्योतवत्‌ सुदेष्टारो, हा द्योतन्ते क््रचित्‌ कवचित्‌*--की भाँति उन परि- 
स्थितियोंके प्रत्यक्ष-दृष्टा कही-कही अब भी विराजमान है। ऐसी ही विभूतियोमेसे एक है--सिद्धान्ताचार्य 
१० बशीघरजी व्याकरणाचार्य । 

राष्ट्रमे महात्मा गाधी, सुभाषचन्द्र वोस और सामाजिक धरातल पर क्षु० गणेज्ञप्रसादजी जैसे महापुरुष 
एक निजी विशिष्ट शैलीमे राष्ट्र और समाजके उत्थानमे जुटे थे । बुन्देलखण्डका जैन समाज भी साधनहीन था। 
शिक्षाके एक तो यहाँ साधन ही नही थे और फिर समाजका भी ध्यान इस ओर नही था। हाँ, बाहरी झान- 
शोकत/दिखावेवाले|झूठी भान प्रतिष्ठा वाले कामोमे जरूर ही समाज दत्तचित्त था। अत. १० वर्णीजीके कार्यो- 
फो सामने रखकर पूज्य व्याकरणाचार्यजीने समाजमें अलख जगाया । यहाँकी समाज गजरथ-भायोजनमे बहुत 
पत्र व्यय क्रती थी, बच्चोकी शिक्षा आदि पर उसका ध्यान प्राय नहीं था। फछूत इस बहु व्ययसाध्य 
अनावश्यक आयोजनको समाप्त करने | स्थगित कराने | निश्चित अन्तरालके बाद आयोजित करानेके लिए 
व्याकरणाचार्यजीने सुव्यवस्थित ढंगसे आन्दोलन चलाया । केवलारीके रथोके समय उन्होने जो आन्दोलन चलाये 
थे ओर उन्तमें जो सफलता मिली थी, उसकी अच्छी यादें मुझे आज भी तरोताजा है। क्योकि मेरे बड़े 
भया (स्व०) भागचन्द्रजी इटोरया, दमोह ऐसे सभी कार्योमें श्रद्ेय पं० जीके सक्रिय समर्थंथ और अनुयायी 
भ्रे। मैं भी एक नन्‍्हें सिपाहीकी भूमिकामें उनके साथ रहता था । 

पं० जीके इन आस्दोलनोका प्रभाव इतना अवश्य परिलक्षित हुआ कि उन दिनो रथ चलानेकी गति- 
में अच्तराल आ गया था। समाजका आचार-विचार कैसा हो रहा हैं और हमारी प्राथमिक आवश्यकताएँ 
क्या है ? इस ओर ध्यान देनेके छिए अब पुन जोरदार आन्दोलनकी जरूरत है ! 

मैं पूज्य पं० जीकी सस्कृति-सेवाको अत्यन्त गौरवके साथ प्रणाम करके भगवान जिनेन्द्र देवके शासन- 
से प्राथेना करता हैँ कि पृज्य पं० जी चिरायु हो तथा उनका सन्देश घर-घर पहुँचे । 


६८ सरस्वतोी-वरदपुत्र पं० बंशीघर व्याकरणाचार्य भभिनन्वन-ग्रन्य 


वे सर्वेतोभावेन अभिनन्दनीय हैं 
#श्रीवीरेन्द्र कुमार इटोरया, मत्री, जैन पचायत, दमोह 
७ श्री महेन्द्र कुमार सिघई, कोपाध्यक्ष, जैन मिलन, दमोह 


प्रय आदरणीय सरस्वतो-वरदपुत्र ५० वशीघरजी व्याकरणाचाय॑ने राष्ट्र, समाज एवं जैन ताहित्य- 
की निरन्तर सेवा एव उपासना हेतु जो अपने जीवनके ६० वर्षोसि भी अधिकका समय प्रदान किया है वह 
चिरस्मरणीय है । आपके द्वारा प्रणीत ग्रन्थ एवं साहित्य सुदीधं काल तक जैन जगत, अध्यात्म प्रेमी समाज 
एवं शोघ छात्रोको मार्गदर्शन करते रहेगे । 

कुरूडिवादी प्रथाओ एवं सामाजिक कुरोतियोकी समाप्ति हेतु अपने जीवनमें निरन्तर्र संघर्ष आपकों 
एक विशेषता रही है । 

स्वतंत्रता सग्रामके दौरान मातृभूमिकी रक्षा एवं राष्ट्रीय भावनाओके वशीभूत होकर आपने जो 
संघर्ष किया है एव वर्षों जेलकी यातनायें सहन की है वे प्रशसनीय है, फलत सम्पूर्ण राष्ट्र आपकी सेवाओ- 
का ऋणी है । 

अपनी ८४ वर्षीय उम्रमे भी आप लेखन चिंतन अध्ययन एवं ज्ञान-दानकी जो सेवायें प्रदान कर रहे 
हैं वे अभिनन्दनीय है । आपका पूर्ण जीवन सादगी पूर्ण होते हुए भी जीवन का हर क्षण समाज एव राष्ट्र 
हेतु समपित है, अत आप सर्वतोभावेन अभिनन्दनीय है । अभिनन्‍्दन ग्रथ समपंण मात्रसे हम आपकी सेवाओसे 
उऋण नही हो सकते, यह तो मात्र प्रतीक हैं। आपके एवं आपके कार्यके प्रति हमारी अपार श्रद्धा हें । 
हमारी शभकामनाये एवं नमन स्वीकार करे । # 
मलाम्ताय-संरक्षण हेतु सदेव जागरूक ' ' 

७ सिघई देवकुमार राघेलीय 
अध्यक्ष, सिघैन चम्पाबाई घ० प० सिं० तुलसीरामजन पारमाथिक न्यास, कटनी ः हे 

श्रद्धेय प० व्याकरणाचार्यजीने आजीवन समाज-सुधार, समाजोत्थान, शिक्षा-प्रसार, सस्क्षोति सरक्षण, 
मूलाम्नाय रक्षण और राष्ट्र सेवाके महनीय कार्य किये हैं । इसलिए मैं अनेकश उनके कार्योकी अभिवन्दना 
करता हूँ और उनके यशस्वी दीघंजीवनकी आकाक्षा करता हूँ उनका कोटिश अभिनन्दन करता हूँ। मै 


राष्ट्र भारतोके सजग प्रहरी . 
७ चोघरी शिखरचन्द्र जेन, साहित्यरत्न मत्री, श्री पाइर्वनाथ जेन मन्दिर ट्रस्ट, रीठी, कटनी 
मान्यवर प० बशीघरजीने शिक्षा, साहित्य, दर्शन, समाज सुधार और राष्ट्रदेवताकी महती आराघनोां 
को हैं । वे राष्ट्रभारतीके सजग प्रहरी हैं । वे चिरायु प्राप्त कर मानवमात्रके आदर्श रहें। उनका कोटिश 
अभिनन्दन करता हूँ। 
विनयावञ्जलि 
७ पं० अमृतलाल जैन शास्त्री, दमोह 
सरस्वती पुत्र १० बशीधघरजी व्याकरणाचाय॑, न्‍्यायतीरथं जैनदर्शन एवं सस्क्षृत साहित्यके अद्वितीय 
विद्वान हैं । आप जन समाजमे आद्य व्याकरणाचायं है। आपने अनेक विषयोका गहन चिन्तन किया हैं । 
आपके लेख विद्द्वग में बडी श्रद्धाके साथ पढे जाते है । आप' आर्षमार्गानुयायी तथा उसके समर्थक विद्वान है । 
निरचय व्यवहार और कार्यकारणभावकोी लेकर आपके जो ग्रन्थ प्रकाशित हुए वें सर्वत्र समादृत हुए हू । 
८४ वर्षकी अवस्थामें भी आप युवाओके समान लेखन और चिन्तनमे जागृरूक हू । | 
अभिनन्दनकी बेलामे मैं आपके प्रति अपनी विनयाज्जलि समर्पित करता हू । सर 
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५ ताशाओकुक भय दयीधिन-नमन- कम अर 


अवध, 


इस ग्रन्थ के प्रकाशन सें विशिष्ठ आथिक सहयोग देनेवाले महानुभाव 
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श्रीमती सुधारानी जेन, सागर 
(धर्मपत्नी सेठ डालचन्द्र जैन) 





० १३ 


सेठ हुकमचन्द्र बम्हौरीवाले, सागर 
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श्रीमती शकुन्तला, सागर 
(धर्मपत्नी श्री इन्द्रचन्द जैन) 


मय... अच ह? 


शक 


श्रीमती वृजमनी देवी, गोरखपुर 
भी जयकुमार इटोरया, दमोह 


(धर्मंपत्नी राय देवेन्द्रप्रसाद) 








श्री सौभाग्यमल जन, लखनऊ 
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शाह अमृतलारू जैन, बीना 
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स्व० शाह निर्मलऊुमार, वीना 


इस भ्रन्थ के प्रकाशन में विशिष्ट आ्थिक सहयोग देनेवाले महानभाव 
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श्रीमती कस्तूरीबाई बडकुल श्रीमती पुष्पादेवी जैन, वाराणसी 


श्रीमती शान्तिदेवी जैन, लखनऊ 
(माते० जयप्रकाश, वाराणसी). (धर्मंपत्नी बाबूलाल जैन फागुल्ल) 


(धर्मपत्नी श्री सौभाग्यमल जन) 


अभिननन्‍दन-प्रन्थ के प्रकाशन में आथिक सहयोगियों की नामावली 


५००१) सेठ मोहनलाल बाबुलालजी धामोनी वाले, सागर 

५००१) डॉ० दरबारीलालजी कोठिया, वीना 

३००१) सेठ देवेन्द्र कुमारजी, मोटरवाले, सागर 

३००१) सेठ हुकमचन्दजी डॉ० महंँन्द्र कुमार जैन, सागर 

३००१) श्री नरेन्द्र कुमार जैन, हँदरावाद (पं० वालचन्द्रजी शास्त्री की स्मृति मे) 
२१००) अखिल भारतवर्पीय दि० जैन विद्वत्वरिषद्‌ 

२१००) श्रीमती सुधारानी जैन, सागर (धर्मंपत्नी सेठ डालूचन्द जैन) 
२०००) डॉ० भोतीलालजी जैन, खुरई 

२१००) श्री दिगम्बर जैन समाज, स्टेशन मंडी, गजवासौदा 

११०१) श्रीमती सुगन्धी जैन, बीना 

११०१) श्रीमती नलिनी जैन, बीना 

११०१) श्रीमती किरण जैन, बीना 

१०००) भरिहन्त स्टील एण्ड एलायज लिमिटेड, मुजफ्फरनगर 
११०१) श्रीमती शकुन्तछा जैन, सागर (घमंपत्नी श्री इन्दरचन्द जैन) 
(००१) श्रीमती तारारानी खुरई (धर्मंपत्नी सुदेशचन्द्र जैन) 


७०१) 
५५१) 
५५०) 
५०१) 
५०१) 
५०१) 
५०१) 
५०१) 
५०१) 
१०१) 
५००) 
५०१) 
५०१) 
५०१) 
5००) 
५०१) 
पृ | | ) 
५०६) 
५०२१] 
५०१) 
५७ ५ ) 


श्री जयकुमार इटोरया, दमोह, (भागचन्द्र इटोरया सावंजनिक न्यास) 
श्री सौभाग्यमछ जैन, लखनऊ 

श्रीमती शान्तिदेवी जैन, लखनऊ (घ० प० सौभाग्यमल जैन) 

श्री शीलूचन्द जी पटोरिया, इन्दौर 

श्री कोमहचद अशोक कुमार जैन, पिडरुआ वाले, सागर 

सेठ मोहनलाल लखमीचन्दजी जैन, सागर 

श्री कोमलचन्द सुबोध कुमारजी, सागर 

क्ष०, प॑० माणिकचन्दजी चवरे, अधिष्ठाता म० ब्र० कारंजा (महाराष्ट्र) 
सेठ दरवारीछाल, विजयकुमार जेन, सागर 

श्री सन्‍्तोष कुमार जैन, सागर 

भी नीरज जेन, सतना 

पष्डित वाछूचन्दजी जैन, नवापराराजिम 

शाह अमृतलालजी, प्रमोद कुमारजी, वीता 

श्ीमतो पुष्पा शाह, बोना (मातुश्री दिलोप, प्रदीप, शैकेष, राजा शाह) 
भीमती वृजमनी देवी, गोरखपुर (घमंपत्नी राय देवेंर्द्र प्रसाद) 

भीगतो कस्तुरीवाई बडकुल, वाराणसी (मारतेदवरी जयप्रफाश जैन) 
भीमतो पुष्पादेवी जैन, वाराणमी (घमंपत्नी बाबू ऊाछ जैन फामृल्ल) 
निपर्द जोवबकुमार अदुणकुमार थैन, सागर 

भीमतो खीदेवों (घरपत्ती धि० नेमिचन्दजी जैव, प्रधथरिया) 

पीमती मीना जैव, वाराणसो (घर्मपत्नों नरेन्द्र कुमारजी) 

भीमतो धर्मभागिती गजायेनजी, बाहुबली 


१०१) श्री सुहागमलजी वकील, गंजबासौदा 

१०१) श्री रतीचन्द्रजी रामलालजी, (द्वारा श्री होराढालूजी जैन) गजवासौदा 
१०१) क्षी बालचन्द्रजी अशोक कुमार जैन, गजबासौदा 
१०१) भ्री नेमीचन्द्रजी वकील साहब, गजवासौदा 

१०१) श्री भगवानदास ऋषभ कुमारजी जैन, गजवासौदा 
१०१) श्री नन्‍नुमलू रमेशचन्द्रजी जैन, गजबासौदा 

१०१) श्री शीलचन्द्रजी जैन, दालवाले, गजबासौदा 
१०१) बात रतनचन्द्रजी विमरूचन्द्रजी सर्रफ, गजबासौदा 
१०१) श्री गुलाबचन्द्रजी दीपचन्रजी, गजबासौदा 

१०१) श्री नन्दकिशोर जैन प्राचाये, गंजबासौदा 

. १०१) श्री डॉ० जवाहरलछाक जैन, गजवासौदा 

१०१) श्री राजकुमारजी वकील, गजवासौदा 


१०१) श्री बाब॒ुढाल जैन, गजबासोदा 
१०१) डॉ० गुलाबचन्द्रजी जैन नोगई वाले, गंजबासौदा 


१०१) श्री मिद्ठूछाल जैन वकील, गजबासौदा 

१०१) श्री जिनेन्द्रकुमार जैन, सिरनौदा गजवासोदा 
१५१) सेठ कोदुलालजी, तेंदुखेडा 

१०१) श्री शचीन्द्र कुमार मोदी, तेदखेंडा 

१०१) सिघधई दयाचन्द्रजी पडवारवाले, सागर 

१५१) डॉ० नरेन्द्र कुमार जैन, वाराणसी 

१०१) श्री कमलचन्द्र विमल कुमार समया, मण्डीबामौरा 
१०१) श्री बावुलालजी गुडा, मण्डीबामौरा 

१०१) पण्डित बाबुबालजी राजकुमार, मण्डीबामौरा 
१०१) भाई खुशालचन्द्रजी कठरया, मण्डीबामौरा 

१०१) श्री चुन्नीलालजी कठरया, मण्डीबामोरा 

१०१) श्री लखमीचन्द्र प्रदीपकुमार चौधरी, मण्डीबामौरा 
१०१) श्री चम्पालाल विजय कुमार नायक, मण्डीबामौरा 
१०१) श्री हुकमचन्द्र अजित कुमार बडकुछ, मंण्डीबामौरा 
१०१) श्रीमती ताराबाई पटोरिया, रायपुर 

१०१) श्री ऋषभ कुमारजी एवं श्रीमती स्नेहलूता जैन, खुरई 
१०१) श्रीमती चन्द्रा सेठी (धर्पत्नी फूलचन्द्र सेठो), खुरई 
१०१) श्री धनन्‍नालालजी सेठी, खुरई 

१०१) श्री जिनेन्द्र कुमारजी गुरहा, खुरई 

१०१) चौघरी शिखरचन्द्रजी साहित्यरत्न, रीठी 

१००) श्रीमती धामीदेवी नन्दलाल जैन, बम्बई 

१०१) पं० विजय कुमार जन, श्रीमहावीरजी 

१०१) पण्डित दुलीचन्द्र जैन, बीना 

१०१) श्री शाह प्रेमचन्द्र जैन, बीना 
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२१००) श्री रतनलालजी गंगवाल, अध्यक्ष दि० जैन महासमिति 
१५०१) श्री मोतीलालजी जैन ढोलक बीडीवाले, सागर 
१००१) श्री लाला शिखरचन्द्रजी जैन, दिल्‍ली 


५०१) 
५०१) 
५०१) 
५०१) 
५००) 
५०१) 
२५१) 
३०१) 
२०१) 
२०१) 
२०१] 
१००) 
१५१) 
१५१) 
१५१) 
१५१) 
१५१) 
१५१) 
१५१) 
१०१) 
१०१) 
१०१) 
१०१) 
१०१) 
१०१) 
१०१) 
१०१) 
१००) 
१०१) 
१११) 
१०१) 
१०१) 
१०१) 
१०१) 
१०१) 


श्री सेठ रज्जुलाल बाबुलाल जैन संतपुरवाले, बीना 
श्री सुरेशचन्द्रगी जन, नेनागिरि वाले भोपाल 

सि० देवकुमार राधेलीय, कटनी 

श्री विजयकुमारजी मलेया, दमोह 

श्री बावूलालजी पहाडे, हंदराबाद 

शाह ख़बचन्द्रजी, बीना 

पण्डित रविचन्द्रजों जन, दमोह 

श्री दुलीचन्दजी नाहर, सागर 

श्री कोमलूचन्दजी, दमोह 

श्री महावीर प्रसाद नृपत्या, जयपुर 

पण्डित राजकुमारजी शास्त्री, निबाई 

श्री शान्ति प्रसादजो जैन, टिकेतनगर 

श्री सुरेश चन्द्रजी जेन, अम्बिकापुर 

श्री पन्‍्तालालजी जैन, इलाहाबाद 

सिघई हीरालालूजी सेसईवाले, बीना 

श्रीमती फूलन बाई जैत, बीना 

डॉ० नरेन्द्र कुमार विद्यार्थी छतरपुर वाले एवं सुमतिप्रकाश जैन 
श्री निर्मेल कुमार राजेंश कुमार जैन, तेंद्खेडा 

पं० पूर्णचन्द्र जैन सुमन, दुगगे 

प० पन्‍नालारछ जी साहित्याचायं, सागर 

श्री अशोक कुमार फुसकेले वकील सदन, सागर 

श्री अशोक कुमारजी शिक्षक, गुरुकुछ, खुरई (म० प्र०) 
श्री नेमिचन्द्रजी जैन, प्राचाय्य, गरुकुल, खुरई (म० प्र०) 
श्री सि० राजेश कुमार जिनेश्वरदास जैन, खुरई (म० प्र०) 
श्री डॉ० राजकुमारजी जैन, एम. बी बो एस , खुरई 
श्री सिं० वीरेन्द्रकुमारजी जैन, खुरई (म० प्र०) 

श्री सुमत प्रसादजी जैन, दिल्ली 

श्री सेवारामजी जैन, बम्बइं 

प्रो० निहालचन्द्रजी जैन, बीना 

श्री गुलाबचन्द्रजी आदित्य, भोपाल 

डॉ० हीरालाल जैन, रीवा 

पण्डित गुलाबचन्द्रजी पुष्प” टीकमगढ़ 

भ्री वीरेन्द्र प्रधान भारतीय स्टेट बैक, सागर 

श्रीमती सोमाबाई (घमंपत्नी सिघई भागचन्द्रजी, कटगी) 
श्रीमती नन्‍्ही बाई, पथरिया (धर्मपत्नी हेमचन्द्रजी जैन) 


३०३) 
१०१) 
१००) 
१००) 
१०१) 
१०१) 
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श्री दि० जैन आचाय॑ सस्क्ृत महाविद्यालय, जयपुर 
श्री आर० सी० जैन, उज्जेन 

श्री विजयकुमार पाटनी, जयपुर 

श्री प्रेमचन्धजी, जयपुर 

श्रीमती सुशीला जैन, जयपुर 

डाॉ० शीतलचन्द्र जैन, आचायें, जयपुर 

डॉ० सनतकुमार जैन, धारवाल, जयपुर 

श्री शिखरचन्द्रजो जैन, दालवाले, गजवासौदा 

श्री पदमचन्द्रजी जेन, गजवासौदा 

श्री प्रभुदयालजी जन, गजबासौदा 

श्री रतनचन्द्रजी ज्ञानचन्द्रजी, गजवासौदा 

सि० लीलाधरजी जैन, महरौनी 

श्रीमत्ती साघना जैन (घमंपत्नी श्री राकेशजी) बवस्‍्वाहा 
सिं० शोभारामजी जैन, सागर 

भ्री वीरेन्द्र कुमार जैन, नीलाम्वर, सागर 

श्री नाथरामजी वडकुल, गजबासौदा 

श्री कपुरचन्द्रजी, घुवारा 
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प० बावुलालजी पठा (टीकमगढ़) 

श्री रतनचन्द्रजी वकील, टीकमगढ़ 

डॉ० कपुरचन्द्र सुरेन्द्र कुमार जी जैन, पठा (टीकमगढ़) 
सेठ महेन्द्र कुमार जैन, पठा 

श्री दि० जैन सिद्धक्षेत्र, अहार 

भगवान महावीर वाल-स स्कार केन्द्र, टीकमगढ़ 

श्री राजैन्द्रकुमारजी ० गुरुकुल, खुरई (म० प्र०) 
ज्ञानचन्द्र जी जैन, तेदुर्खेंडा 

श्री नेमीचन्द्रजी जेन शिक्षक, तेदुखेंडा 
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श्रीमती सरोज जन, सागर 
(घ० प० सेठ सनतकुमार जैन) 
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श्रीमती सन्ध्या जेत, सागर 
(घ० प० डॉ० महेन्द्र जैन) 
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श्रीमतों आशा जन, सागर 
(घ० प० डॉ० दिल्लोप जैन) 
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श्रीमती साधना जेब, वकेस्वाहा 
(घ० १० श्री राकेशकुमार जेन) 
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श्रद्धयय पण्डितजी : एक परिचय 
# पण्डित दुलीचन्द्र जेन, बीना 
कुठुम्ब : एक दु ष्ट्मि 


श्री बशीधरजीके पिताजीऊा नाम पण्डित मुकुन्दीछालजी था। वह तोन भाई थे पण्डित मुकुन्दीलाल 
जी सबसे छोटे थे । उनसे बड़े नन्‍्नुलालजी और सबसे बडे चुरामनजी थे । 


श्री चूरामनजीके दो पुत्र अच्छेछालजी और भ्रेलालजी थे। अच्छेलालजीके दो पुत्र थे, एक श्री भैया- 
लालजी तथा दुसरे श्री! प० वारूचन्दजी, जिन्होंने पट्खण्डागमके सम्पादन और अनुवादका डॉ० हीरालालजोी- 
के साथ महत्त्वपूर्ण काय॑ किया था । उनका स्वगंवास अपने पुत्रो (नरेन्द्रकुमार और सुरेन्द्रकुमार) के पास रहते 
हुए दिनाक १७-४-८९ को हँदराबादमे हो गया | उनके तीन पुत्र है--राजकुमार, नरेन्द्रकुमार और सुरेन्द्र- 
कुमार । राजकुमार ग्वालियरमे शासकीय विज्ञान कॉलेजमे गणितका प्रोफेसर हैं। अन्य दोनो पुत्र हैदराबादमे 
क्रमश डिप्टी त्रीफ इन्जीतियर और अपनी फैक्ट्रीके संचालक हैं । भूरेलालजीके दो पुत्र हैं--प० दुलीचन्द्र 
(लेखक) और फूछचन्द्र | प० दुलीचन्द्र बीनामे कपडेका व्यवसाय करते है व फूलचन्द्र अपनी जन्मभूमि सोरई 
(ललितपुर) मे व्यापार करते हैं । १० दुलीचन्द्रका एक पुत्र अशोककुमार है, जो बी० एस० सी, एम० ए०, 
एल० एल० बी० है। वह सागर युनिवर्सिटीमे कुछ समय तक सर्विस करनेके उपरान्त बीनामे ही स्वतत्त्र 
व्यवसायरत है । तथा फूलचन्द्रके भी एक पुत्र है--ऋपभ कुमार, जो एम० काम०, एल० एल० बी० है, और 
इन्दो रमे एक प्राईवेट कम्पनीमे कायेरत है । 


श्री नन्‍्नुलालजीके दो पुत्र थें--अयोध्याप्रसादजी व प० शोभारामजी । पं० शोभारामजीने श्री भा० 
दि० जैन तीथे क्षेत्र कमेटी बम्बईके महोपदेशकका कायें कई वर्षों तक किया और उसके बाद अनेक स्थानोकी 
पाठशालाओमे अध्यापन किया । उनके दो पुत्र हुए---परमेष्ठीदास और सुदेशचन्द्र । परमेष्ठीदासका शादीके 
छह महीने पदचात्‌ ही स्वगंवास हो गया था। उसकी पत्नी पूनाबाई पठेरा (म० प्र०) मे शासकीय कन्या 
विद्यालयमें अध्यापन फार्य करते हुए रिटायर होकर आजकल पटेरामें ही रह रही हैँ । सुदेश चन्द्र एम० ए० 
(हिन्दी) श्री पाइवैनाथ दि० जैन गुरुकुल खुरई (म० प्र०) से व्यास्याता एवं उसकी घमंपत्नी ताराबाई भी 
वही शासकीय कन्याशालामे अध्यापिका है । उसके तीन पुत्र हं। वे तीनो इन्जीनियर है । उनके नाम हैं--- 
आजाद, अजित और आलोक । 

५० मुकुन्दीलालजीके चार पुत्र हुए। कारेछालूजी, प० हजारीछालजी, छतारेदालजी और प० बशीघर 
जो । इनमें आदिके तोन पुत्रोका स्वर्गवास हो चुका हैं । कारेलालजोका एक पुत्र था, जिसका नाम हरप्रसाद 
था। तीस वर्ष पहले उसका देहावसान हो गया। दूसरे पुत्र ५० हजारोझाछूजी थे, जो स्वयं पण्डित, शास्त्र- 
लेखक और अध्यापक ये । नैनागिर, हडुआ आदि कई पाठ्शालाओमे उन्होंने अध्यापन किया या। डॉ० पर० 
दरबारोछाल कोठिया, न्यायाचार्य उन्हीके सुपुत्र है । १० मुकुन्दीछाऱजीके सबसे छोदे सुपृन्न ह्ैं---पं ० वंशोधर 
जो। इन्हीका यहाँ कुछ परिचग्र प्रस्तुत है। उस्ते प्रस्तुत करनेके पूर्व उनको एकमात्र बहिन गीरा बाईका 
परिचय दे देना आवश्यक है । 

गौराबाईका सस्बन्ध ग्राम भौड़ो (लछितपुर) मे सिधई पृर्णवरद्धजीके साथ हुआ था । बढ बड़ी दयाहू 
और सौम्यमूरति थी। साथ ही वडी निरछछ ओर वात्सत्यमयी थी । जब नो कोई रिश्तेदार नोटो पहुचा कि 
उनको आँखोंस स्नेहके नावुओंकी सड़ी कृग जाती थी | पें> घे धीधर जो, प० दाहचछज! भार पं० दराारा 

२०३ 


२ सरस्वतो-वरवपुत्र पं० बंशीघधर व्याकरणाचायं अभिनन्‍दन-प्रन्य 


लालजी उनके स्तेहके वशीभूत होकर महीनों गर्मियोके अवकाशमें भौडीमे रहा करते थे । मुझे भी कई बार 
भोडी जानेका अवसर मिला | उनके दो पुत्र तथा दो पुत्रियाँ हैं। उनके बडे पत्र श्री लीलाघर व उनकी धमम- 
पत्नी श्रीमती बेटीबाई भी उन्हीकी तरह स्नेह रखती हूँ । श्री लीछाघरजीने अपनी माँ गौराबाई एवं पिता 
श्री पूर्णचन्दजीके स्वर्गस्थ होनेके पदचातू अपना निवास अब महरौनी (छलितपुर) में बना लिया है । उनके 
भी दो पुत्र तथा एक पुत्री है। एक पुत्र भागचन्ध्र महरीनीमे ही वर्णी कॉलेजमें अध्यापक है तथा दूसरा पुत्र 
उत्तमचन्द्र भी गुढा (ललितपुर) में शिक्षक है । दोनो पुत्र सेवाभावी एवं कर्मठ है । 

दूसरा पुत्र कपूरचन्द्र भी, शास्त्री पास करके कई वर्धोेसि अशोकनगर, म० प्र० में अध्यापनरत है । 
उसके भी दो पुत्र तथा दो पुत्रियाँ हैँ । पुत्र हेमन्त व अशोककुमार है | 
जन्म : 

श्री बशीघरजीका जन्म भाद्र शुक्छा ७, वि० स० १९६२ में हुआ । पिताका नाम श्री प० मुकुन्दी- 
लालजी और माताका नाम श्रीमती राधादेवी था। पिताजी उस क्षेत्रके माने हुए विद्वान पण्डित, शास्त्र- 
प्रतिलिखक और प्रतिष्ठाचार्य थे । समाजमे जहाँ-कही जलू-यात्रा, सिद्धचक्रविधान, पच॑कल्याणक प्रतिष्ठा 
आदि धापमिक कायं होते थे उनमें उन्हें ससम्मान आमत्रित किया जाता था। दह्ालक्षण (पयु'षण) पव॑मे भी 


शास्त्र-वचनिकाके लिए वे समाजके आमत्रणपर जाते थे | उनके हाथके लिखे हुए शास्त्र आज भी कई मदिरोमे 
उपलब्ध है। लोग न्यौछावरके लिये उन्हे लिखवाते थे । 


श्री बशीधरजी जब तीन माहके ही शिशु थे, पिताजीको दैवने उनसे छीन लिया था । जैसे-त॑से माताजी 
शिशुका पालन-पोषण कर रही थी, किन्तु १२ वपंकी अवस्थामे उनका भी साया उनपरसे उठ गया। वें 
अभावो में पले-पुषे और भागे बढे । 


जन्मस्थान : 


(पडितजी ) बशीधरजीका जनन्‍्मस्थान सोरई हे, जो बहुत पहले गढाकोदा (सागर) म० प्र० की 
जागीर थी और अब उत्तरप्रदेशके ललितपुर जिलेका एक प्रस्यात ग्राम है। यह प्रसिद्ध सत श्री गणेशप्रसाद 
वर्णो (मुनि श्री १०८ गणेशकीति) की जन्मभूमि हसेरा ग्राम (ललितपुर) से दो किलोमीटर पृव॑में अवस्थित है । 

१ यहाँ पहले सौर” जातिके आदिवासी रहते थे, जो इस ग्रामके पास पाये जानेबाले घने जंगलोमें 
उपलब्ध जडी-बुटियो, अचार, महुआ, गुली, गोद, लाख, मूसली आदि वन्य वस्तुओका धंघा करके अपनी 
आजीविका चलाते थे। इन चीजोक्रे खरीददार व्यापारी एवं ठेकेदार भी यहाँ काफी सख्यामें रहते थे । 
सम्मवत उनके निवासके कारण (सौर+ई “ सौरोकी आवास भूमि होनेसे) इस ग्रामका नाम “सोरई 
पडा है । 

२ कहा जाता है कि यहाँके व्यापारी उक्त चीजोको लदरा बैलोपर बहुसख्यामे लादकर मिर्जापुर 
ले जाते थे और वहाँके बाजारोमे उन्हें बेचते थे । तथा वहाँसे पीतल, ताँबे आदिके बत॑न खरीद कर छाते थे ॥ 
ऐसे छोगोको 'सौंस्या' कहते थे। अब भी वे यहाँ है और अच्छी स्थितिमें है । इनमें बहुतसे मडावरा, 
टीकमगढ आदि स्थानोपर चले गये है । आज यह॒ (सौरया) उनका वश बन गया है । पर यह सच है कि 
उनका उद्भव इसी ग्रामसे हुआ है । जैसे खण्डेला' ग्रामसे खण्डेलवाल और “अग्रोहा” ग्रामसे अग्रवाल माने 
जाते हैं । गोलापुव॑ जातिके ५८ वशोमे यह भी एक वश है । 


२ | व्यक्तित्व तथा इंतित्व ३ 


३. सौंरईका, व्यापारिक भहत्वके अलावा, सास्क्ृतिक महत्त्व भी है। यहाँ चन्देलवश राजाओके 
शासनकालके दो प्राचीन मठ (मन्दिर), है, जो पत्थर-हो-पत्थरके बने है और जिनमे एक मठ जैतोका और 
दुसरा मठ हिन्दुओका है । जैनाक़े मठ (मन्दिर) में अभो भी खण्डित मूर्तियाँ विद्यमान रही हैं। इसके पास ही 
पुजादिके लिए उपयोगमे लाते हेतु पत्थरसे मजबून बना एक जलकूप भी है। देख-भाल न होनेके कारण यह 
मठ आज अरक्षित दशामें पडा है । 


४. यह 'रौनी” (रोहिणी) नदीके तटपर अवस्थित है, जो पासके बीहड जगलसे निकली है और 
धसान' नदीसे जाकर 'ककंरवाहा” ग्राम (ललितपुर) के पास मिली है । 


५. सौंरई' का एक और महत्त्व हैं। वह है प्रशासनिक । इसके प्रशासनके लिए राजाका विशाल 
किला बना है, जो दो ओर (परचम ओर उत्तर) से रौनों नदोके तटोसे घिरा है एवं विस्तृत और ऊँचे 
टोलेपर निर्मित है । कहा जाता है कि यह किला राजा बखतबलीने बनवाया था, जो शाहगढ (म० प्र०) के 
राजाके अधीन था। इस किलेसे एक रास्ता भमिके अन्दर-ही-अन्दर बगीचेसे बनी सुन्दर वापिकाके लिए 
जाता है, जिससे राजाफी रानियाँ वापिकामें स्नान करनेके लिए वहाँ जाती-आती थी । दूसरा रास्ता मडा- 
वराके किले तक जाता है, जो सौरईसे ५ किलोमीटर है। किन्तु अब ये दोनो रास्ते बन्द है । माछूम पडता 
है कि राजनैतिक उथलरू-पुथल ही इन रास्तोके निर्माणका कारण रही है । 


६. किलेके पूर्वी द्वारपर उससे लगा हुआ राजाके जैन दीवान द्वारा १८२ व पूर्व बनवाया दिं० 
जैन मन्दिर है, जो वर्तमानमें जिनप्रतिमाशन्य है । ज्ञात नही, इसमें कितने वर्षोतक प्रतिमाजी विराजमान 
रही और कब कैसे वहाँसे उन्हे हटा दिया गया । मन्दिरके जिनप्रतिमारहित हो जानेपर उसमें शासनके द्वारा 
प्राइमरी स्कूल लगता रहा । इसी स्कूलमे हमारे चरित्रनायककी प्रारंभिक शिक्षा हुई, जो १५०-१७५ वर्ष 
वहाँ रहा जान पडता है। मन्दिरके सवंथा जीणं-शीर्ण और खण्डहर हो जानेके कारण अब उसमें स्कूल भी 
नही छगता । स्कूल दूसरी जगह रूगने लगा हैं । आज वह मन्दिर खण्डहरके रूपमे अरक्षित दशामे पडा है। 


७ इस ग्रामके भास-पास पहले ताँबा और लोहा बडी मात्रामे निककता रहा। अब तो कई वर्षोके 
अन्वेषणके बाद यहाँ फास्फोरस पत्थर, जो खाद बनानेके काममें आता है तथा यरेनियम जैसी महत्त्वपूर्ण 
धातुका भी भण्डार भू-वैज्ञानिकों एव कुशल इजोनियरोने खोज निकाला है और बहुलतासे उसका काम चल 
रहा है । इससे इस प्रामका राष्ट्रीय महत्त्व भी बढ गया है। यह हमारे एवं देशके लिए गवंकी बात है। 
इसके अतिरिक्त सिमेन्टका पत्थर, स्लेटका पत्थर आदि भी यहाँ उपलब्ध हुआ है | 


८ इस ग्राममे वर्तेमानमे तीन दिगम्बर जैन मदिर है, २५-३० जैन घरोके अतिरिक्त लगभग तीन 
हजारको यहाँ आबादी-जनसख्या हैं। (१) पाइ्व॑ंनाथ दिग्रम्बर जैन भदिर (जिसे बडा मदिर कहा जाता है) 
(२) छोटा मन्दिर और (३) बाजारका मन्दिर और तीनो ही वस्तीके बीचो-बीच स्थित हैं। 
यहाँ उल्लेखतोय है कि डॉ० प० दरबारीलहालजो कोठिया न्यायाचार्यत अपनी घमंपत्नी स्व० 
चमेलोवाईकी स्मृतिर्में ४,२००/०० रुपयोसे बाजारसे लेकर बडे मन्दिर और वर्ड मदिरसे छोटे मदिर तक 
चौडे-बडे पत्थरोको फर्सो त्रिछाकर अच्छा रास्ता बनवा दिया है, जिससे आने-जानेवालोको बडी सुविधा हो 
गयी है । तथा २,५००|०० प्रदानकर बडे मन्दिरकी छतका भी उन्होने जी्णोद्धार करा दिया है। 

९. यह ग्राम है तो छोटा, लेकिन इसकी एक विद्येपतत और हैं। वह यह कि यह प्राच्य-विद्या 
प्राकृत एवं सस्क्ृतके विद्ानो(पण्डितो) की (आकर) खान है । व्याकरणाचार्यजी, प० शोभारामजी महोपदेशक 


४ * सेरस्वतो-वरदपुत्र प॑० बंशीधर व्याकरणाचार्य अभिनन्‍दन-प्रंन्य 


तीथ्थक्षेत्र कमेंटी बम्बई, विद्याभूषण प० रामलालजी प्रतिष्ठारत्न अशोकनगर, प० परमानन्द्जी साहित्याचार्य 
वालाविश्राम आरा, प० बालचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्री (सिद्धान्त ग्रन्थोके सम्पादक-अनुवादक) हैदराबाद, पं० 
पद्मचन्द्रजी शास्त्री बडा मलहरा (म० प्र०) डॉ० प० दरबारोलालजी कोठिया, न्यायाचाय्य॑ सेवानिवृत्त 
रीडर का० हिं० वि० वि० वाराणसी (वर्तमान बीना), प० गुलझारीलालजी न्यायतीथ, सागर, प० 
दुललीचन्द्र शास्त्री बीना आदि विद्वान्‌ यहीकी देन है और वे विभिन्‍न स्थानोमे समाज एवं साहित्य-साघनामे 
सलरन हैँ या सलऊग्न रह चुके हैं। इसीसे कितने ही छोग इस ग्राम सोरईको न केवल यूरेनियम आदि 
धातुओका खान कहते है, अपितु आध्यात्मिक विद्वानोकी खान भी कहते है । 

यह भी उल्लेख कर देना उपयुक्त होगा कि अब सोरईका यातायात कठिन नही रहा । यहाँसे ललित- 
पुर, सागर और बोना आदिको सरलतासे आ-जा सकते है । पक्‍की सडके और सडकोपर चलनेवाले वाहन 
प्रचुर मात्रामे उपलब्ध है । 

'जनती जन्सभूमिश्चय स्वर्गादपि गरीयसी ।? ' 
यह कितना प्यारा वाक्य है। अतएवं पडितजीकी जन्मभूमि सोरई तुझे शतश प्रणाम । 


प्राथमिक शिक्षा 

पण्डितजीकी प्राथमिक शिक्षा स्थानीय प्राईमरी स्कूलमे कक्षा ४ तक हुई । जब पडितजी कक्षा २ में 
पढते थे तब शिक्षाधिकारी कक्षा ४ के छात्रोकी परीक्षा लेनेके लिए स्कूलमे आया । उसने कक्षा ४ के एक 
छात्रसे एक सवाल पूछा । वह उसका उत्तर नदे सका। यह भी वही खडे थे । इन्होने उसका उत्तर दे दिया । 
इस पर शिक्षाधिकारी बहुत प्रसन्‍न हुआ और इनसे बोला तुम पढानेकी नौकरी करना चाहते हो तो हम 
नौकरी दे सकते है” । इन्होने उत्तर दिया कि " हम अभी भागे पढेगे” । पडितजी आरम्भसे तीछ्षण बुद्धि एव 
मेघावी छात्र रहे है | 


वाराणसीमे उच्चशिक्षा : 


चौथी कक्षा पास कर आप अपने मामाके पास वारासिवनी (म० प्र०) चले गये । वहाँ कुछ समय 
रहे । परन्तु वहाँ उच्चशिक्षाके साघन न थे। अतएवं वहाँसे प० शोभारामजीके साथ सागर आ गये और 
सागरसे पुज्य प० गणेशप्रसादजी वर्णी अपने साथ वाराणसी छे गये । वहाँ स्याह्राद दि० जेन महाविद्यालयमे 
उनकी छत्र-छायामे ११ वर्ष तक मुख्यतया व्याकरण और सामान्यतया साहित्य, द्शंन ओर सिद्धान्तका उज्च 
अध्ययन किया । आपने किसी भी विषयमें द्वितीय या तृतीय श्रेणी प्राप्त नहीं को। प्रथम श्रेणीमे 
ही सभी विषयोमें उत्तीण्णता प्राप्त की है। व्याकरणाचार्य परीक्षा तो प्रथम श्रेणी प्रावीण्य सूचीमे द्वितीय 
स्थानसे पास की । 

ज्ञातव्य है कि सोरईसे परमानन्द, परदुमचर्द्र, लोकमन, बालचन्द्र ये भी उसी समय पढनेके लिए 
वाराणसी पहुँचे । इन्होने परमानन्द और बालचन्दसे कहा कि हम तीनो तीन विषयोके आचार्य बनें--हम 
व्याकरणाचायें और तुम दोनो क्रमश साहित्याचायं और न्यायाचायें। इस तरह हम तीनो एक ही ग्रामके 
तीन विष्रयोके तीन आचाय॑ हो जावेंगे । इनमें पडितजी व्याकरणाचाय॑ और परमानन्दजी साहित्याचार्य हो 
गये । पर बालचन्द्रजो न्यायमध्यमा उत्तीर्ण कर अध्यापनहेतु पन्‍नालाल दि० जैन विद्यालय, जारखी (आगरा) में 
चले गये । अत वे न्यायाचार्य नही कर सके, किन्तु उत्तरकालमें वे सिद्धान्तग्रन्थोंके सम्पादक एवं अनुवादक 
बने और उच्चकोटिका उन्होने वैदुष्य प्राप्त किया एवं जीवनके अन्त तक जिनवाणीकी साधना की | हाँ, 
पडितजीके विचार एवं भावनाकों उन्हींके भतीजे डॉ० प० दरवारीछालर कोठियाने अवदय 'न्यायाचार्य 


पण्डित बंशीधर व्याकरणाचार्य और उनका परिवार 
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व्याकरणाचा्यंजीके ज्येष्ठ भ्राता 
प० शोभारामजी, न्यायतीर्थ 


२ | व्यक्तित्व तथा इृतित्व : ५ 


करके पुरा किया । इतना ही नही, कोठियाजीने शास्त्राचार्य (जेनदशंन), एम० ए० (सस्क्ृत) और पी-एच० 
डी० (जैन तकंशास्त्र) की परीक्षाये देकर उनमें प्रथभ एवं उच्च द्वितोय श्रेणीमे उर्त्तीणता भी प्राप्त की । 
कहना होगा कि उच्च शिक्षा स्वय ग्रहण करने और दूसरोको उसके हछिए प्रेरित करनेमे पडितजीकी रुचि 
और दूरदृष्टि कितनी सार्थक रही है । 


गहस्थाश्नममे प्रवेश : 


जब पडितजी वाराणसीमें व्याकरणाचार्यके चार खण्ड उत्तीणं कर चुके थे और पचम खण्डकी 
तैयारीमे सऊग्न थे । तब सयोगसे शाह मौजीलालजी, बीना अपने बहनोई सिंघई नन्हेलालजी टोपीवाले सागर- 
के साथ व्यापारिक कार्यंसे वाराणसी गये । वाराणसी सातवें तीर्थंकर सुपाइ्व॑नाथ और तेईसवें तीर्थकर पाइवे- 
नाथकी जन्मभूमि है तथा समाजका प्रसिद्ध स्थाह्माद महाविद्यालय भी यही है, जहाँ पडितजी उच्च अध्ययन 
कर रहे थे। दोनो महानुभाव दोनो स्थानोके दर्शन करते हुए स्थाह्गाद महाविद्यालय पहुँचे । शाहजी अपनी 
लडकीके लिए योग्य लडकेकी खोजमे थे । यहाँ पडितजीसे सम्पर्क हुआ । दोनो महानुभावोको पडितजी 
सुयोग्य जचे । घर आकर और अपने दोनो भाईयो (शाह अर्जुनलालजी, व शाह दयाचन्द्रजी, परिवार जनो 
तथा रिश्तेदारोसे परामर्श करके शाहजीने निर्णय लिया कि अपनी लडकोके लिए पण्डितजी सबसे उपयुक्त 
और सुयोग्य लडके हैं । फलत पडितजीका सम्बन्ध सन्‌ १९२८ में शाह मोजीलालजीकी सुपुत्री लक्ष्मीबाईके 
साथ सम्पन्न हो गया । 


पण्डितजीके अनुरूप धमपत्नी : 


यो तो प्रत्येक पुरुषकी धर्मंपत्नी उसके अनुरूप होती या बन जातो है। किन्तु पण्डितजीकी धर्मंपत्नी 
श्रीमती लक्ष्मीबाई स्वभावत उनकी समान-गुणधर्मा थी। उनमे गाम्भीयं, सहज स्नेह, वात्सल्य, उदारता, 
दयाछुता, सहनशीलता, अक्रोध, अमान, अमाया, अलोभ जैसे गुण विद्यमान थे। अस्वस्थ होने पर भी वे 
पण्डितजीकी दिनचर्या और आतिथ्यमे कभी शैथिल्य नही करती थी। कुटुम्बियो और रिव्तेदारोके प्रति 
उनके हृदयमें अगाघ स्नेह एव आदर रहा । पण्डितजीको यह भी पता नही रहता था कि घरमे क्या चीज हैं 
और कया नही हैं । पैरोमे कभी चप्पलें नही पहनी । लोग कहते थे कि-- देखो, लछोबाईको इतनी सम्पन्न 
होनेपर भी उसकी कितनी सादी वेश-भूषा है। पैरोमे चप्पलें भी नहीं पहनती है ।” वास्तवमे लक्ष्मीबाई 
सतयुगी गृहणी थी और स्वय लक्ष्मी। सहनशीलता एव कुटुम्बप्रम तो इतना था कि प० बालचन्द्रजी 
सिद्धान्तशास्त्री (भतीजे), डॉ० १० दरबारीलाल कोठिया न्यायाचायें (भतीजे), प० बालचन्दके दो बच्चो और 
एक बच्ची तथा हमारी (प० दुलीचन्द्र, भतीजेकी) दो बच्चियोकी श्ादियाँ उन्होने अपने घरसे ही की । पर 
कभी अन्यथाभाव प्रदर्शित नही किया। यह स्त्रीस्वभावकी दृष्टिसि कम महत्त्वकी बात नही हैं। यह दैवकी 
विडम्बना है कि वे ५८ वर्षकी आयुमें ही कालकवलित हो गयी । अपने पीछे वे तीन सुयोग्य पुत्रों तथा तीन 
सुयोग्या पुत्रियोके भरे-पूरे परिवारकों छोड गई । ऐसी सतयुगी देवी श्रद्धेया श्रीमती लक्ष्मीबाईको हमारे शत्त- 
शत नमन है । 


परिवार ४ 
पण्डितजीके तीन पुत्र और तीन पुत्रियाँ हे, जैसा कि ऊपर उल्लेख किया गया है । यह सयोग ही है 


कि पुत्र-पुत्रियोकी सर्या समान है । पुत्र है १. विभव कुमार (४२), २ विवेक कुमार (४०), रे विनोत- 
कुमार (२२) । विभवकुमार अपने पैतन्रिक वस्त्रव्यवसायमे सरूग्न हैं। दूसरा पुत्र विवेक कुमार इन्जीनियर 


६ सरस्वती-वरदपुत्र पे० बशोीधर व्याकरणाचार्य अभिननन्‍वन-प्रम्य 


होकर व्हीकल फैक्ट्री जबलपुरमे कार्यरत हैं भौर तीसरा पृत्र विनीत कुमार, बडे भाईके साथ वस्त्रव्यवसायमें 
सलग्न है, इसके सिवाय वह बीमा, वेक एवं पोस्ट आफिसमें फिक्स डिपाजिट करानेका कार्य भी करता हैं । 
तीनो पृत्रोके त्रिवाह हो चुके हैं। विभव कुमारका सम्बन्ध सेठ बाबुलालजी सागरकी पुत्री सुगन्धी बाई, 
विवेककुमारका सम्बन्ध सेठ देवेन्द्र कुमार जो सागरकी पुत्री नलिनी वाई तथा विनीत कुमारका सम्बन्ध सेठ 
हुकमचन्द्रजी सागरको पुत्री किरणवाईके साथ सम्पन्त हुए हैं । पण्डितजीकी तोनों बहुएँ भी पुत्रोकी तरह 
कत्तंव्यनिष्ठ, सेवाभावी, विनम्र और आज्ञाकारिणी हैं। विभवके एक पुत्र चि० वीरेंश कुमार और पाँच 
पुत्रियाँ--भ्री ति, दीप्ति, नीति, स्मृति और कृति हैं । विवेककुमारसे दो पुत्र-विशेष और क्षितिज तया एक 
पुत्नी-रागोली है । और विनीतकुमारके तीन पुत्रियाँ-निधि, सोनू एवं गुडिया है । 

पण्डितजीकी तीनो पुत्रियोके भी सम्बन्ध हो चुके हैं । बडी पुत्री विमलावाई (५७), का डॉ० मोती- 
लालजी खुरईके साथ, दूसरी पुत्री पुष्पावाई (३७) का मा० मुन्तालालजी टीकमगढ़ और तीसरी पुत्री वैजयन्ती- 
बाई (३५) का डाॉ० हीरालालजी रोवाके साथ हुआ हैँ । पण्डितजोके तीनो दामाद सुयोग्य और अपने-अपने 
कार्यमे रत है । 


मधुर एव स्नेहपूर्ण सम्बन्ध ह 
-. पण्डितजीके स्वजन और परिजन सभीक्रे साथ मधुर एवं अच्छे सम्बन्ध है । कुटुम्बियोके प्रति जहाँ 
अगाघ स्नेह है वही ससुरालमे रहते हुए अपने ससुर शाह मौजीलालजी, काका ससुर शाह अर्जुनलालजी और 
शाह दयाचन्द्रजी तथा चचेरे सालो-शाह अमृतछाल, शाह खुबचन्द्र, शाह फूलचन्द्र, शाह स्व० निर्मलकुमार 
और शाह प्र मचन्द्र एव उनके परिवारोके साथ भी पण्डितजीके स्नेहपूर्ण सम्बन्ध बने हुए है। इनमे एकमात्र 
कारण उनकी लोकज्ञता, व्यवहारकुशलता और गम्भीरता हैं। उनका चिन्तन दूरगामी है । 
ससुरालपक्ष भी पण्डितजीका सदा आदर करता है । हमे एक घटना याद आती हैं| जब पण्डितजी 
स्वतन्त्रता-सग्रामके आन्दोलनमे सन्‌ १९४२मे जेलमे थे और घरपर उनके प्रथम पुत्र सनतकुमारका स्वगंवास हो 
गया था, तब पण्डित बालचन्द्रजी शास्त्री अमरावतीसे इस दुखमें सवेदना प्रकट करनेके लिए बीना आये और 
आते ही वे बीमार हो गये । बुखार ठोक नही' हो रहा था। पण्डितजीके ससुर शाह मौजीलालजीने अपने 
मुनीम श्री कन्छेदीलालजीको अमरावतो भेजकर उनके बाल-बच्चोको बीना बुलवा लिया और जब तक 
उनकी तबियत ठीक नही हुई तब तक सभीको अपने पास रखकर उनका इलाज करवाया । जब उनको तबियत 
ठीक हो गयी तब उन्हे जाने दिया | ऐसी थी शाह मौजीलालजी की आत्मीयता और सहृदयता । अभी भी 
शाह परिवारके पण्डितजी तथा उनके कुदुम्बके साथ प्रिय सम्बन्ध है, जो अनुक रणीय है । 


विशेष गुण 

पण्डितजीमे कुछ ऐसे विद्येष गुण है जो अन्य में प्राय दुलंभ होगे। इनमें कुछका यहाँ दिग्दशंन 
कराना आवश्यक समझता हँँ-- 

(क) स्वाभिमान--पण्डितजी व्याकरणाचाय॑ हुए ही थे कि उन्हे स्थानकवासी साधुओको अध्यापन 
करानेके लिए व्यावर (राजस्थान) से आमन्त्रण आया | वे वहाँ गये और पहले दिन उन्हें थोडा पढाया'। 
इसपर एक महाराज बोले--“पण्डितजी, इतना ही पढायेंगे । आपसे पहलेके पण्डितजी तो दो-तीन घण्टे 
सुबह ओर इतने ही समय शामको पढाते थे । _पण्डितजीने कहा कि--- आपने इतना पढ करके भी कुछ नही 
पढ़ा । इसप्रकारके प्ढने-पढानेसे क्या छाभ ! कुछ अनुभव और मनन भी होना चाहिए । यदि आपको पुंवत्‌ 


२ | व्यक्तित्व तथा कृतित्व : ७ 


पढ़ना हैं तो आप किसी और विद्वानकों बुला ले । हम तो इसी प्रकार पढावेंगे ।” बस, उस दिनके बाद सभी, 
साधु पष्डितजीसे यथोचित आदर करते हुए पढने लगे । पण्डित॒जीके अध्यापनसे सभी साधु अनुभव करने लगे 
कि पण्डितजीके अध्यापनसे हमारी व्युत्पत्ति ओर विशिष्ट ज्ञान हुआ हैं। सभी महाराज , सतुष्ट और प्रसन्न 
थे। यह था पण्डितजीका स्वाभिमान । ऐसे अनेक प्रसग उनके जीवनसे जुड़े हुए हू । 


(ख) व्यवहारमें फठोरता, किन्तु सच्चाई--पडितजी व्यवहारम कठोर है, पर सच्ची बात कहनेमे वे 
सकोच नही करते । उन्हे मीठी, किन्तु झुठी बात या चापलूसीसे बेहद नफरत है । उनसे बातचीत करनेवाला 
व्यक्ति कुछ समय समझत्ता है कि पण्डितजीने इतना भी लिहाज नहीं किया | किन्तु विशेष परिचयमे आनेपर 
वहो व्यक्ति स्वीकार करता हैं कि यह सिद्धान्त और नीतिकी बात है, जो सभीके लिए अनुपालनीय है । यह 
सत्य है कि “हितं मनोहारि च दुलंभ वच' ।॥” बात हितकारी भी हो और मनोहारी भी हो, दुलेभ है । कई 
लोग तो यहाँ तक कह उठते है कि “आप बहुत रूखे है ।” किन्तु पण्डितनी उसकी भी परवाह नही करते । 
और यथार्थ कहनेपर दृढ रहते है । 

(ग) व्यवसायमें एक बात--जब पण्डितजीने कपडेका व्यवसाय आरम्भ किया तो उन्होने कपडा 
बेचनेमें “एक बात” (एक भाव) का सिद्धान्त स्थिर किया । कई लोगोने कहा कि “पण्डितजी, आप एक 
बातके सिद्धान्तपर चलेंगे,'तो दुकान नही चलेगी और न आप सफल हो पायेंगे ।” पण्डितजीने कहा कि 
“दुकान चले या न चले । हम सिद्धान्तका परित्याग नही करेंगे । दुकान विद्वासपर चलती हैं और ग्राहक 
विश्वस्त होकर खरीदेगा |” फलत पण्डितजी एक बात” के सिद्धान्तमें पूर्ण सफल हुए । ग्राहकोका विश्वास 
जम गया । आज स्थिति यह है कि अद्धं शताब्दी हो गयी और उनका वस्त्रव्यवस्ाय दस गुना हो गया और 
दुकानकी विश्वसनीयता सवंत्र हो गयी । उनके पुत्र भी उसी सिद्धान्तपर चल रहें हैं। नम्बर दो का कोई 
कार्य नही होता । सेल्स टेक्स आफीसर एक तो आता नहीं और आये भी तो खाली हाथ चला जाता है । उसे 
घूस देने जैसा प्रश्न ही नही उठता । दुकान, घर आदिका सारा कार्य एक नम्बरमें ही होता है। खाते बही 
आदि सब सही रहते है । ' 


(घ) कत्तंव्यनिष्ठा और नेतिकता--पण्डितजीने सामाजिक एवं धार्मिक संस्थाओमे दीर्घकार तक 
कत्तंव्यनिष्ठा और नैतिकताके साथ मानद सेवायें'को हैं। स्थानीय श्री नाभिननन्‍्दन दिगस्वर जैन हितोपदेशिनी 
सभा द्वारा संचालित मन्दिर और विद्यालयके मन्त्री पदसे लगभग १८ वर्ष तक उनकी सुचारु रूपसे सेवा की 
है। उस समय जो मन्दिर और विद्यालयका काय॑ अव्यवस्थित था उसे पूर्णझपसे व्यवस्थित वनाथा । कभी- 
कभी पण्डित॒जीको सस्थाके कार्यसे सागरकी अदालतमे जाना पडता था ! उस समय आप गेडाजीकी धर्मंशाला- 
में ठहरते थे और वहाँसे पैदल कचहरी जाते थे। वहाँ जब वलकसे संस्थाके कार्यंके सम्बन्धमें बात की तो वह 
कुछ रुपया माँगने लगा । पण्डितजीने उसे इस तरह डाटा कि वह भयभीत हो गया और क्षमा माँगकर 
उसने तत्काल कार्य कर दिया । इसके बाद जब-जब पण्डितजीको कचहरी जाना पडा, तब-तव उस क्लकने 
उनके कार्यकों प्राथमिकता दी । आज भी हम देखते है कि वे कत्तंव्यनिष्ठा और नैतिकतासे अपने जीवनको 
सजोये हुए है । 

(ड) ससयके पाबन्द--पण्डितजी समयके नियमित है । मन्दिर, स्वाष्याय, दुकान, भोजन, शयन, 
लेखन और बाहर गमन आदि उनका समयबद्ध है । बाहर जाना या आना है तो पण्डितजी समयपर स्टेशन 
पहुँच जायेंगे । गाडी भले ही लेट आये या जाये । यही उनकी समयनियमितता सभा-सोसायटियोकी है | उनके 
कार्यक्रमोमे विछम्ब हो सकता है पर पण्डितजोके उनमें शामिल होनेमें विछम्ब नहीं होता | यह कहना चाहिए 


८ सरस्वतो-वरवपुत्र पं० बंशीधर व्याकरणाचार्य अभिननन्‍दन-प्रन्य 


कि उनकी पूरी दिन-चर्या घडीकी सुईके अनुसार बंधी हुई हैं । घडी बन्द हो सकती हैं पर उनकी दिन-चर्यामे 
कोई अन्तर नही पडेगा | पण्डितजी एक-एक मिन्नट समयकी कंद्र करते हैं । यद्यपि सुबह-शाम उनका अब 
टहलना छूट गया, फिर भी वे घरपर कमरेमे या वाहर गैलरीमें घुम लेते है। फलत आज ८५ वपंकी 
अवस्थामे भी उनका मस्तिष्क, इन्द्रियाँ, मत और शरीर स्वस्थ एवं निरोग हूँ । 


(च) राष्ट्रीय और सामाजिक सम्मान--सन्‌ १९४२ के भारत छोडो” आन्दोलनमे आपने भाग 
लिया और गिरफ्तार होकर सागर, नागपुर तथा अमरावतोीकी जेलोमें दस-पीने-दस माह रहें । अन्तमे आपको 
निर्दोष घोषित कर छोड दिया गया । फलत १५ अगस्त, १९७२ में आपको स्वतत्रता संग्राममें स्मरणीय 
योगदानके उपलक्ष्यमे राष्ट्रकी ओरसे भूतपूर्व प्रधानमन्त्री श्रीमती इन्दिरा गाँघोने ससम्मान ताम्रपन्न भेंट किया 
और  स्वतन्त्रता-सेनानी” के रूपमे प्रथम श्रेणीके दो टिकटोका पास भी आपको मिला। त्रया प्रदेश और 
केनचद्रकी ओरसे पेशन भी मिलती हैं। सन्‌ १९७४ मे भगवान महावीरके २५००वें निर्वाण-महोत्सवपर आपको 
भारतके पूर्व उपराष्ट्पति माननीय श्री बी० डी० जत्ती द्वारा प्रशस्तिपत्र, सिद्धान्ताचायंकी उपाधि और 
२,५००/- रुपयेको सम्मान-निधिसे वीर निर्वाण भारतीकी ओरसे सम्मानित किया गया हूँ । 

(छ) स्वतन्त्र चिन्तक कौर लेखक--आप स्वतन्त्र चिन्तक और गम्भीर विचारक होनेके साथ उत्कृष्ट 
लेखक भी है । आपको आगमका पूर्ण पक्ष है। जयपुर (खानिया) तत्त्वचर्चामें आपने आगम-पक्षकी ओरसे 
प्रमुख भाग लिया था । जैन शासनमे नि३चय और व्यवहार, जयपुर (ख़ानिया) तत्त्वचर्चा और उसको समीक्षा 
आदि कई महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ आपने लिखे है, जिनका समाजमे सत्र आदर हुआ है। ये सभी ग्रन्थ प्रकाशित है । 

पण्डितजी के विषयमे हम अन्तमें इतना ही कहेंगे कि वे एक ऐसे सनन्‍्तुलित वचनभाषी, केत्तंव्यनिष्ठ, 
नैतिक आचारवानू, ठोस चिन्त क-लेखक, राष्ट्रसेवक, समाज-सेवक और साघक-पुरुष है, जो सदा स्मरणीय 
एवं अभिवदनीय रहेगे । मुझे तो उनसे बहुत कुछ मिछा है । मै उन्हे अन्त.करणसे प्रणाम करता हुआ लेखनी 
को यही विराम देता हूँ । ५ 
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गुरुणा-गुरु पं० गोपालदासजी वेरया जन्मशताव्दिके समारोह-अवसर पर 
समस्त भारतवर्षीय दिगम्बर जैन विद्वानों और श्रीमन्तोके साथ प्रथम पक्तिमे वि० १० के अध्यक्ष 
पं० बशीधघरजी व्याकरणाचायं, साहु शान्तिप्रसाद, सर सेठ भागचन्द्रजी सोनी, प० कैलाशचनर्रजी, प० 


फूलचन्द्रजी शास्त्री, ब्र० रतनचन्द्रजी मुख्तार, प्रोण खुशालचन्द्रजी गोरावाला, डॉ० दरबारीलारूजी 
कोठिया आदि । 
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पं० बंशीघरजी व्याकरणाचारये 
भारतवर्पोय दि० जैन विह्वत्परिपदुकी कार्यकारिणी तथा ग० वर्णी जैन ग्रंथमाला समित्ति, 
वाराणसीकी वैठकोमे सम्मिलित सदस्यगणके साथ ( १९६५-६६ ) 
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व्याकरणाचार्यजोी बोर निर्वाण भारतों मेस्ठपी ओरमे सम्माननीय उपराष्ट्रपत्ति श्रो वी० डो० जत्तो 
द्वारा मम्मानित एवं पुर्म्कत 
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व्याकरणाचायंजी सागर-वाचनामे विद्वत्परिषद्के अध्यक्ष डॉ० दरवारीलाल कोठिया द्वारा 
विद्वत्यरिषदुृकी ओरसे जैन शासनमें निश्चय और व्यवहार” कृतिके लिए पुरस्कृत एवं सम्मानित 





न शझ् 


व्याक्रणाचायंजी सागर-वाचनामे मुनिसंघ 
समितिकी ओरसे उसके अध्यक्ष सि० जीवन- 
कुमार द्वारा सम्मानित 








व्याकरणाचायंजी सागर-वाचनामे सागर-समांजकी ओरसे उसके अध्यक्ष श्री सागरचन्द्र दिवाकर 
द्वारा सम्मानित 
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व्याकरणाचार्यजीको सागर-वाचनाके अवसरपर सागर समाज द्वारा दिया जा रहा सम्मान पत्र 
समाजके प्रतिष्ठित विद्वान्‌ प० जगन्मोहनलालजी सिद्धान्तशास्त्री पढ़ रहे है । 
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पुज्य आचाय॑ विद्यासागरजीके सन्निधानमे हुई सागर-वाचना वर्णी भवन, मोराजीमे आयोजित 
विद्वत्सम्मान समारोहमे सम्मानित व्याकरणाचार्यजी अपने सम्मानपर कृतज्ञता प्रकट करते हुए । 
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निवर्तमान अध्यक्ष नेमिचन्द्रजी ज्योतिषाचाय॑ और निर्वाचित अध्यक्ष पं० बंशोघरजो ब्याकरणाचार्य 





सागर-व।चनामे सम्मिलित विद्वानोके साथ व्याकरणाचायंजी प्रथम पक्तिमें आसीन है । 
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को 0:% 


व्या० 


को० 


व्यो० 


साक्षातकार 
डॉ० कोठिया ओर व्याकरणाचार्य 
७ डॉ० दरबारीलाल कोठिया, बीना 


[ अभिनन्दनीय सिद्धान्ताचार्य पं० बशीवरजी व्याकरणाचार्य राष्ट्र एवं समाजके उन 
वरिष्ठ मनीषियोमे है, जिनकी राष्ट्रसेवा एवं सैद्धान्तिक पकड बहुत गहरी है और जो 
सामाजिक, सास्कृतिक एवं साहित्यिक प्रवृत्तियोमे भाग लेनेके साथ स्वतत्रता-सेनानी” भी 
हैं । हालमे आपसे हमने जो साक्षातुकार लिया वह महत्त्वपूर्ण एवं ज्ञातव्य होनेसे यहाँ दिया 
जाता है । “-प्र० स० ] 

स्वतंत्रता-आन्दोलनमे आपकी प्रवृत्ति कैसे हुईं ? 


में सन्‌ १९२० के अन्तमे सस्क्ृतका अध्ययन्त करनेके लिए पृज्य गणेशप्रसादजी वर्णी न्‍्यायाचार्यके, 
जो बादमें अपनी अन्तिम अवस्थामे मुनि श्री १०८ गणेशकी तिके नामसे दिगम्बर साधु हो गये थे, 
साथ वाराणसी गया था और उनकी छत्रछायामें रहकर स्याद्वाद दिगम्बर जैन विद्यालयमें सन्‌ १९३१ 
के अप्रैल तक मेने सस्क्ृतका अध्ययन किया । 

देशमे स्वतन्त्रता आन्दोलन चल ही रहा था। अत मेरे अन्त करणमे देशकी' स्वतत्नताकी 
भावना जागृत हुई। यत उस समय मैं अव्ययनरत था, इसलिए इच्छा रहते हुए भी स्वतन्त्रता 
आन्दोलनमे मैंने भाग नही लिया। उसके पश्चात्‌ सन्‌ १९३५ तक स्थिर होकर नही रह सका। 
सन्‌ १९३५ के अन्तमे बीना (म० प्र०) में कपडेका व्यापार प्रारम्भ किया। तब काग्रेसका सदस्य 
बनकर उस समयके वातावरणमे काग्रेसकी नीतिके अनुसार प्रवृत्तियाँ करता रहा और सन्‌ १९४२ मे 
'भारत छोड़ो” आन्दोलनमें कूद पडा । और जब महात्मा गाघी सहित काग्रेस कार्यकारिणीके सभी 
मंदस्य गिरफ्तार कर लिए गये, तब आन्दोलनसे सम्पूर्ण देश अछूता न रह सका । बीनाके गाघी 
माने जानेवाले श्री नन्दकिशोर मेहता सर्वप्रथम गिरफ्तार कर लिए गये। उसके पश्चात मेरी 
गिरफ्तारी हो गयी और मुझे सागर (म० प्र०) जेलमे भेज दिया गया । 


सागर (म० प्र०) जेंलमे आप कब तक रहें और अन्य जेलोमे कहाँ-कहाँ रहे ? उनके कुछ अनुभव भी 
बताईये ? 


सागर जेलमे करीब आठ दिन रहा और उसके बाद मुझे कई आन्दोलनकारियोके साथ नागपुर सेट्ल 
जेलमे भेज दिया गया । उस समय प० रविशकर शुक्ल और प॑० द्वारिकाप्रसाद मिश्र जैसे अनेक 
मध्यप्रान्तीय नेता भी उसी जेलमे थे | जेंढडका वातावरण बहुत अच्छा था। समय भी अच्छी तरह 
बीत रहा था । और भी आन्दोलनकारी उस जेलमें आते रहे । सभीको डिटेशनमे रखा गया । धीरे- 
धीरे केस चलनेकी प्रक्रिया चालू हुई। मुझे भी केस चलानेके इरादेसे करीब साढे छह मास बाद 
सागर जेलमे प्रत्यावत॑ंन (वापिसी) कर दिया गया । मजिस्ट्रेटने मुझे तीन माह कैदकी सजा दी । 
तब जेल अधिकारियोने अनेक व्यक्तियोके साथ अमराबती जेलमें भेज दिया । वहाँ मासूम अली जेलका 
सुपरिन्टेन्डेन्ट था, जी बहुत क्रूर था। उसने सागरके पं० ज्वालाप्रसाद ज्योतिषी व पद्मनाभ तैलगको 
गुनाहखानेमें पहले ही भेज दिया थ्रा । 

२-२ 


१० सरस्वतो-वरवपुत्र पं० बंशीधर व्याकरणाचाये अभिननन्‍दन-प्रन्य 


को० 
व्या० 


, जिस दिन हम लोग अमरावती जेलमे पहुँचे, उत्त दिन शनिवार था | दूसरे दिन रविवार- 
की छुट्टी थी। हम सभो व्यक्तित श्रो ज्वालाप्रसाद ज्योतिषी और पदुनाभ तैलगके प्रति सहानुभूति 
प्रदर्शित करनेके लिए एक साथ बैठे तथा अपना भविष्यका कार्यक्रम निर्धारित करनेंकी वात हम 
लोगोने सोची । सब लोगोने एक स्वरसे १० ज्वालाप्रसाद ज्योतिपी और परदुमनाभ तेलगको गुनाह- 
खाने भेजनेके विरोधमे कार्यक्रम निर्धारित करनेका निर्णय किया। यह तो ठीक था, पर मैने सबके 
सामने यह बात रखी कि सभीको व्यक्तिगत हँसियतसे भी विरोध करनेके लिए तैयार रहना चाहिए, 
तो सभी पीछे हट गये । 


सोमवारके श्रात' जिस समय सुपरिल्टेन्डेन्ट आनेवाला था, उसके पहले, मुझे और श्री 
हपंचन्द मारौठी दमोहवालोको छोडकर सभी सुपरि० के कार्यक्रममें सम्मिछित होनेके लिए वैरकसे 
बाहर जा गये और उसके आदेशका पालन करने छगे । इसके पश्चात्‌ जेलरके साथ सुपरि० बैरकमे 
आया और मुझसे कहा कि 'कार्यक्रममे क्यो सम्मिलित नही हुए, क्या तुम्हे गुनाहखानेमे जाना हैं ” 
मैंने उत्तर दिया कि मे श्री ज्वालाप्रसाद ज्योतिषी और पद्मनाभ तैलगकों गुनाहखानेमें भेजनेका 
विरोध करता हूँ। तब उसने जेलरसे कहा कि इन्हे गुनाहखानेमे भेज दो | फिर मारौठीजीके पास 
वह पहुँचा और कहा कि तुम भी गुनाहखानेमे जाना चाहते हो । उन्होने उत्तर दिया कि जहाँ चाहो 
वहाँ भेज दो । में भी ज्वालाप्रसाद ज्योतिपी और पदुमनाभ तेलगको गुनाहखानेमे भेजनेका विरोध 
करता हूँ ।/ इस तरह हम दोनोको गुनाहखानेमे भेज दिया गया और आगे चलकर हमारी वी 
क्लासकी सभी सुविधायें छीनकर सी” क्लासमें परिवर्तित कर दी गईं । तीन माह कैदकी सजा पूरी 
होनेपर जेलके नियमोको तोडनेके आधारपर जेलके अन्दर ही मजिस्ट्रेंटको बुलाकर केस चलाया । 
हमने जमानतपर छूटनेकी दरख्वास्त दी, जिसे मजिस्ट्रेटने अस्वीकार कर दिया | तब हम दोनोने 
अमरावतीमे रह रहे अपनी सम्बन्धियोके पास संदेश भिजवाया कि जमानतके लिए सेशन कोर्टमे 
जमानत स्वीकृत करनेके लिए दरख्वास्त देनेकी व्यवस्था करो। हम लोगोकी जमानत स्वीकार कर 
ली गयी ओर हमारे भतीजे प० बालरूचन्द्र शास्त्री, अमरावतीके प्रतिष्ठित सिधई पन्‍नालालजी रईस- 
को, जो जमानतदार थे, साथ लेकर जेल आये । साथमें मारौठीके जमानतदार भी थे । इन सब्रको 
जेलके फाटकपर चार-पाँच घण्टे इन्तनणार करना पडा, तब कही शामको ५ बजे हम लोगोको जमा- 
नतपर छोडा गया । जेलसे बाहर आनेपर केस आगे बढा । उसमे हमलोगोके वकीलने, जिनका नाम 
मैं भूल रहा हूँ, बिना फीस लिए केस छडा । परिणाम यह हुआ कि अदालतने हम दोनोको निर्दोष 
घोषित कर छोड दिया । 


* स्वतन्त्रतासे सम्बन्धित और उसके वाद उत्पन्न परिस्थितियोके सम्बन्धर्में आपके क्या विचार हैं ? 


स्वतन्त्रता आन्दोलनमें यद्य पि देशवाशियोने नि स्वार्थभावसे भी भाग लिया था, परन्तु उस समय 
काग्रेसके जो चुनाव होते थे, उनमे काग्रेसीजन प्रायः अनैतिक हथकण्डे अपनाकर सफलता प्राप्त कर 
लेते थे। ऐसी घटनायें हमेशा होती ही रहती थी । में ऐसी बातोका विरोध भी करता था | पर 
काग्रेसके उच्च पदाधिकारी भी उसको उपेक्षित कर देते थे। ये बातें राजनैतिक नेताओके भावी 
आचरणोका सकेत थी । ह 

ऐसी ही एक घटना मेरे साथ हुई थी । बीनाकी नगर काग्रेंस कमेटीके सदस्योने सबं- 
सम्मतिसे मध्यप्रान्तीय काग्नेस कमेटीकी सदस्यताके लिए मेरे न चाहते हुए भी मुझे उम्मीदवार 


की ० 


व्या० * 


दया ० 


को ० 
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घौषित,किया था । , पर जिल्ला क़ाग्रेस कमेटीके पदाधिकारियोके कहनेपर एक अन्य व्यक्ति उम्मी- 
दवार बन गया था, जिसके कारण मतदान हुआ और उसमें अनुचित तरीके भी अपनाये गये । 


, हालाकि मैं सफल हुआ, क्योकि मेरे पक्षमे श्री नन्दकिशोरजी मेहताने बडी मेहनत को थी । 


आज देशका जो राजनैतिक गदा वातावरण चल रहा है, उसका कारण यही है कि लोग 
अपनी स्वार्थ-सिद्धिके लिए देशकल्याणकी उपेक्षा कर रहे है । जो शासन पार्टी है वह अपनी स्वाथ्थे- 
सिद्धिके लिए गलत तरीके अपना रही है और दृप्तरी राजनैतिक पार्टियाँ भी सत्ता पानेके लिए गलत 
तरीके अपनानेसे नही तक रही है। इसे देशका दुभाग्य ही कहा जा सकता हैं । आज जो समूचा देश 
भ्रष्टाचारमे इबा हुआ है वह इंसीका परिणाम है । .'* 
आपको दृष्टिमे उसे दुर करनेका क्या कोई उपाय है ” 
स्वतन्त्रता प्राप्त होनेपर महात्मा गाँधोने कांग्रेसी नेताओकों यह सुझाव दिया था कि काग्रेसका 
राजनीतिक स्वरूप समाप्त कर दिया जाये । उसे केवल लोक-संस्था ही वनी रहने दिया जाये । परन्तु 
काग्रेसी नेताओने महात्माजीके उस सुझावकों अस्वीकृत कर दिया था।। यदि महात्माजीके सुझावको 
तत्कालीन काग्रेसी नेता स्वीकार कर लेते, तो मुझे विश्वास है कि राजनीतिक पांटियाँ और देश 
पतनकी ओर नही जाते । आज एक उपाय सम्भव है कि शासक पार्टी अपनेको खुधारे तो दूसरी 
राजनैतिक पाटियाँ और देश सुधर सकता हैं । सुधार ऊपरसे ही हो सकता है, नीचेसे नही । 
क्या आपने सामाजिक, सास्कृतिक और धामिक गतिविधियोमें भी भाग लिया हैं और वे कौन- 
कौनसी है ? 


: हाँ, लिया है | प्रथमत दस्सापुजाधिकारको ले हें । समाजमे यह प्रथा चाल रही है कि कोई व्यक्ति 


विघवा-विवाह कर ले, तो उसे जातिसे बहिष्कृत कर दिया जाता था और उसे धर्मंसाधनके स्थान 
मन्दिरोमे प्रवेश नही करने दिया जाता था। ऐसे व्यक्तियोको दस्सा कहा जाता था और उनको 
पीढी-दर-पीढी सन्‍्तान भी दस्सा कही जाती थी । धीरे-धीरे इस प्रक्रियामें सुधार हुआ । पर ऐसे' 
व्यक्तियोको सन्दिरमे पूजा करनेका अधिकार फिर भी नही था । गुरु भोपालदास वरौयाने इस विषयमें 


चल रहे एक अदालती केसमे बहुत पहले दस्साओके मन्दिर-प्रवेश और पूजाधिकारका दृढतासे अपनी 
गवाहीमे समर्थन किया था । 


बर्तमानमे करीब सन्‌ १९३८ मे, ग्राम बामौरा, जिला सागरमे एक व्यक्तिके विधवा-विवाह 
करनेपर मन्दिरके सब अधिकार वहाँकी समाजने उससे छीन लिए । लेकिन वह इसके विरुद्ध आवाज 
उठाता ही ,रहा । इसी सिलूसिलेमे वह बीना आया और १० फलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्री और मझसे 
सम्पक स्थापित किया | उस सम्रय पं० फूछचन्द्रजी और मैं समानरूपसे सुधारवादी दृष्टिकोणके थे । 
इसलिए हम लोगोने एक “सन्मागं प्रचारिणी समिति” की स्थापना की । हालाकि दिगम्बर जैन 


* परिपद्‌ पहलेसे ही इसका आन्दोलन चला रही थी । पर हमलोगोने उसे गति देनेके लिए इस समिति- 


की स्थापना की थी । , समितिके द्वारा हमलोगोने बामौराकी समाजकों समझानेका प्रयत्न किया । 
परन्तु जब वहाँकी प्तमाज उस व्यक्तिको पृजाधिकार देनेके लिए तैयार नही हुईं, तो वाकायदा 
अदालतमे केस ले जानेका निर्णय किया। केस चला । परन्तु इस क्षेत्रकी जैन समाजका वर बामौराकी 
समाजको मिला और उस केसमे हमे सफलता नही मिली । 

क्या दस्सापूजाधिकारका मामला फिर आगे नही बढ़ ? 
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व्या० 
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बढा हैं। इसी बीच कुराई ग्राममे पखार सभाका अधिवेशन हुआ | इस अधिवेशनमे पण्डित 
फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्री और पण्डित महेद्धकुमारजी न्यायाचार्यने दस्सापजाधिकारका प्रस्ताव 
विचाराय रखा । अधिवेशनके सभापति पण्डित देवकीनन्दनजी सिद्धातशास्त्री थे और महामन्त्री 
श्रीमन्‍्त सेठ वृद्धिचन्दजी सिवनी थे । उन्होंने समाजके प्रतिरोधको देखकर उस प्रस्तावको भग्राह्म 
करनेके लिए एक समानान्तर प्रस्ताव तैयार किया, जिसे पण्डित फूलचन्द्रजी और पण्डित महेन्द्रकुमार- 
जी माननेके लिए तैयार नही थे। मैं भी उस आंधर्वेशनमे सम्मिलित हुआ था । पर परवार समाज 
का अग न होनेके कारण मुझ बोलनेका अधिकार नहीं था। इसलिए अध्यक्षकी आसनन्‍्दीके पास 
जाकर उनसे मैने वह प्रस्ताव मुझे दिखानेका आग्रह किया । उस प्रस्तावको मैंने गौरसे देखा ओर 
अध्यक्ष महोदयसे उसे पास करानेका आग्रह किया । साथ ही मैंने प० फूछचन्द्रजी और १० भहेंन्द्र- 
कुमारजीसे कहा कि अपने प्रस्तावको वापिस ले लो और जी समानान्तर. प्रस्ताव तैयार किया गया 
है उसे पास होने दिया जाये । प० फूछचन्द्रजी और १० महेंन्द्रकुमारजी मेरी बातको मान गये और 
वह समानान्तर प्रस्ताव पास हो गया । उसमे जो महत्त्वकी बात थी वह यह थी कि उस प्रस्तावमें 
दस्सापुजाधिकारके विषयमे उस-उस ग्रामकी पचायतोको यह अधिकार दिया गया था कि वे चाहे, 
तो दस्साओको पूजा करनेका अधिकार दे सकती है। इसका यह अथ हुआ कि परवार सभाको 
दस्साओका मन्दिरमें जाकर पूजा करनेका अधिकार मान्य है ! 

अब स्थिति यह है कि दस्सा लोग मन्दिरमे जाकर बेरोक्टोक पुजा-अ्रक्षाल करते हैं और 
दिगम्बर मुनियोकी आहारदान भी देते है और अब तो वेटी-व्यवहार भी होने लगा है । 
यह तो आपकी सामाजिक गतिविधि हुईं, सास्कृतिक भी कोई आपकी गतिविधि है ? 
सास्कृतिक गतिविधिमें भी मैंने भाग लिया है। जब देवगढ तीथर्थक्षेत्रपर श्री गनपतलालजी गुरहा 
खुरईकी ओरसे गजरथका आयोजन किया जा रहा था, तब सन्मार्ग-प्रचारिणी समितिने विरोध 
करनेका आदोलन अपने हाथमे लिया । मैं समितिका मन्नी था और १० फुलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्री 
उसके सयुक्त मत्री थे । पत्न-पत्रिकाओके माध्यमसे गजरथ-विरोधी आन्दोलनका धीरे-धीरे प्रभाव 
समाजमें बढता गया, जिसे अनुभव कर दिगम्बर जैन परिषद आन्दोलनमें सामने आई । परिणामत वह 
आदोलन परिषद्‌के अन्तगंत चला गया, क्योकि सन्‍्माग॑ प्रचारिणी समिति उसके सिद्धान्तोको स्वीकार 
करती थी । पर परियद्‌के एक प्रमुख कार्यकर्ताने समाचारपत्रोमें यह घोषणा कर दी कि मैं और 
मेरी पत्नी प्रथम व्यक्ति होगे, जो रथके सामने लेटकर सत्याग्रह करेगे। इसका प्रभाव समाजपर 
प्रतिकूल पडा । फलत- यह आन्दोलन स्थग्रित करना पडा। 

इसके पूर्व एक गजरथका आयोजन बारचौन (ललितपुर) में हुआ था। उसे रोकनेके लिए 
परवार समाजके प्रमुख प० देवकोनन्दनजी सिद्धान्तशास्त्री, श्रीमन्‍्त सेठ वृद्धिचन्द्रजी सिवनी और सिंघई 
कुंवरसेनजी सिवनी (म०प्र०), मडावरा (छलितपुर, उ०प्र०) गये थे । उन्होने मडाबरामे एक बैठक- 
की, जिसमे मडावराकी समाजके साथ वारवौनके गजरथकार श्री चन्द्रभानजी भी सम्मिलित हुए 
ये । उस वैठकमे अनुकूछ निर्णय न हो सकनेंके कारण परवार समाजके उम्त तीनो प्रतिनिधियोने 
अनशन करनेकी घोषणा की और उस घोषणाका प्रभाव जब गजरथकारपर नही पडा, तो उन्होने 
गजथरकारके सामने यह प्रस्ताव रखा कि गजरथ तो किया जाये, पर पक्तिभोज बन्द करके उसमे 
व्यय होने वाले द्वव्यको देवगढ क्षेत्रक:े लिए दे दिया जाये। फिर क्‍या हुआ, मुझें नहीं मालूम | 
तात्पय॑ यही हैं कि उस अवसरप र परवारसभा भी गजरथ विरोबकी हामी थी । 
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को ० : केवलारी (सागर) के गजरथ-विरोधमें आपका क्‍या दृष्टिकोण रहा ? 

व्या० . देवगढके गजरथके बाद केवलारी, जिला सागरमे भो गजरथका आयोजन हुआ था। और सन्मागग 
प्रचारिणी समितिने उसके विरोधमें भी आन्दोलन किया था तथा दमोह, टीकमगढ़ आदि नगरोके 
गजरथ विरोधो व्यक्ति भी गजरथके अवसरपर केवलारीमे इकट्ठे हुए थे। वहाँपर यह निर्णय किया 
गया था कि अनशन द्वारा गजरथके विरोधमे आवाज बुलन्द की जाये । इस निर्णयके अनुसार कुछ 
व्यक्ति, जिनमे पं० फूलचंद्रजी शास्त्री प्रमुख थे, अनशनपर बेठे, जिसका प्रभाव यह हुआ कि प० 
देवकीनन्दनजी सिद्धान्तशास्त्री व ५० जगन्मोहनलालजी शास्त्री आदि परवार समाजके प्रमुख व्यक्तियो- 
ने गजरथके विषयमें भविष्यके लिये नीति-निर्घारण करनेकी बात सोची और सम्मेलन भी आयोजित 
किया । उसमें गजरथविरोघी व्यक्त भी सम्मिलित हुए। उस सम्मेलनमे एक प्रस्ताव प० जगन्मोहन- 
लालजी शास्त्रीने प्रस्तुत किया, जिसे गजरथविरोधियोकी तरफसे स्वीकार करनेकी बात मैंने कही । 
पर पं० जगन्मोहनलालजीने स्वय एक सशोघन उपस्थित कर दिया। उसको भी जब मैंने स्वीकार 
किया, तो उसपर भी एक संशोधन उन्होने रखा । इस तरह कई सशोधघन एक-के-बाद-एक वे रखते 
गये और सभीको गजरथविरोघी स्वीकार करते गये; क्योकि वे गजरथविरोधी भावनाके अनुकू ल थे । 
अन्तमे सम्मेलनमे तय हुआ कि सन्मार्ग प्रचारिणी समितिका कोई पदाधिकारी कारजा पहुँचकर 
पं० देवकीनन्दनजी सि० शा० के साथ विचार-विनिमय करे और योग्यतम निर्णय करनेमे' प० देवकी- 
नन्‍्दनजीको सहयोग दे । मैं इसी उद्देश्यसे कारजा गया । परन्तु १० देवकीनन्दनजीने निर्णय करनेमें 


उत्सुकता नही दिखलाई । उसका परिणाम यह हुआ कि आगे चलकुकर गजरथ निराबाध चलने लगे, 
जो अबतक चल रहे हैं । 


यहाँ में एक वात और कहना चाहता हूँ कि केवलारी सम्मेलनमे तो सशोधन एक-के-बाद-एक 
रखे गये, उस सम्बन्धमे मैंने दूसरे दिन १० जगन्मोहनछालजीसे कहा कि आपका प्रस्ताव और उसके 
प्रत्येक स शोधन गजरथविरोधियोने मान्य कर लिए, फिर क्यो आपने सशोधनो सहित प्रस्ताव पारित 
नही कराया और क्यो नये-नये सशोधन प्रस्तुत किये ? उन्होंने जवाब दिया कि परवारसभाके 
कुरवाई अधिवेशनमे दस्सापुजाधिकारके सम्बन्धमे जो प्रस्ताव पास किया था, उसे जब प० फूलचन्द्रजी 
और १० महेन्द्रकुमा रजोने स्वीकार कर लिया, तो हम लोगोको शका हुईं कि प्रस्तावमे कोई-न-कोई 
खासी अवश्य है। वही शका गजरथके विषयमे रखे गये प्रस्ताव और सशोधनोको गजरथ-विरोधियों 
ढ्वारा स्वीकार कर लिए जानेपर हम छोगोको हुईं, जिससे गजरथके विषयमें नीति-निर्धारणकी 

बात आगेके लिए टाल दी गयी हैं। आगे जो कुछ हुआ, वह ऊपर स्पष्ट कर दिया गया है । 

को० . आपसे सस्थाओकी भी सेवा और सचालन किया है, उनके विपयमें आपके कैसे अनुभव है ? 
'व्या० : बीना (सागर) मे, जहाँ मै रहता हैँ, जैन ममाजकी एक सामाजिक संस्था है, जो बहुत पुरानी है । 
वह सस्था सास्क्ृतिक एवं धार्मिक व्यवस्याके. साथ सामाजिक व्यवस्था भी करतो है । उसका में 
सन्‌ १९३८ से १९४० तक सहायक मत्री रहा । उसके पश्चात्‌ सन्‌ ४१ से ४३ तक मत्रों रहा । 
सन्‌ ४४ में सस्थाके अध्यक्षकी नोतिसे क्षुब्ध होकर कई पदाधिकारियोके साथ मैने मत्नी पदसे त्याग- 
पत्र दे दिया | इसके बाद सन्‌ ५३ में इच्छा न रहते हुए सदस्योके आग्रहपर सस्थाका मन्रित्व पुन- 
सम्हालना पड़ा । फलछत सन्‌ ६८ तक में उसका मत्रो रहा | ओर अशक्तिवश मन्रित्व छोड देनेपर 

तोन वर्ष तक उसका उपाध्यक्ष रहा । 


१४ . सरस्वतोी-वरवपुत्र पं० बंशीधर व्याकरणाचार्य अभिननन्‍दन-प्रन्थ 


जञातव्य हैं कि सन्‌ ५३ में सस्थाका जो चुनाव हुआ, उसमे गोछाहारीय समाजका योग्यतम 
'.. व्यक्ति अध्यक्ष चुना गया और गोलापूर्व होते हुए भी मुझे मत्री चुना । इसपर सुरई (सागर) की. 
परवार समाजने बीनाकी परवार ससाजके भ्रति कहा कि बीनामे पर्वार समाजका वाहुल्य होनेपर 
' भी गोलालारोय समाजफे व्यक्तिकों अध्यक्ष ओर गोलापुर्व समाजके व्यक्तिकों मन्नी निर्वाचित करना 
बीनाकी परवार समाजकी अयोग्यता सूचित करता हैँ । पर इसका कुछ भी प्रभाव वीनाकी समग्र 
'समाजपर नही पडा और सन्‌ ७१ तक यहाँकी समाजका ऐसा ही दृष्टिकोण बना रहा । 
ु किन्तु सन्‌ ७१ में सस्थाका जो चुनाव हुआ, तो परवार सम्माजके कुछ प्रमुख व्यक्तियों द्वारा 
तीनो समाजोमे भेदकी नीति अपनाई गई । इससे मुझे ग्लानि हुईं ओर मैने सस्थासे ही त्यागपत्र दे 
दिया | खेंद यही हैँ कि हम छोटे-छोटे भेदोमे उलझ जाते हैं और सम्पूर्ण समाजके ऐक्यके उदार 
दृष्टिकोणको त्याग देते हैं । यह हमारों सकुचितताका ही दोष हूँ । 
को ० . क्या आप अन्य सस्थाओसे भी संबद्ध रहे है ? 
वया० हाँ, में कई अन्य उल्याआये भो सबद्ध रहा हू । उनमें मुध्यरूपसे दो सस्थायें है--(१) श्री गणेश 
प्रसाद वर्णो जैन ग्रन्थमाला ओर (२) अखिल भारतवर्षोय दिगम्बर जैन विद्वतू परिपद्‌ । वर्णी जैन 
ग्रन्थमालाके स्थापनाकालसे ही में उसका मत्री रहा और १० फूलचन्द्रजी शास्त्री उसके सहायक 
मंत्री रहे । पर वादमें उनसे मतभेद हो जानेके कारण मैने सस्थाके मत्नी पदसे त्यागपत्र दे दिया । 
पं० फूलचन्द्रजीके सुझावके अनुसार ग्रन्यमालाको प० पनन्‍नालालजी साहित्याचायंके व्यवस्थापकत्वमें 
सागर भेज दिया गया । पर कुछ कारणोसे उन्होने उसे पुन वाराणसोी वापिस बुला लिया। इसके 
पश्चात्‌ डॉ० दरबारीलाल कोठियाको उसका मत्री बनाया गया । डाॉ० कोठियाने उसे काफी समुन्नत 
बनाया । परन्तु ऐसी परिस्थितियोका निर्माण हुआ कि उन्हें भी ग्रन्थमालाके मत्रित्वसे त्यागपत्र 
देना पडा । 


दूसरी सस्था भा० दि० जेन विदृत्परिषद्‌का भी में कई वर्षतक मंत्री रहा और सन्‌ १९६५ में 
हुए सिवनी अधिवेशनका अध्यक्ष चुना गया। श्रावस्तीमें हुए उसके नैमित्तिक अधिवेशनका भी 
अध्यक्ष मे ही रहा । मुझे प्रसन्‍नता हैं कि मेरे अध्यक्षकालमे गुरु गोपालदास शताव्दि-समारोह 
विह्वत्परिपदुने साहू शान्तिप्रसादजी जैनकी अध्यक्षतामे दिल्‍्लीमे मनाया और गुरु गोपालदास वरेया 
स्मृति-प्रन्थका प्रकाशन भी इस अवसरपर उसने किया । विद्वत्परिषद्के ये दोनों कार्य स्मरणीय रहेंगे । 
को० आपकी स्फूट प्रवृत्तियाँ और भी रही होगी, उनके सम्बन्धमें कृपया दिशा-निर्देश करें ? 
व्या० - मेरी कुछ स्फुट प्रवृत्तियाँ भी रही । उदाहरणाथं--जब प० फूलचन्द्रजी सि० शा० नाते-पोते 
(सोलापुर) में कार्य कर रहे थे, तब वहाँकी समाजने 'शान्ति-सिन्धु” नामसे एक मासिक पत्र 
निकालनेका निर्णय लिया । उसका सम्पादक १० फूलचन्द्रजीकों और उपसपादक मुझे बनाया गया । 
सनातन जैन समाजकी ओरसे प्रकाशित होनेवाले सनातन जैन” मासिकपन्र का भी सम्पादक कई 
वर्षा तक रहा । यह पत्र बुलन्दशहरसे निकलता था और उसके प्रकाशक थे श्री मगतराय साधु! । 
को० : सोनगढ और उसकी विचारघाराके प्रति आपका क्या दृष्टिकोण है ? आज उसकी सर्वाधिक चर्चाका 
कारण क्या है ? 
व्या० श्री कानजो स्वामीके आग्रहसे सोनगढमें सन्‌ १९४७ में अ० भा० दि० जैन विद्वत्परिषदुका अधि- 
वेशन बुलाया गया था और अधिवेशनके अध्यक्ष पं० कैलाशचन्द्रजो सिद्धान्तशास्त्री निर्वाचित हुए 
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थे। विद्वानोंको भो स्वामीजीके विचारोसे परिचित होनेकी इच्छा थी। इसलिए अधिवेशनमे प्राय" 
सभी सदस्य-विद्वानु पहुँचे थे । वहाँ १० फूलचन्द्रजी बीमार पड गये । अत उन्हें कुछ समय वहाँ 
रहना पडा।। वहाँसे आमनेके बाद उन्होने जैन तत्वमीमासा' नामसे एक पुस्तक लिखी | उनकी 
इच्छानुसार उसका वाचन जैन समाज बीनाके आमन्त्रणपर बीनामें एक विद्वद्गोष्ठीमे किया गया । 
विद्वदूगोष्ठीम समाजके अनेक प्रमुख विद्वान्‌ सम्मिलित हुए थे। १० फूलचन्द्रजीकी उस पुस्तकपर 
विद्वानोमे मतभेद फिर भी बना रहा । 


' उनकी उवत पुस्तक प्रकाशित होनेपर कई विद्वानोने उसके विरोधम पुस्तक व लेख लिखे। मैंने भी 
"जैन तत्त्वमीमासाकी मीमासा”' नामक पुस्तक लिखी, जिसे पण्डित राजेन्द्र कुमारजी जैन, न्यायतीथं, मथुराने 
दिगम्बर जैन संस्कृति-सेवक समाज के द्वारा वरैया ग्रन्थमालाके अन्तगंत प्रकाशित किया। इसके पश्चात्‌ 
मैंने दूसरी पुस्तक 'जैनदर्शनमे कार्यवारणभाव और कारकव्यवस्था”” के नामसे लिखी । उसका भी प्रकाशन 
पण्डित राजेन्द्रकुमारजीने उक्त संस्थाके द्वारा उक्त ग्रन्थमालाके अन्तगंत किया । इसके पश्चात्‌ 'जेनशासनमें 
निदचय और व्यवहार” पुस्तक लिखी, जिसका प्रकाशन “श्रीमती स्व० लूक्ष्मीबाई (धमंपत्नी पण्डित बश्चीघर 
व्याकरणाचाय) पारमाथिक फण्ड” से हुआ । जिन विपयोको पण्डित फूलचन्द्रजीनें अपनी उक्त पुस्तकमे 


उलझानेका प्रयत्न किया है उन्‍्हीका इन पुस्तको द्वारा स्पष्ठोकरण किया गया है । 


[सोनगढने अपनी विचारधाराकों केवल अध्यात्मपरक ऐकान्तिकरूपमे निरूपित किया, जो जैनदर्शंनके अनु- 
कूल नही है । उसीका नया सस्करण टोडरमल स्मारक भवन जयपुर है । दोनोने जेनदरशंनके तत््वोको गलत रूपमे 
प्रस्तुत किया है और किया जा रहा है । उनन्‍्हीपर जयपुर (खानिया) मे विद्वानोकी परिचर्चाका आयोजन किया 
गया था। यह सगोष्ठी कई दिन तक चली थी । पण्डित फूलचन्द्रजी शास्त्री, पण्डित जगन्मोहनलालजी शास्त्री 
ओर श्री नेमीचन्द्रजी पाटनी एक पक्षके प्रतिनिधि थे तथा न्‍्यायाचाय पण्डित माणिकचन्द्रजी, पण्डित मक्खन 
लालजी शास्त्री, पण्डित जीवन्धरजी न्‍्यायतीथं, पण्डित पन्‍्नालालजी साहित्याचायं और मैं (पण्डित बशीघर 
व्याकरणाचाये ) एक पक्षके प्रतिनिधि थे । ध्यातव्य है कि इस परिचर्चामे और भी बहुत विद्वान सम्मिलित हुए 
थे। यद्यपि परिचर्चा वीतरागकथाके रूपमें आयोजित को थी, जिससे जैनांगमका रहस्य खोला जा सके । किन्तु 
वह उससे हटकर विजिगीषुकथा बन गयी । इसलिए मुझे उस तत्त्वचर्चाकी समीक्षा करनेका संकल्प करना 
पडा । और उसके लिए “जयपुर (खानिया) तत्त्वचर्चा और उसकी समीक्षा” के नामसे पुस्तक लिखनेका 
निर्णय किया, जिसका प्रथम खण्ड “श्रीमती लक्ष्मीबाई (घ० प० पण्डित बशीघर व्याकरणाचायें) पारमार्थिक 
फ़ण्ड” बीनासे प्रकाशित किया गया । इस खण्डमे प्रइनोत्तर एकसे चार तककी समीक्षा की गयी हैँ । द्वितीय 
खण्डमे पाँचवें प्रश्नोत्तरकी समीक्षा जो लगभग तैयार है । पर अभी उसका प्रकाशन आर्थिक व्यवस्था न हो 
सकनेके कारण नही हो सका । इन दो खण्डोके अतिरिक्त दो खण्ड और होगे। तीसरे खण्डमें छठे 
प्रश्नोत्तरोंस लेकर आगेके कतिपय प्रश्नोत्तरोकी और चौथे खण्डमे शेष प्रइनोत्तरोकी समीक्षा की जावेगी । 

बात यह है कि सोनगढ और उसका पूर्णतया अनुयायी टोडरमल स्मारक भवन, जयपुरने दिगम्बर 
जैनधर्मके तत्त्वोंका ऐकान्तिक प्रचार एवं प्रसार किया और कर रहे है। इसी कारण दिगम्बर जैन समाजमें 
उनकी सर्वाधिक चर्चा है, क्योकि समाजमें उन्होने टूट पैदा कर दी है और जिसे रोकना जरूरी है। 
व्याकरणाचायंजी, हम आपके अत्यन्त आभारी है । आपने हमारे प्रइनोंके जो समाधान किये हैँ उनसे 
हमें ही नहीं, अपितु सहल्लो पाठकोको भी लाभ होगा और उन्हें कितनी ही नयी जानकारी मिलेगी । 
हम कक... 


३५ 


विशाल व्यक्तित्वके धनी 


७ डॉ० कस्त्रचन्द्र कासलीवाल, जयपुर 


जन समाजके वरिष्ठ विद्वान्‌ ५० बंशीघरजी व्याकरणाचार्य ख्याति-प्राप्त मनीषी हैं। वे प्रथम 
व्याकरणाचार्य हैं। जेनागमके अच्छे व्यास्याता ही नहीं, किन्तु लेखनीके धनी भी है। जैन सिद्धान्त एव 
तत्त्वचर्चापर उनके लेख जैन पत्रोमे प्राय प्रकाशित होते रहते हैं । थे बडे गम्भीर विद्वान है। जब कभी 
समाजमे किसी सैद्धान्तिक पक्षकों छेकर चर्चा छिड जाती है अथवा किसी मान्यताकों लेकर विवाद खडा हो 
जाता है तो पंडितजी चुप नही रहते और पृर्ण निर्भीकताके साथ अपने विचार समाजके सामने रख देते हैं ५ 
उनके विचार आगमके अनुसार होते हैं। उनमे नीर-क्षीरका विवेक देखा जा सकता हैं । 


पडितजीने सन्‌ १९६३ में सर्वप्रथम जयपुर (खानिया) तत्त्वचर्चामें सोनगढपक्षके विरुद्ध प्रमुख प्रवक्‍ता- 
के रूपमे उपस्थित होकर अपनी विद्वत्ता एव प्रतिभाकी घाक सारे समाजमें बिठा दी थी । पडितजीने इस 
तत्वचर्चामें उस समय अपना पक्ष प्रस्तुत किया, जब सीनगढका सुर्य अपने पूर्ण क्षितिजपर था । इसके पदचात्‌ 
उनकी कलम कभी नहीं थकी और निरचयनय और व्यवहारनय जैसे बहुचचित विषयपर एक कृति लिखकर 
समाजको वस्तुका सही मुल्याकन करनेमे महान यीगदान दिया । 

अभी कुछ महीनों पूव॑ जब आदरणीय डॉ० दरबारीछालजी कोठियाने कुण्डलपुरमे विद्तत्‌ परिषद्के 
नमित्तिक अधिवेशनपर पडित बशीधरजी व्याकरणाचायंको अभिनन्दनग्रंथ भेट करनेकी चर्चा चलाई, तो मैंने 
अपनी प्रसन्नता प्रकट करते हुए डॉ० कोठिया साहबसे इस शुभ कायेको शीघ्रातिशीघ्र सम्पन्न करने तथा 
अपना पूर्ण सहयोग प्रदान करनेका प्रस्ताव भी. उनके समक्ष रख दिया । इसके १-२ महीनोके पश्चात्‌ ही 
श्री बाबूलछाजी फागुल्ल, वाराणसीका अभिनदनग्रथकी पूर्ण योजनावाला पत्र मिला । इसके पश्चात्‌ अभिनदन- 
ग्रथकी पूरी योजनाके सबधमे डॉ० कोठिया साहबसे श्रीमहावीरजी जाकर भी चर्चा की । अभिनदनग्रथके 
सबधम डॉ० कोठियाजी एवं फागुल्लजीके बराबर पत्र मिलते रहे । जब उन्होने मुझे ५० बशीधरजी 
व्याकरणाचार्यके व्यक्तित्व एव जीवनपर एक विस्तृत लेख लिखनेके लिये लिखा, तो मैंने निरचय किया कि 
मुझे पडितजीके व्यक्तित्वकी पुरी जानकारी लेनेके लिये स्वय' बीना जाना चाहिये । 


आखिर मैं दि० ११ अगस्त, ८९ को प्रात ९ बजे बीना पहुँचा। स्टेशनसे रिक्शा स्टैण्ड तक आया । 
जब मैने रिक्शा वालोसे पं० बशीधरजी व्याकरणाचारयके घरपर चलनेको कहा, तो रिक्शा वालोने पडित॒जीका 
नाम सुनते ही मुझे रिक्‍्शामें बैठनेकों कहा और २०-२५ मिनटमें ही मुझे उनकी दुकानपर लाकर छोड दिया । 
दुकानपर देखा पडितजी एवं उनके पास वो युवक (उनके सुपुत्र प्रिय विभवकुमार एवं प्रिय विनीतकुमार) बैठे 
हुए है । मैंने अपना नाम बताया । पडितजीको पहिचाननेमें न मुझे देर छगी और न उनको । उनसे मिलनेमे 
बडी प्रसन्‍नता हुई । ट्रेनके छेट आने एवं मार्गमें होने वाली असुविधाओंके बारेमे बात होने लगी । थोडी ही 
देरमे डॉ० कोठिया साहब भी आ गये और फिर हम सभी बातोमें डूब गये । 

घर बानेपर पडितजीको समीपसे देखनेका प्रथम अवसर मिला । प्रात ३ वजेसे रात्रिके १० बजे तक 
उनकी दिनचर्या देखी । पडितजी ८४ पार कर चुके है । लेकिन उनका स्वास्थ्य बहुत अच्छा है | घरमें उत्तका 
अलग ही कमरा है, जिसमें वे लेखनकाये एवं स्वाध्याय करते हैं । पास ही पुस्तकोका ढेर छग्ा है, जिनको वे 
कन्सव्ट करते रहते है । आज भी वे शास्त्रीय चर्चामे उतने ही जायरूक है. जितने कभी अपनी युवावस्थामें 
रहे है । कमरेमें पुस्तकोंके अतिरिक्त कुछ प्रशस्तिपत्र, जो उन्हें समय-समय पर राष्ट्र और समाज द्वारा मिलते 


२ | व्यक्तित्व तथा कृतित्व १७ 


रहे हैं, आवायोसे चित्र, जिनसे उन्हें प्र रणा मिलती रहती है, उनका एवं उनकी' पत्नीका अलग-अरूग बडा 
चित्र भी कमरेमें लगा हुआ है, जो सभवत' युवावस्थाका है। उनकी पत्नीका कुछ वर्षों पूर्व स्वगंवास हो 
चुका हैं। अपने स्वाध्याय एव लेखनके अतिरिक्त बिना नाग्रा प्रात ८ बजे मन्दिर जी जाते तथा प्रवचन 
करते हैं और वहाँसे आकर दुकानमे बैठ जाते है । पर पुत्रोको परामरशं के सिवाय पडितजी कुछ नही करते । 
दुकान दोनो पुत्र सभालते है । पुत्र सुयोग्य और विनम्र है । 

दो दिन ठहरनेके पदचात्‌ मैंने उनसे कहा कि मुझे आपके बारेमे कुछ जानकारी प्राप्त करनी हैं। 
यदि आपकी स्वीकृति हो, तो आज ही कुछ देर बैठ जावें । पडितजीने पहले तो कहा कि उनके पास अपने 
बारेमे कहनेको क्‍या है, क्योकि जीवनमे ऐसा कोई उल्लेखनीय काय नही किया, जिसकी आपसे चर्चा 
कर सक | 

मैंने पंडितजीसे पुन निवेदन किया कि आपका जीवन तो समाजकी थाती (घरोहर) हैं। समाजको 
गव है कि उन जैसा व्यक्तित्व उसे मिला हुआ है, इसलिये उनके जीवनकी घटनाओसे वर्तमान पीढी ही नही, 
आगे आनेवाली पीढीको भी प्रेरणा मिलती रहेगी । जब मैंने उनसे पुत्र अपने खदट्टे-मीठे सस्मरण सुनानेके 
लिये कहा, तो पडितजीने कहा कि 'ठीक है, जब आप कुछ प्रइन पूछना ही चाहते हे तो फिर मुझे प्रइनोका 
उत्तर देनेमे क्या आपत्ति हो सकती हैं ? 

प्रश्त---आपका जन्म कब और कहाँ हुआ ? 


उत्तर--पडितजीने प्रश्नका उत्तर देते, हुये कहा कि उनका जन्म सोरई ( ललितपुर ) ग्राममे सवत्‌ 

१९६२ में हुआ था । 
; प्रश्न--मैंने सुना हैं आपके पिताश्नीका निधन बहुत जल्दी हो गया ”? 
, उत्तर--पडितजीने चिन्तनमें डुबते हुये कहा कि डॉ० साहब, मेरे पिताजीका साया, जब मैं केवल 

तीन भहीनेका शिद्ष था, तभी उठ गया था। 

प्रन्‍न---उस समय घरमे कौन-कौन थे ? 

उत्तर--मेरी माँ, मेरे बडे भाई छतारेलालजी एवं एकमात्र बहिन थी । 

प्रद्त--घरमें फिर कमाने वाला कौन बचा 7 

उत्तर--घरमे कोई कमानेवाल्ला नहीं था। मेरी माँने ही जैसे-तैसे (छोटो दुकान) करके मुझे, बडे 
भाई व बडी बहनको पाला-पोषा । 

प्रशन--सुना हैं आपकी माँ भी आपको बाल्यावस्थामे ही छोडकर स्वर्ग सिधार गई ? 

उत्तर--पडितजीको अपने बाल्यकालकी याद आ गई और बडे दूं खके साथ कहने लगे कि जब मैं 
केवछ ११ वर्षका था, तभी माँ गुजर गई। यही नही, माँके चार दिन पहले ही बडा भाई गुजर गया । 
बहनकी पहले ही शादी हो चुकी थी । डॉ० साहब, मेरा बाल्यकाल बडा संकटग्रस्त रहा । पहले तो घरमें 
कोई कमाने वाला था ही नही, छेकिन माँ एवं बडे भाईके मरनेके परचात्‌ मैं एकदम अनाथ हो गया । 

प्रइन---उस समय आप स्कूल तो जाते ही होंगे ? 

उत्तर--वहाँ स्कूल जाता था। चौथी कक्षा पास करके स्कूछ जाना छोड दिया । गाँवमे चार कक्षा 
तक ही स्कूल था । बाहर जाकर पढनेका तो प्रवन ही नही था । 

प्रदन--माँके मरनेके पदचात आपका जीवन कैसे गुजरा ? 

हक, 


१८ : सरस्वती-वरदपुत्र प॑ं० बंशीधर व्याकरणाचायें अभिनन्‍वन-पग्रन्थ 


उत्तर--डॉ० साहब, जीवनका वया गुजरना था, पहले डेढ वर्ष तक मामाके यहाँ रहा और फिर 
सागर चला गया । 

प्रदन--आप वाराणसी ऐसी' अवस्थामें केसे चले गये ? 

उत्तर--सागरमे एक दिन बड़े पण्डितजी गणेशप्रसादजी वर्णीके दर्शन हो गये । उस सयय मैं कोई 
१४ वरषंका होऊगा । पता नही, क्या देखकर वे मुझे अपने साथ वाराणसी ले गये और वही स्याह्द महा- 
विद्यालयमे भर्ती करा दिया । 

प्रहन--बनारसमे कितने वर्ष तक पढते रहे ? 


उत्तर--वर्णीजीके कहनेसे मुझे प्रवेशिकामे भर्ती कर लिया । वाराणसीमे ११ वर्ष तक अध्ययन 
किया | व्याकरणाचार्य वहीसे पास किया । हमारे जमानेमे धर्मशास्त्रका कोई विशेष महत्त्व नही था । 
प० कैलाशचन्द्रजी, १० फूलचन्द्रणी हमसे सीनियर थे और वे ही हमें कभी-कभी धर्मझास्त्र पढा दिया 
करते थे । 

प्रशन--विद्यालयकी कोई घटना याद हो, तो बतलाइये ? 

उन्तर--एक दिन प० फूलचन्द्रजीका झगडा किसी छात्रसे हो गया । अपने साथ अभद्र व्यवहारको 
देखकर उन्होने त्यागपत्र दे दिया। उस समय मैं बीना आया हुआ था। जब मैं वापिस वाराणसी गया तो 
मैंने फूलचन्द्रजीसे त्यागपत्र नही देनेंके लिये कहा । मे री और फूलचन्द्रजीसे घनिष्ठता थी । जब कैलाशचर्द- 
जी कक्षामे पढाने आये, तो हमने उनका विरोध किया और फूलचर्रजीका पक्ष लिया । 


प्रदन---आपके अध्ययनकालमे विद्यालय कैसे चलता था ? 


उत्तर--हमारे जमानेमे विद्यालयमे करोब ४० छात्र थे, जो विभिन्‍न कक्षाओंमें पढते थे । सभी 
बोडिगमें रहते थे तथा विद्यालयका अच्छा वातावरग था और उसकी प्रतिष्ठा भी काफी अच्छी थी !। उत्त 
समय श्री सुमतिच ऋूजी विद्यालयके मत्री थे । वें सस्थाकी अच्छी तरह देख-भाल करते थे । सभी छात्रोमें 
सामंजस्य था । 

प्रश्न--आपने खानिया तत्त्वचर्चामें क्यो भाग लिया ? 


उत्तर--प० फूलचन्द्रजी शास्त्रीकी जैन तत्त्वमीमासा” पुस्तककी समाजमें बडी चर्चा रहती थी। 
उसका हमने बीनामें आठ दिनतक वाचन भी कराया । वाचनामे प० कैलाशचन्द्रजी, १० जगमोहनलालणी 
प० लालबहादुरजीने तथा मैने भाग छलिया। विद्वतृपरिषद्की कार्यकारिणीकी मीटिंग भी वहाँ थी । विद्वत्‌ 
परिषद्की ओरसे पुस्तकपर विचार करनेके लिये एक सम्मेलन बुलाया था । अन्तमसे वाचनामे प० फूलचन्धजी के 
प्रयासकी तो सराहना की गयी । किन्तु उनके द्वारा प्रतिपादित सिद्धान्तोका विरोध भी किया गया । 

प्रदन--मैने सुना है कि आपने “जन तत्त्वमोमासाकी मीमासा' भी लिखी थो ? 

उत्तर--आप जो कह रहे है वह सही है । मेने बीना-वा चनाके पदचात्‌ जैन तत्त्वमीमासाकी मीमसीा' 
पुस्तक लिखी थी, जिसकी बादमें काफी चर्चा रही । | 

प्रइन-- जयपुर (खानियाँ) तत्त्वचर्चा' के इतिहासके बारेंमे भी कुछ प्रकाश डालें ? 

उत्तर--डा० साहब, यह एक लम्बी कहानी हैं । खानियाँ तत्त्वचर्चा अक्टूबर सन्‌ १९६३ मे हुई 
थी । इसके पूर्वा मैने कितने ही लेख लिखे थे, जिनमें जैन तत््वमीमासाकी आलोचना की गई थी। मेरे प्राय 
सुभी लेख जैन गज ' में प्रकाशित हुये थे । लेकिन कुछ समय वाद जैन गजटतने छेख़ प्रकाशित करना बन्द 


। २ | व्यक्तित्व तथा कृतित्व . १९ 


कर,दिया ॥, तब मैने ,प० फूलचन्द्रजीको एक स्थानपर बैठकर तत्त्वचर्चाकी योजना बनानेके लिये बीनामे 
बुलाया,और वे आ भी गय । हम दोनोने मिलकर तत्त्वचर्चाकों योजना बनाई, जिसे अखबारोमें प्रकाशनके 
लिग्ने। भेज दिया गया ।- 

प्रइन--तत्त्वचर्चाके लिये आपने जयपुर ही क्यो चुना ? 

उत्तर--पहले तो मैंने प० फूलचन्द्रजीसे कहा कि तत्त्वचर्चा आप जहाँ अपना गढ समझे वही चर्चा 
की जा सकती है । लेकिन जब देखा कि जयपुर (ख़ानियाँ) में आचाये शिवसागरजी महाराजका चातुर्मास हो 
रहा है तो वही स्थान उपयुकक्‍त समझा गया। सेठ हीरालालजी पाटनी निवाईवाले तत्त्वचर्चा-आयोजनका 
पूरा व्यय उठानेको तैयार हो गये तथा ब्र० छाडमलजोने सभी विद्वानोको हमसे बिना पूछ ही निमन्नण भेज 
दिये । इसके पदचात्‌ पहले तो तत्त्वचर्चामें प० फूलचन्द्रजीने आनेसे मना कर दिया । इसलिये विद्वानोको 
भी आतेसे मना कर दिया गया । लेकिन जब वे अक्टूबरमे जयपुर पहुँच गये तो विद्वानोको पुन तार देकर 
बुलाया गया। हम भी वहाँ पहुँच गये । हम लोगोके पहुँचनेके पूव ही तत्त्वचर्चाके नियम भी तय कर 
लिये गये थे । | 

प्रशन--तत्त्वचर्चाका प्रमुख मुद्दा क्या था ? 

उत्तर--सोनगढ विचारधारासे हम लोग सहमत नही थे, इसलिये उनकी विचारधारा! ही तत्त्वचर्चा 
का मुख्य मुद्दा बन गया । यह चर्चा कई दिन तक चली । 


प्रनन--जरा, इसपर विस्तारसे प्रकाश डालिये ? 

उत्तर--तत्त्वचर्चाके तीन दौर चले । हमने शंका रखी, जिसका दूसरे पक्षने जवाब दिया | उस उत्तर 
पर फिर हमने शका प्रस्तुत की, उसका भी उत्तरपक्षने तत्काल उत्तर दे दिया। फिर चर्चाका तीसरा 
दौर चला और उप्तकी वही स्थिति रही । लेकिन किसी विद्वानको संतुष्टि नही हुई, क्योकि चर्चा चलते कोई 
१० दिन हो गये और इसलिये सभी थक-से गये । इसके बाद हम सब' विद्वान दिल्‍ली चले गये और वहाँ भी 
सोनगढ पक्षके उत्तरकों हमते समीक्षा को, जिसका उत्तर भी मिला। इसके बाद तो चर्चा ही बन्द हो 


गई। फिर सोनगढकी ओरसे खानिया तच्वचर्चाका प्रकाशन किया गया, जिसको दोनो पक्षोको ओरसे 
छापना था । 


प्रन्‍न--मैन्ते तो उस समय सुना था कि खानिया तत्त्वचर्चामें आपका पक्ष हार गया ? 
उत्तर--यह तो सोनगढपक्षकी ओरसे फैलाई गईं निराघार एवं भ्रामक अफवाह थी । सोनगढपक्षने 
तो कभी कोई प्रइन नहीं रखा। ऐसी कोई सोनगढ पक्षकी शंका नहीं थी, जिसका हमने उत्तर नही 


दिया, लेकिन अब प्रइन व उत्तरसे अथवा तत््वचर्चासे क्या फायदा ? चर्चाम कभी कोई पक्ष अपनी हार 
नही मानता । 


प्रश्न--इसके प्रचात्‌ आपने सोनगढ-विचारधाराका प्रभाव कम करनेके लिये और क्या किया ? 

उत्तर--मैत्रे सोनगढकी विचारधाराको गलत सिद्ध करनेके लिये बहुत-सी पुस्तक लिखी । इनमे 
(१) खानिया तत्त्वचर्चाको समीक्षा और उसमे सहायक (२) जैन तत्त्वमीमासाकी मीमासा, (३) जैनदर्ंनमे 
कायकारणभाव और कारक-व्यवस्था तथा (४) जैन शासनमे निश्चय और व्यवहार नय (५) पर्यायें क्रमवद्ध 
भो होती है और अक्रमबद्ध भी” के नाम उल्लेखनीय हैं । 


इन पुस्तकोंके अतिरिक्त कितने हो लेख लिखे और वर्तमानमे भी ल्िलनेके प्रयत्नमे हुँ। समाजसे 


२० . सरस्वतो-वरवपुत्र प॑० बंद्गीघर व्याकरणातचार्य अभिनन्दन-प्रस्‍्थं 


जब आशाके अनुसार आर्थिक सहयोग नहीं मिला,तो २००००/-₹० का १९७४-७५ में एक पारमाधिक* 
ट्रस्ट स्थापित किया, जिसके द्वारा 'जयपुर (खानियाँ) तत्त्वचर्चा और उसकी समीक्षा एवं जैन शासनमें निरचय 
ओर व्यवहार नय' पुस्तक प्रकाशित की जा चुकी हैं । लेकिन उक्त साहित्यकी उचितरूपमें बिक्री न होगेके 
कारण आर्थिक कमी अभी बनी हुई है । 

प्रश्न--वर्तमानमें सोनगढके प्रभावके बारेमे आपके क्या विचार हैं ? 

उत्त र--वत॑भानमे तो अधिकाश व्यक्ति सोनगढका नाम लेनेसे भी कतराते हैं । सोनगढी होना 
अच्छा नही माता जाता हैं । इसलिये मेरी दृष्टिसि समाजमे सोनगढके प्रभावमें कमी तो अवश्य आई हैं, पर 
यह नही कहा जा सकता कि उस कमीका मुख्य कारण क्‍या है। मेरे साहित्यका जितना एवं जैसा प्रचार 
होना चाहिये था वसा नही हो रहा है । 

प्रन्‍नत--वर्तमानमें जेन समाजकी स्थितिके वारेमे आपके क्‍या विचार है ? 

उत्तर--जन समाज अभी तक द्रव्यानुयोग, करणानुयोग और चरणानुयोगके महत्त्वको नही.समझ पा 
रहा है इसलिये जो सामाजिक वातावरण बना हुआ है वह धामिक दृष्टिसे और व्यावहारिक दुंष्टिसे अच्छा, 
नही है । । ह 
.... प्रइन--युवकोमे धार्मिक जागृतिके सम्बन्धमे क्या आप कुछ कहना चाहेगे ? 

उत्तर--सस्क्ृतिके महत्वको जबतक हमारे युवकगण नही समझेंगे तबतक युवकोमे धर्मके प्रति रूचि 
जागृत होना कठिन है। जब पूरा समाज ही धर्मके प्रति जायरूक नही है तब युवकोसे क्या आशा की.जी 
'संकती है।. शड 

प्रश्न--आजकल समाजमे जो विस्फोटक स्थिति बन गई हैं उसके निराकरणके क्या उपाय हैं ” 

उत्त र--विस्फोटक स्थिति होना कोई नई बात नही है। समाजमे तो ऐसी स्थिति बनती ही रही हैं। 
ऐसा कौन-सा युग था, जिसमे पूरे समाजमे शान्ति रही हो। इसलिये यह तो ऐसा ही चलता रहेगा, इससे 
चिन्तित होने जैसी कोई बात नही हैं । 

समय काफी हो गया था तथा पण्डितजी साहब भी कुछ थक-से गये थे, इसलिये आगे मैंने प्रदन पूछता 
उचित नही समझा । लेकिन पण्डितजीकी हाजिर जबाबी तथा स्मरणशक्तिको देखकर मुझे बडी प्रसन्नता 
हुईं । पण्डितजोका व्यक्तित्व एव लोकप्रियता जैन समाजमे कैसी है, क्योकि विद्वानका अपने घरमें कम सत्कार 
होता है और वह बाहर अधिक सम्मान पाता है । इसलिये मैं बीना समाजके वृद्ध एव क्रान्तिकारी व्यक्तियों 
के भी पण्डितजीके प्रति विचार जाननेके लिये उनसे मिलने चल दिया । डॉ० कोठिया साहब एवं डाँ० भागेन्दु 
जी भी मेरे साथ हो लिये । और मुझे समाजसे मिलानेमे अत्यधिक सहृदयता दिखलाई । 


पंडितजीके प्रति बीना समाजके प्रमुख व्यक्तियोंके उद्गार 


सर्वप्रथम हमलोग शाह अमृतछालूणी जैनसे मिले । शाह किरानाके व्यापारी हैं तथा आपकी दुकान 
पष्डितजीकी दुकानके पास ही है । उतकी आयु ६८ वर्षकी होगी । आपके विचार काफी विस्तृत हैँ इसलिये 
उन्हें अलगसे प्रस्तुत ग्रन्थमें दिया गया है | वैसे शाह साहब पण्डितजीके प्रति पूर्ण श्रद्धा रखते हैं और पण्डित 
जीके स्वभाव, व्यवहार, पाडित्य एवं सामाजिकताके बडे प्रशसक है तथा पण्डितजी जैसे विशाल व्यक्तित्वकी 
बीना नगर सहित समस्त मध्यप्रदेसकी घरोहर मानते हैं । 


४] २ | व्यक्तित्व तथा इृतित्व २१ 
श्री नन्‍हेंलाल बुखारिया.... * ., 


इसके पश्चात हमलोग श्री नन्हेंलालजी बुखारियाके पास पहुँचे । बुखारियाजी पडितजीसे आयु बडे 
हैं। उनकी आयु ८७ वर्षकी है । अभी भी शरीरमे कडकपन हूँ । लेकिन ज्यादातर वे घरमे ही रहते है । 
बुखारियाजी वर्षों तक समाजके अध्यक्ष रहे हैं । उनकी पत्नी श्रीमती रतनीबाई ८४ वर्षकी होगी । 


जब मैंने अपने आनेका कारण बताया तो कहने लगे पण्डित बंशीधरजीके बारेमें क्या कहना है ? 
उनका स्वभाव तो बडा मधुर है । सबसे मिलते-जुलते रहते हूँ । विद्वान है । पर कभी-कभी वे अपनी बातपर 
अड जाते है और फिर अपनो ही बातको रखनेका प्रयास करते है । 


प्रशन--क्या आप बता सकेंगे कि उनके प्रति समाजमे ,कैसी धारणा है ? 


उत्तर--पण्डितजी २१ वर्षों तक बीना-समाजमे सब कार्योमे आगे रहे । वे अच्छे राजनीतिज्ञ भी रहे 
है, स्वतन्त्रता सेनानी है । इसलिये उनके बारेमे मैं क्या कह सकता हूँ ? 


प्रव्त--मैंने बातको आगे बढाते हुये जानना चाहा कि उनके जमानेमे सस्थायें केसी चलती थी और 
आजकल केसे चलती है ? वया इनमे आपको कुछ उतार-चढ़ाव दिखाई देता है 

उत्तर--वे अपने पलंगपर ही लेदे हुये कहने छूंगें कि विद्यालय तीन आधारपर चलते हँ--सचालक 
अध्यापक एवं विद्यार्थी । सस्थाये तो पण्डितजीके पुवे भी चलती थी। लेकिन पण्डितजी द्वारा सभालनेके 
पश्चात्‌ सभीने आश्ातीत उन्नति की है। और जब उन्होने उन्हे छोड दिया तो उनमे फिरसे शिथिलता आ 
गई। इसोसे आप उनके व्यक्तिल्कों पहिचान सकते हैं । पण्डित॒जीका बीना समाजमे कोई विरोधी नही है, 
क्योकि वे सबको साथ लेकर चलते है । 


प्रशन--मैने सुना है कि आप भी स्वतन्त्रता-सेनानी रहे थे ? 


उत्तर--इस प्रइनपर वे मुस्कराने लगे। वे कहने रूगे कि मै और पण्डितजी दोनो ही जेल गये थे । 
सागर जेलमें हमदोनों साथ रहे । सागरसे उन्हे दूसरो जेलमें भेज दिया गया और मुझें सागर ही रखा गया । 
मैं सी क्लास मे था और पण्डितजी बी क्लासमें थे । 


वे आगे कहने लगें कि आजकल समाजका वातावरण बहुत खराब हैं। यहाँकी सस्थाओंको एक-डेढ 
लाखकी इनकम है लेकिन झगडेकी जड' भी वही हैं । इतनो' इनकममे तो बहुन अच्छा विद्यालय चल सकता 
है । लेकिन उधर कोई ध्यान नही देता । उन्होने अपनी बातको जारी' रखते हुये कहा कि वर्तमानमे निरचय 
और व्यवहारका झगडा चल रहा है। पण्डितजी व्यवहारके पोषक' हैं तथा उसका वे पूरा समर्थन करते हे । 
हम पण्डित फलचन्द्रजीकी पुस्तक “जैन तत्त्वमीमासा” पढते रहते हैं, लेकिन दोनो ही एकागी लिखते है । 
पण्डितजी तो बहुत बडे विद्वान हैं लेकिन हम तो बहुत कम पढ़े लिखे है । इसलिये इस सम्वन्धमें कह भी क्या 
सकते हैँ । इतना कहनेके परचात्‌ वे चुप हो गये और हम उनसे क्षमा याचना करते हुये उठकर चले आये । 


सिघई आनन्‍्दकुमारजी 


इसके पश्चात्‌ श्री सिंधई आनन्दकुमारजी जैनसे घरपर जाकर भेट को । सिंघईजी बीना निवासी हैं । 
व्यापारी हैं तथा ७६ वर्ष पार कर चुके हैं। सर्वप्रथम डॉ० कोठियाजीने मेरा एवं डॉ० भागेन्दुजीका 
परिचय कराया। मैंने सर्वप्रथम अपने आनेका कारण बतलाया तथा पण्डितजीके अभिनन्दन-ग्रथकी चर्चा की तो 
वे स्वत ही कहने लगे कि पण्डितजीसे मेरा सन्‌ १९२८से परिचय है। उनकी यही शादी हुई थो। पासके 


२२ सरस्वती-बरव॒पुत्र पं० बशीधर व्याकरणाचाय॑ अभिनन्दन-प्रस्य 


मकानकी ओर सकेत करते हुये कहा कि पण्डितजोक़ों इसो मकानमे शादी हुईं थीं । उमर समय मेरी आयु १४ 
वर्षकी थी । उनका विवाह बहुत ही सादे ढगसे हुआ था । 


प्रशन--मण्डितजीका यहाँ आना कैसा रहा ? 

उत्तर--पण्डितजीके यहा आनेसे 'समाजमे बडो चेतना जागी । उन्होने पूरे दिगम्वर जन समाजकों 
सभाला तथा सस्थाओके सचालनमें योग दिया तया समाजको एक सूत्रम रखा तथा जहाँ तक हो सकता था 
समाजको सुधारफो दिश्यामे मोडनेमें सफल रहें । 


प्रइन---क्या आप पण्डितजीके विचारोसे सहमत रहें हैँ ? 


उत्तर--पण्डितजीका तो सेवाभावी जीवन रहा हैं। उन्होंने वेतनके नामसे समाजसे अथवा किसी 
सस्थासे एक पैसा भी नहीं छिया। यही नहीं, कभी मानपत्र भी स्त्रीकार नहीं किया । उनका जीवन पूर्ण 
निस्पृही जीवन रहा है । उन्होने सदेव समाजकोी एवं युवकोको अच्छे मार्गपर छग्ाया । मैं जब म्यूनिश्तिफु 
चैयरमन था, तो पण्डितजीको चुनावमें खडा होनेके लिये बहुत कहा गया, लेफिन उन्होंने उसे कभी स्वीकार 
नही किया । | ह 
वे कहने लगे कि बीनामें जब कभो मुनियोका विहार होता है, पण्डितजी मुनिसघकी बहुत सेवा करते 
है, उनको स्वाध्याय कराते हैं । अभी मुनि श्री सुधासागरजों महाराज आये थे, तो पडितजीने एक महोने तक 
समयसारकी वाचना की । निश्चय-व्यवहा र, उपादान-निमित्त आदिके झगडोमें बीना समाजनी सर्देव पडितजीका 
साथ दिया हैं। अभी समयसारकी वाचनामे कितने ही विद्वानोको भी आमत्रित कियां गया था। पण्डितजीने 
उनकी सुन्दर व्यवस्था करके बीना निवासियोका हृदय जीत लिया । 
प्रशन--पडितजीकी और क्या विशेषता हैं, एक-दो ग्रिनाइये ? 
उत्तर--हमारे सागर-मडलके सभी राज्याधिकारी पडितजीकी ईमानदारी, निस्वार्थ सेवा एवं सच्चाई- 
से प्रभावित है । कचहरीमे पडितजीने जो कुछ कह दिया उसीको सही माना जाता है । यह, क्या पडितजीकी 
कम विशेषता है ? इतना कहकर वे चुप हो गये और हमने भो हाथ जोडकर. उनसे विदा माग लो । 
पंडित भैयालालजी शास्त्री 
इसके परचात्‌ मुझे पं० भैयालांलजो शास्त्री बोना निवास्तोसे भेंट करनेका अवसर मिला । प० भैयाल्ालजो 
शास्त्री १५० बशीघरजीके घरपर ही भा गये थे । आप दोनो एक ही उम्रके हैं । बहुत सक्रिय हैं । में जब बीना 
गया तो वहाँ समाजके चुनावोकी चर्चा थी। प भैयालालजों शास्त्री चुनावमे तो जीत गये, लेकिन उनकी पार्टी 
बहुमतमे नही आ सकी । जब मुझे बताया गया कि ये १० फूलचन्द्रजीके छोटे भाई है तो मुझे उनसे मिलतेमे 
और भी प्रसन्नता हुई । लेकिन विचारोमे दोनो भाई अलूग-अलग है । एक व्यवहारका पूर्ण समर्थन करते है 
तो दुसरे १० फूलचन्द्रजी निर्चयका पक्ष करते है । जब मेने प० भैयारालजी शास्त्रीसे ५ बशीघरजीके बारेगे 
कुछ विचार प्रकट करनेके लिये कहा तो वे कहने छूग्े कि हम तो ६२ वर्षसे पं०जीके सम्पर्कमं है। हमारा 
तो उनको पूर्ण सहयोग रहता है। हम दोनोमे सोनगढकों लेकर खुब चर्चाये होती रहती है | बड़ा आनन्द 
आता है चर्चा करने मे | पडितजीका बहुत ऊँचा ज्ञान है, इसलिये वे प्रत्येक बातको स्पष्ट रखते है । 
ह प्रदन--पड़ितजी वस्त्रव्यवसायी कैसे बन गये ? 


उत्तर--पढितजीका प्रारम्भसे व्यापारकी ओर ध्यान रहा । उन्होने अपने इ्वसुरसे लोन लेकर वस्त्र“ 
व्यवसाय करना प्रारम्भ किया । और उसमे पूर्ण सफलता प्राप्त की । उनकी सच्चाई एव ग्रापकोके साथ 


२ / व्यक्तित्व तथा कृतित्व २३ 


अच्छा बर्ताव ही उनकी सफलताका मुझ कारण है | चाहे कसा हो ग्राहक आ जावे .वे एक भाव बोलते है और 
उसे कभी कम नही करते है, इसलिये ग्राहकोका आपकी दुकानके प्रति विश्वास जम गया और वे उनके यहाँ 
खुब आने लगे | 

ठाकुर हरनार्थसहजी 


हमारी बातचीतके बीचमे वहाँ ठाकुर हरनार्थाप्तहजी आ गये, जो रेलवे संविसमे है और ५३ वर्षकी 
आयुके हैं। मूल निवासी माँझ ग्रामके है, जो रायबरेली जिलेमें है । ठाकुर साहब पडितजीके पवक्‍के ग्राहक 
कैसे बने, उसे अपनी बीती बात कहकर बतलाने लगे । मे वीना स्टेशनपर झाँसो स्टेशनसे तबादला होकर 
बीना आया । कुछ दिनों वाद में बीना ग्राममें कुछ कपडे खरीदनेके लिये आया । तीन-चार दुकानोपर कपडा 
देखा, छेकिन पसन्द नहीं आया तथा भाव भी तेज लगा। अन्तमे में घृमता-धूमता पडितजोकी दुकानपर 
आया । वहाँ साडी देखी। पसन्द आ गई । पडितजीने साडीके १४ २५ बोले । हमने उन्हें १४ रुपये देनेके 
लिये कहा । लेकिन पण्डितजीने चार आना कम करके देनेमे मना कर दिया । फिर मैं दूसरे दिन आया । 
और चार आना कमपर साड़ी देनेके लिये कहा । लेकिन पण्डितजीने फिर मनाकर दिया । फिर हम तीसरे 
दिन आये, यह सोचकर कि अब तो साडीको १४-२५ रुपयेमे हो ले लेंगे । लेकिन दुकानपर जत्र आये तब 
मालूम पडा कि साडी बिक चुको है । छेकिन दुकानके एक व्यक्ति हरप्रसादजीने कहा कि तुम्हारे बापने भी 
साडी खरीदी हैँ। आखिर मुझे पण्डितजोकी ईमानदारीपर विश्वास हो गया और उस समयके बाद पडितजी 
की दुकानसे ही कपडा खरीदने लगा । वेसे पण्डितजीकी ईमानदारी एवं एकभाव सारे नगरमे चर्चाका 
विषय रहते है । 

ठाकुर साहबने पण्डितजीकी उदारताकी एक और घटना सुनाई । उन्होने कहा कि मेरी छडकीकी 
शादीमे पण्डितजीने मुझे उधार पैसे देकर उस समय मदद दी, कि जब में चारो ओरसे निराद् हो चुका था 
तथा जहाँ कहीसे पैसा आने थे' वहाँसे नही आये । में पण्डितजीके पास प्रात.काल पहुँचा । स्नान भी नही 
किया था। पण्डितजीको मनकी बात.कहनेमें डर-सा लग रहा था । लेकिन जब अपनी बात कहनी ही पड़ी 
तो पण्डितजी मेरी प्री सहायता की और अपने घर खाना भी खिलाया तबसे आजतक हम तो पण्डितजीकी 
दुकानके पक्के प्राहक बन गये हैं । 

इसके पद्चात्‌ मैने पण्डित भैयालाल शास्त्रीसे पण्डितजीके बारेमे कुछ और बतानेका अनुरोध किया तो 
उन्होने कहा कि पणष्डितजी जब विद्वत्‌ परिषद्के अध्यक्ष थे, तब मुझे उनके साथ दो-तोन स्थानोपर जानेका 
अवसर मिला । उनका मुझे पूर्ण वाल्सल्य एवं सहयोग मिला । 

उन्होने आगे कहा कि सैद्धान्तिक चर्चा करनेमे पण्डित॒जीकी बहुत रुचि रहती है । उनका इस सबध- 
में अगाध ज्ञान है और वे अपने ज्ञानकों चारो ओर विखेरना चाहते है । 

बीनामे और भी वहुतसे वुद्ध एवं युवा समाजसेवी हैँ जो पण्डितज़ोके पुरे प्रभंसक् एवं शिष्यके रूपमे 
हैँ । छेकिन समय कम होनेसे उनसे भेंट नहीं कर सका । 

पण्डितजीका विज्ञाल व्य वितत्व सदा आगे वढता रहे तथा वे समाजकी अपने सैद्धान्तिक ज्ञानमे इसी 
तरह सेवा फरते रहें । इसी भावनाक़े साथ में भी उनके प्रति अपनी श्रद्धा एवं सम्मान व्यवन करता हूँ । 


५4 


सोरइके प्राचीन जिनमन्दिरका 
वेदिका लेख : एक दस्तावेज 


७ डॉ० दरवारीलाल कोठिया , वीना 


सोरईके एक प्राचीन दिगम्वर जैन मदिर्की वेदिकाके नोचे पापाण-पट्टीपर जो छेख खुदा हुआ हूँ 
उससे इस ग्रामकी प्राचीनता, सम्पन्नता और जनबहुलतापर अच्छा प्रकाश पद्धता हूँ । यह मदिर कैसे वना 
और कैसे उजडा, इसका तो इस लेखमे कोई सकेत नहीं मिलता । किन्तु वृद्ध-परम्परासे ध्ुना जाता हूँ कि 
मन्दिरके निर्माता सिधई मोहनदाप्त राजाके वित्ताधिकारी जैसे किसी उच्च पदपर प्रतिष्ठित थे और राजाके 
अत्यन्त प्रिय थे । वह उनपर बहुत प्रसन्‍न था । राजाने उनसे आग्रह फिका कि आप जिन भगवानकी भक्त 
के लिए किलेसे सटा हुआ अपना जिनमन्दिर बनवा लें। सिघई मोहनदासने राजाके प्रेम और आज्षप्ति दिगम्बर” 
जैन मदिर बनवा लिया और विधिवत्‌ उसकी प्रतिष्ठा भी हो गईं । कुछ लोगोने इसके विरुद्ध राजाके कान 
भर दिये और राजाने कुपित होकर मन्दिरजीसे श्रीजी हटवा दिए )। कितने वर्षो तक इस मन्दिरमे श्रीजी 
विराजमान रहे, कहा नही जा सकता । लेखमें इतना हो उल्लेख है कि विक्रम सवत्‌ १८६४ में इसकी प्रतिष्ठा 
हुई और मन्दिरकी त्तीव वि०स० १८६२ में रखी गयी । दो वर्ष इस मन्दिरके निर्माणर्में गे । वादकों इसमें 
प्राईमरी स्कूल छगने लगा । 

इसमे प्राईमरी स्कूल कबसे लगा, यह जानकारी शासनके कागजातोंसे' प्राप्त हो सकती हैँ। पर 
अनुमानसे संप्रति इतना कहा जा सकता हैं कि १८२ वर्ष पुव॑ बने इस मंदिरमें, कुछ वर्ष खालो पडा रहनेपर, 
१५० से १७५ वर्षों तक. स्कूल रुगता रहा हैँ । व्याकरणाचार्य श्रद्धेय १० वंशीघरजी (८४) उनके पिताजी 
और पितामहने इसी स्कूलमें पढा है । हमने भी इसीमे सत्तर वर्ष पूर्वा अ्ययन किया था । 

इस लेखमें कई तथ्य महत्त्वपुर्ण॑ उपलब्ध होते हैं । उनमें कुछ निम्न प्रकार है--- 

१ यह मन्दिर माघ वदी १३, वि०्स० १८६४ में प्रतिष्ठित हुआ था । 

इसकी नीव अपाढ़ सुदी ७ बुधवार, विश्स० १८६२ में रखी गयी थी । 


३. मूल संघ, बलात्कारगण, सरस्वतीगरच्छ और कुन्दकुन्दाचाय म्तायमे जिनागमके उपदेशानुसार इस 
मन्दिरकी प्रतिष्ठा हुई थी । 


४. इसके प्रतिष्ठाकारक थे वेश्यवर्ण, वश इद्धवाकु, ग्रोत्र पदुमावती, [जाति] गोलापुर्व, बैक चन्देरिया, 
श्री साहु किसोरी, उनके पुत्र (प्रथम) कूते सिंघई, दुसरे पुत्र अजब सिंघई, कूते सिघईके दो पुत्र, (प्रथम) 
श्री साह इन्द्रमन, उसको पत्नी मौनदे, उसका प्रथम पुत्र सिघई घनसीघ, उसकी पत्नी दीपा, उसका पुत्र 
घोकरल, और द्वितीय पुत्र सिघई कुवरमन, उसकी पत्नी पजो, उसके दो पुत्र, प्रथम मनराखन, द्वितीय 
करनज़ू । कूते सिघईकी पत्नी सीता, उसके लघु पुत्र (द्वितीय पुत्र) यज्ञ (प्रतिष्ठा) कर्ता (कारक) श्री सिंघई 
मोहनदास, उसकी पत्नी जैको, उनका पृत्र श्री लाला मान्धाता | ये सभी चिरजीव हो । मन्दिरके निर्माता 
और प्रतिष्ठाकारक मख्यतया श्रो सिंघई मोहनदास थे.। का 


५ लेखमें प्रतिष्ठाचायंका नामोल्लेख नही है, जैसा कि आजकल होता है । किन्तु प्रतिष्ठा-कारकके दो 
हवलदारो (कार्यकर्त्ताओ-कारन्दाओ), एक श्री राउत हरीसिंघ छोधी ठाकुर, गोत खोरमपुरिया और द्वितीय 
हवालदार उदीनन्द साव कडोरे पचलोरो दामपवार, छडिया छालजू व मोकम व उपसाव घोकलरूजी, वीजकके 
लेखक श्री फोजदार छल कड़ोरे पिपलासेवारे, वसंत कारीगर जैसोके नाम अकित है । 


२ / व्यक्तित्व तथा कतित्व : २५ 


६. भौगोलिक एवं ऐतिहासिक तथ्य भी इस लेखमें है। उस समय सोरई, जो आज उत्तरप्रदेशके 
ललितपुर जिलेके अन्तर्गत है, श्री महाराजाधिराज श्रों महाराजा राजा मरदनर्सघज देवकी जागीर थी, 
जिनकी राजधानी गढाकोटा (सागर, मध्यप्रदेश) थों और उनकी जागीरदारीमे सोरईका प्रशासन ठाकुर 
श्री महाराजकुमार श्री दिवान दुरजन सिंधजु देव, उनकी ठकुराईन श्री महाराज कुमार श्रो दुलेया हसकुवरजू 
देवीके अधीन था । 


ये तथ्य ऐसे है जो सोरईकी ऐतिहासिकता और सास्क्ृतिकताफों प्रकट करते है । 


मूल लेख और लेखमें उल्लिखित वशावली दोनो यहाँ दिये जाते हैँ । लेख हमे प्रिय भाई १० दुली- 
चन्द्र शास्त्री एव भाईं विनीतकुमारने सोरई स्वयं जाकर और ख़ण्डहर पडी वेदिकासे लाकर दिया है। 


द मूल वेदिका-लेख 


संवत्‌ १८६४ ब्रषे नाम माग' वदि १३ सुभे ता दिन श्री जिनमदिर प्रतिष्ठा अस्थापनीयत्‌ श्री मूछ- 
से बल़ात्कारगणे सरस्वतोगच्छे श्रीकुदकुदचार्जन्याये श्रीजिनागमउपदेसनीयतु महान जग्य, जागोर श्रीमहा- 
राजाधिराज श्रीमहाराजा! श्रीराजा मरदनसेघजू देव राजधानी गडाकोटा तस्थ जागीर मधे नग्र 
सोरईके ठाकुर श्री महाराज कोमार श्री दिवान दुरजनर्सिघजदेव तस्य ठकुराईन श्री महाराजकोमार श्रीदुलेहिया 
हँसकुवरजू देव्य तन्न पुर वैहीसवर्न वस इष्वाक गोत पद्मावती गोलापुरव बैक चदेरिया श्री साहू किसोरी तस्य 
पुत्र श्री साह कृतेसिंध दुतिय सुत अजव्सिष कृतेसिंघके सुव दोही श्री साहू इद्रन्मन तस्य भार्जा मौनदे तस्य 
पुत्र क्ष प्रथम मिघही धर्नास्घ भार्जा दीपा पुत्र घोकल दुतिय सुत श्री सिंघही कुवरमन भार्जा पजो सुत देव 
(दो) प्रथम मनराखन दुतिय करनजू कूनेिंघके भार्जा सोता लूघुसुत जग्यकरता श्री पिघही मोहनदास भार्जा 
जेको तस्य पुत्र छाला मानघाता चिरजीवत ताके हआारूदार करता श्री राउत हरीसिंध लोधी ठाकुर गोंत 
पोरमपुरिय दुतिया हवालदार उदीनद सावा कडोरे पचतौरो व दाम पवार गुर लडिया छालजु वा मौकम वा 
नुप सावा घोकल बोजकके लिपैया श्री फोजदार छल कडारो पिपलासेवारे बसत कारीगर ने श्री जिन मदिर 
जू की सवत्‌ १८६२के अपाढ सुदि ७ बुधेको नो घरी सुभ । 


२६ - सरस्वतो-वरदपुत्र पं० बंधीधर व्याकरणाचापं अभिनन्‍दत-ग्रस्थ 


मन्दिरके निर्माता एवं प्रतिष्ठाकारक 
सिंघई सोहनदासकी वंद्ञावलो 
किलेसे सटे निर्मित स्कूल वाले सोरईके दि० जैन मन्दिरकी वेदिकाके नीचे पापाण-पटुपर उत्कीर्ण लेखानुसार 
श्री साहू किसोरी 
| 


| | 
श्री साहू कृते सिघई श्री अजवर्सिघई 
| (सीता) 


| | 
श्री साहू इन्द्रमन मत (मौनदे) श्री साह मोहनदास ॥। अआा (जैंको) 


| | श्री लाला मानधाता 
श्री साह घनसीच (दीपा) सिंघई कूंवरमन (पजो) 
| बा 
घोकल | | 
मनराखन करनजु 


नोट--पुरुषोंके नामोके साथ ( ) ऐसे कोष्ठकोमे दिये गये नाम उनकी पत्लियोके जाम है । 





सोरई : पूज्य पिताजीकी जन्मभूमि 
७ श्री विनीत कोठिया, बीना 


सोरई ( ललितपुर ), उत्तरप्रदेशके मडावरा-मदनपुर मार्गके धीच बम्हौरी ग्रामसे ३ किलोमीटर दूर 
स्थित है। इस स्थानका नाम “सोरई'' कैसे रखा गया, इसका ज्ञान मुझे नही है, छेकिन सुननेमे' आया हे कि 
इप स्थानपर स्वर्ण भण्डार है । अत स्वर्णमयी नगरी होनेसे इसका नाम 'सोरई ” रखा गया । इस स्थानको 
महत्ता मेरे लिए इसलिए हैँ कि यह मेरे पूज्य पिताजीकी जन्मभूमि हूँ । 

मुझे उस समय अत्यन्त प्रसन्‍तता हुईं जब परम आदरणीय १० दरबारीलालजी कोवियाने मुर्झ एव 
आदरणीय भैयाजी पण्डित दुलीचन्दजी, सोरई वालोको सोरई जानेका आदेश दिया । तथा उन्होने हमलोगोको 
कुछ महत्त्वपूर्ण कार्य दिये, जिन्हें हमे सोरई जाकर पूर्ण करना थे । 


पृज्य पिताजीके “अभिनन्दन-प्रन्थ' ' के लिए उनकी जन्मभमिके सन्दर्भमें सामग्री जुटानेका काम हमे सौपा 
गया था। हमे कुछ जानकारी एकत्रित करनी थी जैसे कि---इस समय वहाँकी स्थिति, वहाँके जन मन्दिरोके 
बारेमे जानकारी तथा उनके फोटोग्राफ इत्यादि । इन सबमें प्रमुख था वहाँके एक प्राचीन जैन मदिर, उस मदिर- 
के शिलालेखकी पूरी इवारत तथा उस शिलालेखका एक फोटोग्राफ भी | इस मदिरजीके बारेमे जानकारी एक- 
त्रित करतेकी आवश्यकता इसलिए भी थी, क्योकि पूज्य पिताजीने अपनी शिक्षा यहीसे प्रारम्भ की थी । 
सोरई : यात्रा-विशेष 

मैं जब आदरणीय भैयाजीके साथ सोरई-ग्रामके लिए रवाना हुआ तो अपने आपमे बहुत प्रसन्‍त था 

क्योकि पूज्य पिताजीको जन्मभूमिके दर्शन करनेका मुझे सौभाग्य मिल रहा था | इससे पहले मैं वहाँ गया 
अंवश्य था । लेकिन बहुत पहले, समय गुज रनेके साथ-साथ वहाँकी याद भी धुंघली पड चुकी थी । जुलाईका 
महीना होनेके कारण मौसम हमारे अनुकूल नही था, लेकिन हमलोगोको वहाँकी जानकारी जुटाना हैँ , यह 
सोचकर हमलोग रवाना हो गये । 


हमलोगोने बस द्वारा सोरईमे प्रवेश किया । आदरणीय भैयाजीने मुझे बताया कि “बहुत पहले ये बस 
इत्यादि नही चला करती थी । सभीलोग यहाँसे मडावरा तक पैदल जाया करते थे, और वहाँसे अन्यत्र जानेको 
बस मिलती थी । कभी-कभी तो ललितपुर तक पैदल जाना पडता था। लेकिन आजकल कई साधन मौजूद 
है, सोरईसे बीना, सागर, मडावरा और ललितपुरको जोडने वाली पक्की सडकें हे और बसें भी सब जगहको 
जानेके लिए मिल जाती है ।” 


आदरणीय भैयाजी राहमे चलते, मिलनेवाली सभी प्रमुख जगहोकी मोखिक जानकारी हमें देते रहे । 
उन्होने अपने जीवनके लगभग ४० वर्ष यहाँ व्यतोत किये थे। तबसे लेकर आजतक शने -शने वहाँ काफी 
परिवतंन हो चुके थे, अत वे पहलेकी स्थिति और वर्तमान स्थितिका तुलनात्मक वर्णन कर रहे थे । 

पहले हम लोग घर पहुँचे, जहाँ वरतमानमे आद० भैयाजीके छोटे भाई श्री फूलचन्द्रजी रहते है । 
उन्होने इस घरके बारेमे भी बताया' कि किस तरह सघर्षमयी जीवन बिताते हुए इस घरका निर्माण कराया 
गया था। उन्होने कुछ ऐसे स्थानोके-बारेमें भो बताया जहाँ, पहले एकदम खुला मैदान था। आज वहाँ 
मकानोने अपना डेरा जमा लिया है। उनके कथनानुसार “जहाँ बाजार लगता है वहाँ पहले पर्याप्त जगह थी 
लेकिन आज मकानोकी भीडते उस स्थानको तग कर दिया है ।” 


२८ सरस्वतो-वरदपुत्र पं० बंशीधर व्याकरणाचार्य अभिननन्‍्दन-प्रस्थ॑ 


सोरई : ऐतिहासिक पृष्ठभूमि 


सफरकी थकानके बावजूद हम लोग उसी दिनसे काममे जुट गये । सबसे पहले हम लोग उस प्राचीन 
जैन मदिरकी ओर रवाना हुए, जो बादमे स्कूछकां रूप ले चुका था। इसी स्कूलमे पूज्य पिताजीको शिक्षा 
आरम्भ हुई थी। जैसे ही हम लोग वहाँ पहुँचे, तो मैने मदिरजीकी ऐसी स्थिति देखी, जिसकी. मुझे कदापि 
कल्पना नही थी । कभी वहाँ मदिर रहा होगा, लेकिन वर्तमानमे वह जीणं-शीर्ण हालतमे एकदम खण्डहर 
हो चुका था । जगह-जगह उस मदिरजीकी दीवालोपर घास उग आईं थी । धरातलसे करीब १५ फूट ऊंचे 
टीलेपर बने उस मदिरमें जानेंका मुझे रास्ता नही सु रहा था । ऊबईइ-खाबड रास्तेसे ऊपर चढकर जाना 
पडा, तब कही हम लोग उस मन्दिरके मुख्य द्वारतक पहुँच सके । जैसे ही मै मन्दिरके अन्दर प्रवेश हुआ, तो 
पाया वहाँ एकदम अन्धेरा, केवल मुख्य द्वारसे मद्धिम रोशनी अन्दर प्रवेश कर रही थी, जो हमें अन्दरका 
रास्ता बतानेके लिए पर्याप्त थी। अन्दर मकडियोने भी अपने जाल फैछठा लिए थे, “कुछ देरके लिए मैं 
सोचमें पड गया | जहाँ कभी मन्दिर रहा, उसके बाद प्राईमरी स्कूल रहा तब वहाँ अच्छी-खासी चहल-पहल 
रहतो होगी, लेकिन आज एकदम वीरानू !” 


मैं पुन वरतंमान स्थितिमें लौट आया और वहाँके मन्दिरजीकी प्रतिष्ठाका शिलालेख खोजने लगा। 
आदरणीय भैयाजीका साथ था। अत किसी किस्मकी बाघा उत्पन्न नही हुई । मन्दिरजीके फर्शपर मिट्टी 
आदिका जमाव भी काफी हो गया था, कारण कि मैंने देखा कि मन्दिरका ऊपरी हिस्सा ढहकर नीचे गिर 
गया था| जैसे ही भैयाजीने वहाँकी वेदिकाके नीचे पाषाणपर उत्कीर्ण “प्रतिष्ठा-लेख” की ओर इशारा 
किया तो मैंने देखा कि वहाँकी वेदिकापर इस समय कोई पत्थर नही था, हाँ ' केवकू शिलालेखका वह 
पत्थर वहाँ ज्यो-का-त्यो अवश्य लगा था। समय बीतनेके साथ-साथ घुछ, मिट्टी आदि उस शिलालेख एव 
वेदिकापर अपना स्थान बनाती रही । हम लोगोने वहांके स्थानीय व्यक्तियोकी सहायतासे उस शिल्लालेखको 
साफ करनेकी असफल कोशिश की । तब भी उसपर खुदे हुए अक्षर अस्पष्ट थे, जो पढनेमे बिल्कुल नही हा 
रहें थे। अत हम लोगोने शिलालेखपर सूखे चुनेका लेप लगाया, जिससे शिलालेखके शब्द उभरकर सामने 
आ गये, जिन्हे अब आसानीसे पढा जा सकता था । करीब ५ फूट लम्बे और आधा फूट चौडें इस शिलालेख 
पर चार पक्तियोमें इस मन्दिरजीकोी प्रतिष्ठा सम्बन्धी जानकारी अकित थी । 


उस शिलालेखको मैं पढता गया और आद० भैयाजीने उसकी इवारत एक कागजपर उतार ली। 
तत्पदचात्‌ उन्होने शिलालेख पढा और मैं एक दूसरे कागजपर ज्यो-का-त्यो लिख लिया, ऐसा इसलिए किया 
ताकि शिलालेखका सार समझनेमे हम छोगोको कोई परेशानी न हो । इसके बाद तुरन्त ही मैंने उस शिक्षा* 
लेखके विभिन्‍न दिशाओसे कुछ चित्र कैमरेकी मददसे ले लिए । शिलालेखसे ज्ञात हुआ कि यह मन्दिर १८२ 
साल पुराना हैं। शिलालेख वि० स० १८६४ मे लिखा गया था, लेकिन मन्दिरका निर्माण वि० स० १८६२ 
में आरम्भ हो गया था, लगभग दो वर्ष इसे बनानेमे लगे । सन्दिरजीसे बाहर आकर मैंने मन्दिरजीके कुछ 
चिन्न लिए । एक खास बात मुझे यह भी देखनेको मिली कि यह मन्दिर ठीक सोरईके किलेसे सटकर बना 
हुआ हैं । अत मैंने उत्सुकतावश मन्दिर एवं किलेका सथुक्त चित्र अपने कैमरेमें कैद कर लिया । 


यहाँ हम छोगोका अधिकाश समय व्यतीत हो गया था । समय रहते भैयाजीते मुझे उस मकानके दर्शन 
कराये, जहाँ पूज्य दादीजी और पूज्य पिताजी रहा करते थे । “पुराने तरीकेका बनाकच्चा मकान, जिसमें 
सामनेकी तरफ दो दरवाजे थे। एक बडा ओर एक छोटा + बाहरकी ओर दरवाजेंके पास ही दो आरके बचे 


६ 


१५ 


व्याकरणाचार्य की जन्मभूमि सोरई के मनोहारी दृश्य 
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हुए थे तथा एक खूटी भी छगी हुईं थी। अन्दर एक-बडा-सा कमरा तथा इसके बाद एकदम खुला आगन, जिसे 
दीवालोने चारो ओरसे घेर रखा था। एक दहलान भी थी तथा पशुओं आदिके लिए पर्याप्त व्यवस्था । 
आदरणीय भैयाजीने यहाँके बारेमें बताया कि किस प्रकार पृज्य पित्ताजी उस घरमे रहा करते थे, उन्होने बताया 
कि वरंमानमें बिजलीको समुचित व्यवथा हूँ । परन्तु उस समय बिजली नहो थीं, तब पृज्य पिताजी छालटेन 
के उजालेमे पढाई करते थे ।” बाहर निकलकर मैंने उस मकानके कुछ फोटो उतार लिए । 


इसके बाद हम लोग अपने स्थानपर आ गये । आद० भैयाजी मुझे और भी बहुत-सी जानकारियाँ 
देते रहे कि, किस प्रकार पूज्य पिताजीने अपने जीवनमे अभावों और कष्टोसे संघर्ष किया । 


दूसरे दिनका काम इतना जटिल नही था, क्योकि इस दिन हम छोगोकों उन सभी जैन मन्दिरोके 
बारेमे जानकारी एकत्रित करनी थी, जो वर्तमानमें व्यवस्थित रूपसे विद्यमान हैं। अब मैं सोरईके उन 
रास्तोसे गुजर रहा था, जिनपर पूज्य पिताजीने अपना बचपन व्यतीत किया था। मैंने वहाँ बच्चोकों खेलते 
पाया तो उनके भी कुछ चित्र मैंने ले लिए । 


जैसे ही हम छोग मन्दिरजीको जाने वाले रास्तेकी ओर मुडे तो मोडपर ही मैंने एक मार्गसूचक पटल' 
देखा, जिसे पढनेपर ज्ञात हुआ कि आदरणीय १० दरवबारीलालजीने इस रास्तेका फर्शीकरण, आदरणीया 
भाभीजी श्रीमती चमेलीबाई कोठियाकी पृण्य स्मृतिमें, उनके नामसे कराया है । यह रास्ता ठीक एक मंदिरसे 
होकर दूसरे भदिरजी तक समाप्त होता है । मैंने उस पटल एवं उस रास्तेका भी चित्र कैमरेमें उतार लिया । 
इसके बाद हम लोग बडे जैन मन्दिरजी गये। वहाँके दर्शनोपरान्त कुछ फोटो अन्दरके लिए। सुरई (गर्भगृह) 
के भीतर वेदिकापर भगवान पाइवैनाथकी एक भव्य एवं बडी मूतिके नीचे आसनपर एक इलोक लिखा था। 
मैंने मूति एक इलोक का एक-एक चित्र कैमरेकी सहायतासे ले लिया । तत्पश्चात्‌ उत्त इलोककी एक कागजपर 
लिख लिया। बाहर आकर मैंने देखा कि इस मन्दिरजोके ठीक सामने एक जैन घमंशालाका भी है। उस 
धर्मशालाका भी एक चित्र मैंने लिया | उस धर्मशालाका मुख्य द्वार बहुत ही कलात्मक वना हुआ था ! उसी 
वर्मशालाकी छतपरसे बड़े मन्दिरजीका एक सुन्दर चित्र मैने अपने कैमरेमे उतार लिया। इसके वाद हमलोग 
छोटे मन्दिरके लिये रवाना हो गये । उस मन्दिरका भी एक खूबसूरत चित्र मैंने खीच लिया। दर्शनोपराल्त 
अन्दरके भी कुछ चित्र ले लिये | सोरईके ये दोनों मन्दिर शिखखन्द, कलात्मक एव व्यवस्थित बने हुए है । 


इसके पदचात्‌ हमलोग वहाँके चौथे मन्दिर जिसे बाजारका मन्दिर कहा जाता है, गये । यह मन्दिर 
चैत्यालयनुमा बना हुआ है । सामने ही मामा श्री राजकुमारजीका घर हैं। उन्हींके मकानकी छतसे मेने एक 
फोटो उस मन्दिरका भी छे लिया । तत्पक्चात, वहीसे गाँवके चारो ओर मेने नजर घुमाई तो देखा चारो भोर 
हरियालो-ही-हरियाली हैँ । गाँवका यह दृद्य मनभावन छग रहा था । 


इसके तुरन्त वाद हो हमलोग सोरईके किलेकी ओर खाना हुए । किलेका भी एक खूबसूरत चित्र 
खीचकर, में किलेके अन्दर प्रविष्ट हो गया तथा बहाँके कुछ वच्चोकी सहायतासे में किलेकी बुर्जपर जा पहुंचा । 
वहांसे भी गाँवकों सुन्दरता आसमान छू रही थी। इस समय में गाँवके सबसे ऊँचे स्थानपर खड़ा था । 
एकदम खुली-स्वच्छ हवा, चारो ओर हरियालीकी मुस्कान आर भरपूर छोटे-बडे पेड़-पौधे मनको मोह रह थे 
किलेकी वुजंसे मैंने देखा कि वही दोनों जैन मन्दिर, जिनका उल्लेख में पीछे कर चुका हू, नत्र एक दूसरेफे 
बिल्कुल नजदोक नजर आ रहें है, साथ ही दर हृनुमानजीका मन्दिर, जैन धमशाला तथा उसका दूर भॉसन रच 
गाँव का अधिकाश हिस्सा भो | यह दृश्य चचमुच अदुभुत्त था, जिसे में कमरेमे उतारे विता न रह सका । 


३० सरस्वती-बरवपुत्र प॑० बदीधर व्याकरणाचार्य अभिनन्‍्वन-ग्रन्थ॑ 


'इतना काम हो जानेके बाद अब केवल एक नगह शेप रह गयी थी---'सोरईका बगीचा” | इसमें मुख्य 
था उस बगीचेमे स्थित मढ (मन्दिर)। शीघ्र ही हमलछोग बगीचा पहुँच गये । वहाँ जाकर मैंने देखा बगीचेके 
बीच एक मढ बना हुआ है, पत्थरोको तराशकर तथा पत्थरों, खम्बों आदिको एकके ऊपर व्यवस्थित ढगसे 
रखकर इस मढका निर्माण किया गया हैं। मैंने उस मढका भी एक सुन्दर चित्र ख़ीच लिया। मैंने आभात्त 
किया कि वक्‍त गुजरनेके साथ-साथ मढकी स्थिति विगडती चली गयी । मैंने मढको इस समय एक ओर 
झुका हुआ महसूस किया । शायद उसका एक खम्भा तिरछा हो जानेके कारण तथा ऊपर रखा गोल चक्रनुमा 
हिस्सेके भी टुकड़े हो चुके है । फिर भी खूबसूरती लिये हुए सोरइका यह ऐतिहासिक मढ़ (जैन मन्दिर) 
अभी भी अपने स्थानपर विद्यमान हे । 
सोरई आसपास 


हमाश काम लगभग समाप्त हो चुका था। लेकिन उत्सुकतावश मैंने वहाँके स्थानीय व्यक्तियोंसे भी 
सम्पर्क किया । तरह-तरहकी जानकारी मुझे प्राप्त हुई, जिसे मै आगे लिख रहा हँ-- रच 


सोरई ग्रामको यदि 'खनिजोका गाँव” कहा जाये, तो कोई अतिश्योक्ति नही होगी, क्योकि यहाँ-८ 
लोहा, ताँबा, सीमेटका पत्थर, ग्रेफाइट आदि प्रचुर मात्रामें मौजुद हैं। लोहा यहाँ भारी मात्रामें उपलब्ध है । 
पुराने जमानेमें यहां छोहेंका काम भी बहुत होता था, किन्तु माँगकी कमीके कारण यह काम बादमें बन्द हो 
गया । ताँबेकी खदानें तो गाँवमे ही स्थित है । प्रयत्न किया जाये तो तावेका अच्छा-खासा भण्डार मिलनेकी 
पूर्ण सम्भावनायें यहाँ नजर आती हैँ । इससे पहले यहाँ खुदाई अवश्य हुई और ताँबा निकाला गया, परच्तु 
साधनोकी कमीके कारण पूर्णहपेण सफलता नही मिल पायी । 


“फास्फेट'” एक महत्त्वपूर्ण पत्थर यहाँ विपुल मात्रामें उपलब्ध है। इसका काम खाद बनानेके खरूपमें 
विद्येष होता है| यहांसे थोडी दूर एक स्थानपर, जिसे “दोरी” कहते है, फास्फेट निकालनेका काम तेजीके 
साथ चल रहा है। यहाँपर बाहरके एव स्थानीय करीब एक हजार मजदूर प्रतिदिन काम कर रहे है । फास्फेट 
पत्थरकी छोटी-छोटी गरिट्टी बनाकर ट्रकों द्वारा बाहर भेजनेका क्रम अभी भी जारी है। 


“म्रेनियम”” एक वेशकीमती खनिज, जिसकी प्राप्तिको पूर्ण सम्भावनायें यहाँ व्यक्त की जा रहो हैं । 
इसके लिए विदेशी सहयोगसे उसकी खोज अभी भी जारी है । 
; इसके अलावा सोरईसे छंगा हुआ एक घना जद्भूल भी है। इस जज्भूछमें महुआ, गोद, चिरोजी एव 
कई प्रकारकी अनेक जडी-बूटियोका विशाल भण्डार हैं। यहाँके आदिवासी (सोर) इन्हीके द्वारा अपना उदर- 
पोषण कर रहे है । 

भारत-सरकार द्वारा निरभ्ित 'रोहणीबाँध” गाँवके बीच निकली रोहणी नदीपर लगभग दो किलो- 
मीटरका नीचेकी ओर बनाया गया हैं, जिससे सोरईके ग्रामके रहवासियोको तो कोई फायदा नही, लेकिन नीचे 
रहनेवाले गरीबोको नहरो द्वारा भरपुर पानीकी व्यवस्था उपलब्ध है । 

सोरईसे पूर्व दिशाकी ओर अतिशय क्षेत्र गिरार है। वहाँ घसान नदीके किनारे बना हुआ दि० 
जैनमन्दिर दर्शनीय है। किसी समय यह स्थान काफी उन्‍नतिशील रहा हैं। ऐसा सुननेमें आया है कि यहाँ 
बहुत बडा बाजार छगता था, जिसमे बाहरी व्यापारी भी अपना व्यापार करने आते थे । अब वहाँ खण्डहर 
मात्र' शेष है 7 जात्र सुन्दर मन्दिर बना हुआ हे । 
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सोरईसे पश्चिम दिशाकी ओर मदनपुर तरफ पूज्य श्री गणेशप्रसादजी वर्णीकी जन्मभूमि हसेरा गाँव 
हैं। वहाँ उनके स्मारकके रूपमें एक छत्तरी-चबृतरा बनवाया गया है । उनकी ही छत्न-छायामे पृज्य पिताजीने 
११ वर्ष वाराणसीमें अध्ययन किया था। यहाँसे चलकर आगे अतिशयक्षेत्र मदनपुर हैं, जहाँ पाडाशाहके 
बनवाये हुए कई प्राचीन मन्दिर हैं जो इस समय अवशेष मात्र ही दिखायी देते हैं । यहीपर फुसकेले बंशके 
महानुभावोके द्वारा बतवायी पचमढियाँ भी हैं । कुछ वर्ष पहले समाजने वहाँका जीर्णोद्धार किया, अब वहाँ 
पक्की सडक, धर्मशाला इत्यादि सहूल्यतें मौजूद है । 

इस तरह मेंने अनुभव किया कि ग्राम सोरई अतीतमें एक विश्लुत ग्राम रहा हैं। और अब उसका 
भविष्य भी उज्जवल हैँ । इस विकसित होनेमें अब ज्यादा समय नही लगेगा । 

अन्तमे में पूज्य पिताजीके चरणोमें अपनी और समस्त परिवारको ओरसे श्रद्धासुमन अपित करता हूँ। 





गोलापूर्वान्चय : एक परिशीलन 


७ डॉ“ कस्तूरचन्द्र सुमन, एम० ए०, पी-एच० डी०, श्रीमहावी रजी 


मान्यवर प० फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्री वाराणसीने 'न्यायाचार्य डॉ० दरबारीकाक कोठिया अभि- 
नन्‍्दन-प्रन्थ' में सन्‌ १९८२ में गोलापू्व अन्चयके आलोकमे” शीप॑क शुभकामना-लेखमे गोलापूर्व अन्वयक्रे 
विषयमे अनुसन्धानात्मक महत्त्वपूर्ण सामग्री प्रस्तुत को है तथा आदरणीय डॉ० कोठियाजीकी ओर लक्ष्य करके 
लिखा है कि कुछ समय पहले श्री डॉ० दरबारीछालजीसे भेट होनेपर इस दिशामें काम करनेका मैंने सकेत॑ 
किया था। इस ओर तत्काल उनका ध्यान भले ही न गया हो, यह विषय ऐसा है कि दृष्टि-सम्पन्न कंति- 
पय सेवाभावी बन्धु यदि इस दिश्लामे प्रयश्शशीर हो तो ऐतिहासिक दृष्टिसे अतिउ पयोगी एक कमीकी पूर्ति 
हो सकती है ।' 

उल्लिखित अभिनन्दन-म्न्थमें जब मैने पण्डितजीका उक्त शुभकामना-लेख पढ़ा और कोठियाजीने 
मझे इस दिशामे कुछ लिखनेकी प्रेरणा की, तो मेरी उक्त विषयमें अध्ययन करनेकी उत्सुकता बढी, मैंने 
अपनी पी० एच० डी० के लिए मध्यप्रदेशके जैन पुरातत्वपर काम किया था, इसलिए भी इस छेखको 
लिखनेमें उत्साहित हुआ। अध्ययन करनेपर जो जानकारी एकत्रित कर सका । प्रसंग पाकर उसे यहाँ दे 
रहा है । इतिहास ऐसा विषय है, जिसमें अनुसन्धानकी अपेक्षा बनी रहती है । 
गोलापूर्वान्चय : 

गोलापूर्वान्चय' में गोलापुर्वं और अन्वय ये दो शब्द हैं । इनमें 'अन्वय” शब्दके अनेक अर्थ है | अभि 
लेखोमें इस शब्दका बहुत प्रयोग हुआ है । यह शब्द प्राय दो अथोमि व्यवहृत हुआ है--(१) आचायें परपरा- 
को दर्शानिके लिए और (२) जैन उपजातियोके नामोके निर्देश करनेके लिए । जहाँ आचार्य नपरम्पराको बताना 
दृष्ट रहा है वहाँ 'अन्वय'का पूव॑वर्ती पद किसी-न-किसी आचाय॑के नामसे युक्त मिलता है । यथा-कुल्दकुन्दा- 
यल्वय,' भद्वान्वय,'" देशनन्दिगुरुवयंवरान्वयः आदि । इनमें क्रश आचार कुन्दकुन्द, आचाय॑ भद्र और 
देशनन्दि गुरुओके नाम पूर्वंपदमे आये है | अभिलेखोमें इसका उपयोग स्वयको ऐसे अन्वयोका अनुगामी बताने 
के लिए किया गया है । 

अन्वयका दूसरा व्यवहार कुल और जातिके लिए हुआ है। इस अध॑में अन्वयका पूर्वपद कोई ऐसा 
बाब्द होता है, जिसका चौरासी जैन उपजातियोमें किसी-न-किसी जैन उपजातिसे सम्बन्ध रहता है । जैसे 
अहारके म॒तिलेखोमे खडिल्लवालान्वय, जैसवालान्वय, पौरपाटान्वय, गोलाराडान्वय आदि मिलते है । यहाँ 
खन्‍्डेलवाल आदि जैन उपजातियोके अथेमें अन्चय” शब्द व्यवहृत हुआ है । 

आचार्य जिनसेनने पिताके अन्वयकी शुद्धिकों कुल और माताके अन्वयकी शुद्धिकों जाति सन्नां दी 
है ।* आचार्य कुन्दकुन्दने भी देश, जाति और कुछूकी शुद्धिपर बल दिया है और उनसे युक्त आचार्यको नमन 
किया है ।" उनकी दृष्टिमें शुद्धि (गुण) विहीन जाति और कुछ बन्य नही है !" 

आचाय॑ समन्तभद्गवने जाति और कुलछकी शुद्धिको गौरवका विपय मानते हुए भी उनके अभिमानको 
मदोमे परिगणित किया है और भाठ मदोमें कुक और जातिके भदोका भी उल्लेख किया है ।* 

इससे यह निष्कपं प्राप्त होता है कि कुछ और जाति दोनो प्राचीन रहे हैँ । भले ही उनमे परिवर्तन 
होता रहा हो | और ऐसा समयानुसार सम्भव भी है । 
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डॉ० अगंलके अनुसार जाति समान वर्गके कुटुम्वोका समूह होती है । इसका अपना निजी नाम होता 
हैं। विवाह आदि अपने समूहमें ही होते है । इसका उद्भव किसी पौराणिक देवता या पुठुपसे बत्ताया जाता 
हैं। आचार्य जिससेनने केवल नाम्रकर्मसे उत्पन्न मनुष्यजातिका ही अस्तित्व स्वीकार किया है। उन्होने 
आजीविकाके भेदसे उसके चार भेद बताये हूँ ।' यहाँ यह भी दृष्टव्य है कि आचार्य सोमदेव सूरिने जातियोकी 
अनेकताका भी उल्लेख किया हैँ तथा उन्हें अनादि बताया है ।' तात्पयं यह है कि अन्चय का भर्थ यहाँ 
जाति या उपजातिपरक विवक्षित है । 
मतिछेखोंमे जातिपरक अन्वयोंके उल्लेख * 


मध्यप्रदेशकी प्राचीन प्रतिमाओ, मन्दिरों और शिलाखण्डोसे उनतीस अन्वयोके नामोंल्लेख प्राप्त हुए 
हैं । उनकी संख्या निम्न प्रकार है-- + 

















क्र० । नाम अन्वय । संख्या | क्र० | नाम अस्वय संख्या 
१. गोलाराडान्वय १ १६ गुजरान्वय २ 
२: चित्रकुटान्वय १ १७. प्रागवाटान्वय २ 
३. दृम्वरानवय १ १८ मेंडवालान्वय २ 
४. देउवालान्वय १ १९. लमेचुकान्वय २ 
५, तेवान्चय २ २०. वेश्यान्वय २ 
६. परपाठालय ९ २१. अवधपुरान्वय रे 
७. परवाडान्वय २ २२. कुटकान्वय रे 
८ पुरवाडान्चय २ २३. पौरपाटानवय ४ 
९, मइंडितवालान्वय १ २४. गगराटान्वम ५ 
१०. मड़वालान्वय १ २५. वर््धमानपुरान्वय दर 
११. आधुराचय ॥ २६. ख़ण्डेलवालान्वय ७ 
९९. माधुच्यय १ २७. जेंसवालान्वव १२ 
९२ माधुवान्यय रे २८. गृहपत्वन्वय १९% 
१४. वेमकान्यय १ २९. गोलापुर्वान्चय २६ 
(६५. धीमाल १ 








इनमें पूछ अन्ययोंफे उल्जेख अशुद्ध और पुनयकत नी ही सऊते हूँ । 

मसहारवि आमशाधरने भो पीन अन्वयोका उत्लेक्ष हिया दें । उनके नास हैल्योरबाद, वर्धेरथाद और 
सर्डेडयाज ।४ इनमे पो रयाऊफों पुरवाहान्ययते समोक्। किया था सझता हूं । 
उपजातियोका उद्भव 

प्रादोव साहिए जौर लभिदेसोमे सध्प राहमे पर्व उसलातियोंत सामननिर्दीश वे मिद्रोनि बनाते खाता 
वि इस समय त/ यार यर्धोे व्ययन्पा सुधारब्पं खज्जी रहो ८। परवोषित गामा - आन्‍्य रु वास 
इतर शिवश्वितात जाई ॥ समाज जाचार-विखार में परिदर्तेन 7जा अद वह प्रडििहिक्क जरुकतात 
फारणथ बसा ३ 

र्ज् 


३४ : सरस्वती-वरवपुनत्र पं० बंशीधर व्याकरणाचार्य अभिननन्‍दन-पग्रग्य 


एक उपजातिमें, उसीमें जनमे ओर विवाहित सदस्य रह गये । ,अन्य व्यक्ति उसमें प्रवेद् नही पा 
सके । * एक उपजातिका आचार-विचार, खान-पान, रीति-रिवाज दूसरी उपजातिसे भिन्‍न रहने लगा। 
बंवाहिक क्रियायें अपनी-अपनी उपजातिमे ही सम्पन्त होने लगी | 


जेन उपजातियोका उद्भव 


आचाय॑ जिनसेनके महापुराणमे आजीविकाके भेदसे चार वर्ण बताये गये है--:. ब्राह्मण, २. क्षत्रिय, 
३. वणिक्‌ (वैश्य) और ४. शुद्र । इनमे वणिक्‌ वर्णका कार्य न्‍्यायपूर्वंक धनोपाजन करना कहा गया है।'* 
मध्यप्रदेशके दूबकुण्ड स्थानसे प्राप्त सबत्‌ ११४५ के यक प्रशस्तिलेखमे ऐसे वरणिकृवशका उल्लेख है, जिसके 
एक श्रावकको “श्रेष्ठी' एदसे विभूषित बताया गया हैं | यहाँ उल्लेखनीय तथ्य यह है कि वह श्रावक जिनेन्द्रका 
अचेक और सम्यग्दुष्टि था। वह चारो प्रकारके पात्नोको दान द॑ता था ।** अहारसे प्राप्त संवत्‌ १२०रे 
(६० ११४६) के एक मूर्ति-लेखमे वैश्य अन्वयके श्रावकोको जिनेन्द्रकी नित्य वन्दना करते हुए बताया 
गया है । 

इन उल्लेखोके आधारसे कहा जा सकता है कि वणिक्‌ या वैद्य एक ही वर्णके श्रावक थे । इनमें एक 
वर्ग ऐसा था, जिसके श्रावक जिनेद्धकी आराधना करते थे । व्यापार इनकी आजीविकाका साधन था | इस 
वर्गेके आचार-विचारमे कालान्तरमे शिथिलताने जन्म लिया, जिससे अपनी विशुद्धि बनाये रखनेके लिए इस 
वर्गंके छोग छोटे-छोटे वर्गोमें विभाजित हो गये । इनमें कुछ वर्गोके नाम उनकी निवास-भूमियोके नामपर रखे 
गये । जैंसे चित्रकूटके जैन वैश्योने अपने वर्गका नाम 'चित्रकुटान्चय' रखा । इसीप्रकार गुर्जर देशके श्रावकोने 
अपने वर्गका नाम 'गुर्जरान्वय', अवधके निवासियोने अवधपुरान्वय', वद्धंसानपुरके वासियोने 'वरद्धमानपुरात्वय , 
खण्डेलाके निवासियोने 'खण्डेलवालान्वय” नाम रख लिए। कालान्तरमे ये नाम जैनोकी उपजातियाँ बन ग्रयी 
और ये अपने-अपने वर्गो्में सीमित हो गयी । इनके विवाह आदि व्यवहार अपने वर्गमे ही होने छगे | इस 
प्रकार शनै -शने. प्रत्येक वर्गंके आचार-विचार, खान-पान और रीति-रिवाज भिन्‍न-भिन्‍न हो गये । यह कबसे 
हुआ, यह अस्वेषणीय है । पर सबका धर्म एक रहा, जिससे वे एक-दूसरेसे सम्बद्ध रहे । 
गोलापुव॑ ; थ 

'गोलापूर्वान्चय' के उत्तरपद अन्वय” की विवेचना करनेके पश्चातू विवेच्य है पूर्वपद-गोछापू्व । इसमें 
भी दो पद हैं--गोला और पूवव । 

इनमें गोला' कोई स्थान-विशेष रहा है । गोलापूर्वान्चयी जैन मूलत इसी स्थानके निवासी थे । यह 
स्थान वतंमानमें कहाँ है, इस सम्बन्धर्में विद्ानोकी मिम्त धारणाएँ हैँ--- 

डॉ जगदीशचन्द्र जेन--आपने इसे दक्षिणमें गुष्ट्र जिलेकी गल्लक नदीपर स्थित 'गोलि' स्थानसे 
समीक्ृत किया है ।* अपनी एक अन्य कृतिमें एक “गोल्ल” देशका उल्लेख करते हुए आपने उसे गोदावरी 
नदीके आसपासका प्रदेश बतछाया हैं। यहाँके निवासी काले और कठोर वचनभाषी होते है । चैत मासमें भी 
यहाँ ठड पडती है | 

पं० परमानन्द शास्त्री --आपने गोला' स्थानको “गोल्छागढ़', वर्तमान गोलाकोटससे समीकृत किया 
है। उन्होने गोल्लागढ़की स्थिति खनियाघाना स्टेट (अब मध्यप्रदेश) में निर्देशित की है ।*? 

श्री प्रभुलाल पोहरी--आपने वद्धमानपुराणमे कहे गये गोयछूगढ” को ग्वालियर किलेके अभिलेखोमे 
उूल्लिखित 'गोइलगढ” से समीकृत किया है और “गोछापूर्वान्वय” का उदुभव ग्वालियरसे बताया है । 


च्क्क 
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पं० नाथ्राम प्रेमी--आपने एक प्रतिमालेखमे आया 'गोछा” नामक स्थान सूरतके निकट स्थित महुआ 
और रानीतालको माना है और वहाँसे इस अन्वयका उद्भव बतलाया है । 

प० मोहनलाल शास्त्री---आपने ओरछा और छतरपुर दोनो या एकको गोलापूर्वान्वियका उद्भव- 
स्थान बताया है ! आपने लिखा है कि ओरछा स्टेट (मध्यप्रदेश) में अहार और पपौरा तथा छतरपुर स्टेट 
(म० प्र०) में छतरपुर और महोबा ऐसे स्थान हैं, जहाँसे गोलापूर्वान्वयके प्रचुर मूर्तिलेख प्राप्त हुए हैं । 
ग्वालियर स्टेट (म० प्र०) में इस अन्वयके अभिलेख प्राप्त न होनेसे उन्हें र्वालियरकों उसका उद्भव स्थान 
मानना इृष्ट नही है । उनकी दृष्टिमे यह सब क्षेत्र 'गोला' कहा जा सकता हैं। * 

श्री विद्याघर जोहरापुरकर--आपने अपने भट्टारक सम्प्रदाय” ग्रम्थमे “गोलाराडान्वय/ का उल्लेख 
किया हैँ । पर गोलछाराड' कहाँ रहा, इस सम्बन्धमे कुछ नही लिखा । * 

डाॉ० दरबारीलाल कोठिया--आपने आहार क्षेत्रके पास स्थित गोलपुर' नामक एक ग्रामको 'गोला' 
से समीकृत किया है, क्योकि आहार क्षेत्रम इस अन्वयकी प्रचुर मूत्तिया उपलब्ध है ।** 

डॉ० कस्तुरचन्द्र कास डगीवार--आपने अपने 'खण्डेलवारू जैन समाजका वृह॒द्‌ इतिहास” (पृ० ५८) 
में लिखा हैं कि इस जातिका निवास गोल्लागढ (गोलाकोट) की पूर्व दिशामे रहा है। उसकी पूर्व दिशामे रहने 
वाले गोलापव कहलाये । 
समीक्षा 

डाँ० जगदीशचन्द्र जैनका गोला' नामक स्थानको गुन्टूर जिलेके गोलि' स्थानसे समीक्ृृत करना 
अभिलेख आदि साक्ष्योके अभावमे तकंसगत नही है और न गोदावरीके आसपासका प्रदेश भी उनके अभावमे 
गोला माना जा सकता हैं। तमिल, केरल आदिके लोग भी काले होते है । अत. उतका यह आधघार भी 
उसमें सहायक नही है । ह 

श्री प्रभुलाल पोहरीका सवत्‌ १८२५ में लिखें गये नवरूशाहके वर्द्धमान-पुराणमे आये 'गोयलूगढ' 
को ग्वालियरके अभिलेखोमें आये गोइलगढ'से समीक्ृत करना और उसे गोछापुर्वान्चयका उद्भव-स्थल बताना 
युक्त नही है। इस सम्बन्ध निम्न बाधक है--- 

(१) तीर्थंकर ऋषभदेवका गोयछगढ जाना और वहाँके वैद्योको उपदेश देना तथा उसे उनके द्वारा 
ग्रहण करना ये ऐसी बातें है, जिनका आदिपुराण (९वीं शती) मे** कोई उल्लेख न होनेसे विश्वसनीय नही 
कही जा सकती हैं । 

'_ (२) नबलझाह स्वय गोलापूर्व जैन थे । ऐसी कथा लिखनेमे अतिशयोक्ति भी कर सकते है । 

(३) ग्वालियरमे गोलापूर्वान्चयके कोई प्राचीन अभिलेख प्राप्त नही हुए । श्री प्रभुछालका यह कहना 
भी तकयुकत नही है कि तैमूर और औरगजेंबने गोलापूवं समाजके मन्दिरों और मू्तियोकी 'इतिश्री' कर 
दी है, क्योकि कोई कितना हो विनाश क्यो न करे, उनके अवदोष तो मिलते, जबकि एक भी अवश्येष प्राप्त 
नही होता । 

गोलापूर्वाल्वयके सम्बन्धमे प्रचलित निम्न जनश्रुति भी इस विषयमें वलिष्ठ नही हैं. * 


गोलापूरब वानिया गोयरूगढ़के जान । 
पाणाशाह ता वंशमे सबप्रतापी मान ॥ 


३६ * सरस्व॑तो-वरदपुत्र पं० बंशोधर व्याकरणाचार्य अभिननन्‍वन-प्रन्य॑ 


इस जनश्रुतिमें पाणाशाहको गोलाप्रब बताया गया है । पर थूबीन रिपोर्टमं इसे अग्रवाल कहा 
है । दूसरे, यदि यह गोछापूर्व और सर्वप्रतापी था, तो इसके प्रतिष्ठित मदिर और मूर्तियाँ अवदय उपलब्ध 
होते । अत प्रमाणोके अभावमे उक्त जनश्रुति भी कोई तथ्य प्रस्तुत नही करती । 


प्रेमीजीके बताये सूरतके महुआ और रानीताल भी साक्ष्योके अमावमें गोला”, नही है। अत वे इस 
अन्वयके उद्भव-स्थल सिद्ध नही होते । 


प० मोहनलाल शास्त्रीने टीकमगढ़ जिलेके अहार और पपौरा तथा छतरपुर जिलेके छतरपुर और 
महोवासे प्राप्त अभिलेखोके आधारपर इन स्थानोको गोला” मानकर उनमेसे किसी एक स्थानकों इस अन्वय- 
का उद्भव-स्थलू बताया है। पर वह सदेहास्पद हैं। यद्यपि दीकमगढ जिलेमें स्थित अहारक्षेत्रके पास मौजूद 
'गोलपुर' ग्रामको 'गोछा' से समोकृत किया जा सकता है और गोलपुरके निकट स्थित अहार और पपौरा ऐसे 
स्थल है, जहाँ गोलापूर्वान्ययके प्रचुर प्रतिमा-लेख उपलब्ध है । परन्तु गोलपुरमे वैदयोकी बहुलता नही रही, 
जो इस समाजको जन्म देते । 


डॉ० कोठियाका भी सम्भावित यह गोलपुर इस अन्वयका इसी कारण उद्भव-स्थल सभव नहीं हैं । 

गोलागढको गोला” स्थान माननेके सद्भभे प० परमानन्दजी शास्त्रीका कथन तकंसगत प्रतीत होता 
हैं । इसके निम्न हेतु है--- 

(१) गोल्लागढको वर्तमानमे गोलाकोट कहते हैं । यह मध्यप्रदेशके शिवपुरी जिलेमे खनियाघानाएे 
छह किलोमीटर दूर है। यहाँ एक गोल पहाडीपर गोल कोट बना हुआ है। इस कोठके भीतर ११९ मूर्तियाँ 
हैं, जिननोी आसनोपर वि० स० १००० से १२०० (ई० ९४३ से ११४३) तकके अभिलेख भक्त हैं| 
एक विशाल जैन मन्दिर भी बना हुआ है ।* अत यह स्थान (गोल्लागढ) गोला” कहा जा सकता हु । 


(२) चन्द्रगिरि (श्रवणवेलगोल) मे उल्लिखित ई० ११६३ के एक लेखमे गोल्लदेश और बहाँके 
राजाके किप्ती कारणवश (ससारभयसे) विरक्‍्त होकर मुनि होने तथा उनके प्रसिद्ध आचाय॑ 'गोल्लाचार्य 
नासका उल्लेख किया गया है, जो इस सन्दर्भमे ध्यातव्य हैँ । 

(३) उक्त चन्द्रगिरिसे ही प्राप्त एक अन्य छेखमें भी उक्त प्रकारसे उल्लेख किया गया है । विशेष यह 
कि उपर्यक्त राजाकों गोल्लदेशका प्रसिद्ध भूपाछ तथा अभिनव चन्देलवशनरेन्द्रचूडामणि कहा गया है। इसके 
साथ ही उन्हें वीरनन्दि विवुधेन्द्रकी परम्परामे होनेवाला प्रसिद्ध आचाय॑े गोल्लाचाय॑ बतलाया गया है! 

इन दो शिलालेखोंसे प्रकट होता है कि गोल्लदेश चन्देलबशी राजाओं द्वारा शासित क्षेत्र था और 
सम्भवत इसीको गोला या 'गोल्ला” कहा जाता था। अब देखना है कि यह गोल्ला या गोला (गोल्ल) देश 
कहाँ है, जिस पर चन्देले राजाओका शासन रहा है। इतिहासकार डॉ० ज्योतिप्रसाद जैनने लिखा हैँ कि 
ई० ८३१ में नन्‍्नुक चन्देलने इस वशकी स्थापना की थी और उसने खजुराहोको अपनी राजधानी बनाया 
था । धग इस वशका वडा महत्त्वाकाक्षी राजा था । खजुराहोका पाश्वनाथ मदिर इस शासकके प्रथम शासन- 
वर्ष ई० ९५४ में बना था । यह मुनि वासवचन्द्रका आदर करता था ।?* इसके पौत्र विद्याधरदेवके द्वारा 
ई० १०२८ में खजुराहोके शातिनाथ मदिरमे आदिनाथकी विज्ञाल प्रतिमा प्रतिष्ठापित कराई गई थी । 
कीतिवर्मन्‌ चन्देलके मत्रो वत्सराजने देवगढमे दुर्ग बनवाकर उसका 'कीर्तिगिरि' नाम रखा था ।* 

मदनवर्मदेव इस वशका धार्मिक निर्माण-कार्योमे अधिक रूचि छेनेवाल्त प्रसिद्ध शासक रहा है । 
जगत्सागर (छतरपुर) और पपौरा (टीकमगढ) से ई० ११४५ के, मऊ (छतरपुर) से ई० ११४६ के, खजु- 
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राहो (छतरपुर) तथा अहार (टोकमगढ) से ई० ११४८, ११५५ और ११५८ के तथा महोबासे ई० ११६३ 
के प्राप्त अभिलेखोमे वहाँ मदनवमंदेवका राज्य बतलाया गया है । 


गोल्लागढ (गोलाकोट) इसकी सम्भवतः राजधानी थी और उसके चारो ओर उसका शासन था । 
शिवपुरी, टीकमगढ, छतरपुर, पन्‍ता, सागर, झासी और, भिण्ड-भदावरका क्षेत्र उसके अन्तर्गत था। अह्ारका 
मदनसागर तालाब और सोरईके पास स्थित मदनपुर इसीके नामपर रहे मालूम होते है । 


हम पहले कह आये है कि गोल्लागढके पास स्थित गोलपहाडीपर गोलपरकोटेके भीतर बने जैन 
सन्दिरमें ११९ मूर्तिया विराजमान हैं । इसके द्वारा शा|सत यह उपयुक्त क्षेत्र गोलपहाडीके कारण ही गोला” 
या 'गोल्लदेश' के नामसे प्रसिद्ध हुआ हो, तो आश्चयं नही है । 


इसका शासन-काल ई० ११२९ से ११६३ माना जाता है । इसने अपने देशका ३४ वर्ष शासन किया 
है । इसके शासन-कालमें विभिन्‍न स्थानोपर अनेक जैन प्रतिमा-अ्रतिष्ठाएँ हुईं है। यह अपने प्‌वंज घग, 
विद्याघरदेव आदिसे अधिक जैनधर्मंप्रेमी था । 


चन्द्रभिरि (अ्रवणबेलगोला) के अभिलेखोमे आचार्य वीरनन्दी विबुधेन्द्र' की परम्पराम्रे दीक्षित जिन 
प्रसिद्ध आचार्य ग्रोल्लाचायेका उल्लेख किया गया हैं और जिन्हे गोल्लदेशाधिप तथा चन्देलराजवशचुडामणि 


दीक्षाके पूर्व बताया गग्ना है, वह राजा और कोई नहीं, मदनवमंदेव (ई० ११२९-११६३) चन्देल हो था 
और उसका शासित क्षेत्र मोल्लदेश था । 


यहाँ विचारणीय हैं कि उसकी विरक्ति और जैनघर्ममे दीक्षित होनेका कारण क्या है? इस विषयमे दो 
कारण प्रतोत होते है । एक तो यह कि गोल्लागढमे कोई प्रभावशाली जैन घर्मोपदेशक भट्टारक या विशिष्ट 
आचार-विचार सम्पन्न विद्वान आया हो, जिनके प्रभावपूर्ण उपदेशसे जहाँ नगरका अधिकाश वैश्य समाज 
प्रभावित हुआ हो और उसने अपने आचार-विचारमें परिवर्तन किया हो वहाँ राजा मदनवर्मा (६० ११६३) 
भी उनके उपदेशसे इतना प्रभावित हुआ हो कि उसने राज्यको तृणवत्‌ त्यागकर चन्द्रगिरि (अश्रवणबेंलगोला, 
कर्नाटक) में जाकर दिगम्बर जैन श्रमणकी दीक्षा ले ली हो और गोल्लदेशके राजा होनेसे वे 'गोल्लाचार्य' 
नामसे प्रथित हुए हो । वे जेनधर्मके अतिभय भक्‍त थे । 


दूसरा कारण यह ज्ञात होता हैं कि इसके राज्यपर किसी दूसरे शत्रु राजाके द्वारा आक्रमण किया 
गया हो भौर जिसका मुकाबला कर सकना सम्भव न देखकर मदनवर्मा राज्यकों त्यागकर दूरवर्तों एव पावन 
क्षेत्र श्रवणबेडगोला पहुँचे हों तथा वहाँ चन्द्रगिरिपर आ० वीरनन्दी 'विवुधेन्द्र” की परम्परामे दीक्षित हो गये 
हो | दीक्षा लेनेके पूर्व यतत वे गोल्लदेशनरेश थे, अत वे गोल्लाचाय॑” नामसे प्रख्यात हुए। यही सबब है 
कि अभिलेखोमे मदनवर्माके वैराग्यका स्प्रष्ट कारण न बताकर केन च हेतुना', किमपि कारणेन” (किसी 
कारणसे, कुछ कारणसे) मात्र कहा गया है । वह कौन छात्र राजा था, जिसका आक्रमण मदनवर्माके लिए 
अप रिहायें रहा, यह इतिहासके आलोकम अन्वेषणोय है। ई० ११६३ के बाद मदनवर्माके विषयमे इतिहास 
मौन है । इसीलिए उसके सम्बन्बमे उक्त दो कारणोक्ो सम्भावना की गई है । 

सगरके धार्मिक वैश्य समाज भी धर्मक्षतिके भयसे सुरक्षित दूसरे स्थानोपर चले गये हो । सपादलक्ष- 
देशपर म्लेच्छ (साहिवुद्दीन तुरुष्कराज) द्वारा आक्रमण किये जानेपर जैसे पण्डितप्रवर आशाघर (१३०० 
सवत्‌) बहुत परिवाराके साथ पूर्व स्थान माण्डलगढको छोडकर चरित्रनाशके भयसे घारापुरीमे जा बसे थे । 


“गोला” शब्दक्ते प्रसगसे इतना प्रासगिक कहनेके उपरान्त उसके उत्तरपद “पूवे” पर भी विचार 
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थक 


किया जाता है । यहाँ पूर्व! पदसे पूृव॑ दिशा लिया जाना चाहिए | जो गोल्लागढकी प्र॒वंदिशामे आच।र-विचार 
सम्पन्न वेद्य समाज रहता था और जेनघमंका पालक था वे गोलापूर्व कहें जातें थे, उनके समीप उत्तरदिद्ामे 
जो घामिक वेद्य समूह रहता था, उन्हे गोलालारे या ग़रोलाराडू कहा जाता था और जो भूपणोके परिषानमें 
अधिक रुचि रखते थे या उस देश (गोल्लदेश) के भूषण माने जाते थे उन्हें गोल्लश्युद्भार या गोल्लर्सिषारेके 
नामसे अभिहित किया जाता था। ये उस नगरके बाड्ड या मुहल्ले थे । ये वर्ग व्यवसायकी दृष्टिसे शताब्दियीसे 
दूसरे नगरो एवं गावोमे आते-जाते रहते थे। जो व्यापारके लिए पूव॑ दिशाकी ओर गये वे वही बस गये। 
पर उन्होने मुलनिवासके नामफो नही छोडा | वे उनके अन्वय, आम्नाय या जाति वन गईं | जैसा कि मूर्ति 
लेखोमें उल्लिखित है | जो परिवार गोल्लागढ और गोल्लदेशको छोडकर बाहर चले गये, उनके, परिवारोमें 
वृद्धि हुई तथा बादकों वहाँसे और परिवार भी जाते रहे । उदाहरणार्थ ख़ण्डेलवाल समाजके अनेक परिवार 
आसाम, बगाल, मध्यप्रदेश आदिके नगरो-गाँवोमे जा बसे है और सव खण्डेलवाल फहे जाते है। गोलापूव॑ 
समाजके परिवारोमे ऐसा ही एक परिवार बहोरीवन्द (जबलपुर) के शान्तिनाथ-मन्दिर एव उस विशाल 
मूर्तिका निर्माता एवं प्रतिष्ठाकारक है, जिसने संवत्‌ १००० या १०१० या २०७० में मदिर तथा मूर्तिकी 
प्रतिष्ठा कराई थी । मूर्तिके पादपीठमे जो उत्कोणं लेख हैं उसमे “गोल्लापूर्व आम्नाय' का स्पष्ट उल्लेख हैं । 
और इस आस्तायको 'उरुक ताम्नाये” पद देकर उन्नत (श्रेष्ठ) आम्नाय बतलाया है । वह परिवार था तक 
ताकिकचूडामणिश्रीमन्माधवनन्दि' से अनुग्रहीत (उपकृत) या उनका कृपापात्र साधु श्री सर्वंधर और उसका 
पुत्र महाभोज, जो धर, दान और अध्ययनमे रत रहता था। वह लेख निम्नप्रकार है-- 


स्वस्ति सवत्‌ १० फाल्गुन वदी ९ भौमे श्रीमद्गयकपंदेवविजयराज्ये राष्ट्रकूटकुलोद्भव- 
महासामन्ताधिपतिश्रीमद्गोल्हणदेवस्य प्रवर्धभानस्य श्रीमद्गोल्लापर्वाम्नाये वेल्लप्रभाटिकायामुरु- 
कृताम्ताये तकंताकिकचूडामणि श्रीमन्माधनन्दिनानुगृहीत साधु. सर्वधर तस्य पुत्र धमंदानाध्ययने 

रत महाभोज । तेनेद कारित रम्य शान्तिनाथस्य मन्दिरम ।/ 
--“प० बलभद्र जैन, भारतके दि० जैन तीथे (म० प्र०), १० ३७ | 
यह परिवार गोल्लागढको छोडकर यहाँ कब आया, कहां नही जा सकता । किन्तु यह अनुमान 
लगाया जा सकता है कि इतनी विशाल (१३ फूट ९ इच अवगाहना तथा आसन सहित १५ फुट ६ इंच 
ऊँची) खड़्गासन मूर्ति एव उसके योग्य मन्दिरके निर्माणकी क्षमता और सम्पन्नता प्राप्त करनेके लिए तथा 
वहाँ स्थायी होनेके लिए १००-१५० वर्षका समय तो लगा होगा । अत यह परिवार मूल निवासको छोडकर 

८वी, ९वी शताब्दीमें आया होगा। 


प्रतिष्ठाके समय कलचूरिवशके राजा गयकर्णदेवका राज्य और उनके प्रभाक शासक राष्ट्रकूटकुलोख्भूव 
गोल्हणदेवका प्रभावी शासन था। ग्रयकर्णदेवका राज्य अनुमानत ई० १११५ से ११५३ तक माता गया 
हैं ५ यही समय गोल्हणदेवका जानना चाहिए। प्राय यही चन्देलनरेश मदनवर्भाका इतिहाससम्मत 
शासनकाल ई० ११२९ से ११६३ तक माना जाता है ।*९ जैसा कि पहले कहा जा चुका है । 

पण्डित फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्रीने गोल्हणदेवका जन्म गोल्लदेशमे होने या गोल्लदेशका राजा होनेकी 
सम्भावना की है और उन्हे तथा गोल्लाचायको एक होनेका अनुमान किया है ।? पर वे दोनो अलग-अलग 
व्यवितत्व हैं । गोल्हणदेव राष्ट्रकूटवञ्ो थे और गोल्लाचार्य चन्देलवशी थे । गोल्हणदेव कलचूरिनरेश गयकर्ण॑- 
देवके एक शासक थे, जिनका शासन बहौरीबद (जबलपुर) क्षेत्रमे था और गोल्लाचाये दीक्षाके पूर्व गोल्ल- 
देशके नरेश तथा चन्देलनरेशचुडामणि थे, जिनका शासित क्षेत्र गोल्लदेश था, जो शिवपुरी, छतरपुर, 
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पन्‍ना, झाँसी और टीकमगढ़ तक था। अतः गोल्हणदेको गोल्लाचाये माननेकी सम्भावना या अनुमान संगत 


नही है | ' 


हाँ, शास्त्रोजीके इस विचारसे हम सहमत है कि “बुन्देलखण्डके जिस अज्चलमे गोलापूव, गोलालारे 
और गोलश्रंगारके परिवार बसते आये है वह पूरा प्रदेश गोला राड कहा जाता रहा है ।' उन्होंने जिस प्रदेशको 
गोलाराड कहा है सम्भवत' वह गोल्लदेश ही है और वह बुन्देलखण्ड ( उत्तर भारत ) का ही अशद्थल है, 
दक्षिणका नही ! 


सीकरसे प्रकाशित 'चारित्रधमं प्रकाश” नामक ग्रन्थ में और तीथकर महावीर और उनकी आचाये 
प्रम्परा' भाग ४ के पृष्ठ ४४९१ पर दी गई नन्दिसंघकी पद्ठावलीमें बारहवें क्रमाकपर वि० स० ३५८मे संघके 
पटुपर आरूढ हुए गुणनन्दिका नामोल्लेख हुआ है । और चारित्रधर्मप्रकाश” में दी गयी, पद्टावलीके अनुसार 
पण्डित फूलचन्द्र सिद्धान्तशास्त्रीने गुणनन्दिको दक्षिण देशस्थ भहंलपुरका गोलापूवें पद्ठाधीश बताकर दक्षिगमें 
भी गोलापूर्वान्चयका आवास अनुमानित किया है । उनकी मान्यता हैँ कि दक्षिणके जिस प्रदेशमें गोलापूर्वान्वयका 
पूवंकालमें निवास रहा है वही गोल्लदेश है और गोलाराड्‌, गोलापूर्व तथा गोलश्रगार तीनों अन्वयोके वंशघर 
वहीसे आये हैं ।7* इस सन्दर्भमे प्रथमत विचारणीय है कि शास्त्रीजीने आचाये गुणनन्दिको गोलापूब किस 
आधघारपर बताया है ? क्योकि 'तीर्थंकर महावीर और उनकी आचाय॑परम्परा” भाग ४ के पु० ४४१ में दी 
गयी नन्दिसंघकी पद्रावलीमे गृणनन्दिके दक्षिणदेशस्थ भद्दिलपुरके पद्माघोश होनेका उल्लेख तो किया गया 
है, किन्तु उनके गोलापूब॑ होनेका कही कोई उल्लेख नही है। श्ञास्त्रीजीने यदि चारित्रधर्मप्रकाश' मे कोई 
उल्लेख देखा हो, तो कहा नही जा सकता, क्योकि यह ग्रन्थ अबतक लेखकको अप्राप्त है। डॉ० नेमिचन्द्र 


“जन झ्ोघी-खोजी विद्वान थे। यदि आचार्योकी जातिके उल्लेख उन्हें प्राप्त हुए होते, तो वे उसके उल्लेख 
अवश्य करते । 


दुसरे, यदि गोलापूर्वान्चयका वि० सं० ३५८ में जन्म हो गया था तो इस अच्चयके प्राचीन प्रतिमा- 
लेख आदि भी मिलना चाहिए थे । यथार्थमें गोलापूर्वान्चय ही नहीं, अन्य कोई अन्वय भी इस समयमे नही 
थे। यही कारण है कि उस समयके उनके कोई लेख प्राप्त नही होते है । 


तीसरे, दक्षिणमें साक्ष्योके अभावमे न गोल्लदेशकी सम्भावना की जा सकती है और न ही गोलापू्व॑, 
गोलाराड़ और गोलश्रगार अन्वयोका उसे उदभवस्थरू स्वीकार किया जा सकता हैं। शास्त्रोजी इससे पूर्व 
इसी लेखके आरस्भमें बुन्देलखण्डके महोबा-भिण्ड-भदावर अज्व्वलको गोल्लदेश या गोलाराड्‌ सम्भावित कर 
आये हूँ । किन्तु अब दक्षिणमे गोल्लदेश होनेकी सम्भावना कर रहें है, जो परस्परविरुद्ध है । चन्द्रगिरिके 
अभिलेखोमे ही गोल्लदेशका उल्लेख किया गया हैं और उन्हीमे उसका शासक चन्देलनरेशचुडामणिको बताया 
गया है, जिसने बादको दिग्रम्बर मुनि-दीक्षा आ० वीरनन्दि विवुधेन्द्र' की परम्परामें ग्रहण की थी और वे 
गोल्लाचार्यके नामसे प्रथित हुए थे। यह चन्देलनरेशचूड़ामणि मदनव्मंदेव चन्देलनरेश था और जिसने 
गोल्लागढ वर्तमान गोलाकोटपर ई० ११२९ से ११६३ तक शासन किया, जिसके अन्तगंत शिवपुरी, टीकम- 
गढ, छतरपुर, झाँसी, मदनपुर आदिका क्षेत्र था। ध्यातव्य हैं कि चन्देछ राजवश उत्तरभारतमें ही रहा हैं, 
दक्षिणमे नहीं । इतने विचार-विमर्शके बाद हम इसी निष्कर्पंपर पहुँचते है कि चन्देलवंशी राजा मदनवर्माके 
द्वारा शासित गोल्लागढ ही गोल्लाराड्‌ या गोल्लश्रदेश है । इसी प्रदेशसे इसके शासनकालमम प्रतिष्ठित सर्वा- 
घिक जैन मूर्तियाँ एव जैन मन्दिर उपलब्ध हुए हैँ । दक्षिणके किसो स्थानसे नही प्राप्त हुए । 


४० सरस्वती-वरदपुत्र पं० बद्योधर व्याफरणाचाय भभिननदत-प्रन्य 


साहित्यिक सन्दभे 


जैन जातियोकी सल्या चौरासी बतार्ड गई है । इनमें गोला” पदसे जिनके नाम आरम्भ हुए है उनमे 
तीन जातियाँ हैं-- 'गोलापुर्वान्चय, गोलाराइ और गोलशुगार । माणिययसुन्दरसूस्कित सयत्‌ १४८७८ के 
पृथ्वीचर्द्रचनरित्र॒-वागिलास' मे इन तोनागा उल्लेख नहीं है, केबल गोला” नामह् एए जानिका क्रमाक 
तिरेसठपर उल्लेख है ।? 


श्री पर्णचन्द्र नाहर द्वारा अकारादिक्रमसे प्रकाशित नामावलछोमे अठारहयें क्राकपर गोलावा' जातिका 
नाम आया हैं ।*' इसीप्रकार मोहम्मदशाहफे समयफ्री जातियोमे गोलाबाह!* और कवि लावण्यमसयकी 
कृति विमलप्रवन्ध में गोल्वाल' जातिका नामोल्लेख हुआ है ।** आीसोभाग्यनन्दियरि ग्चित सवन्‌ १५७८ 
के विमलूचरित'में अवद्य गोलाराद, ग्रोडसिगारा ओर गोछा इन तोन जातियोफे नामोल्ठेख हुए हैं ।? 
इनमें गोलापूर्व जातिका तामोल्लेख नही हुआ हैँ । पर प्रतोत होता हूँ कि इनमें गोला” शब्द गोलापूर्व जातिके 
अर्थमें व्यवहुत हुआ है। गोजाराइका प्रशस्तियोए गुलराड, गोलाराडिय ओर गोलाठाटयउ नामोंमे व्यवहार 
हुआ हू | 

इन गोला, गोलावाल, गोलवाल, गोलाराड और गोलमिगारा जातीय नामोल्लेसोंसे ज्ञात होता हैं कि 
इन नामोमे उनके आदिम प्रयुक्त 'गोला' पद उस गोला नामक स्थान या देशका सूचक हैं जहाँके वें मूल 
निवासी थे। चौरासी जातियोमे अग्रवाल, खण्डेंलबाल, वधेरवाल और मेडतवाल आदि अन्वयोके नामोंसे यह 
सम्भावना होती है क्योफ़ि ये जातियाँ भी अपने स्थानविशेषोकी प्रकागक हूँ । 

सवत्‌ १८२५के नवलशाहकृत हिन्दी वरद्धमान पुराण” तथा बस्तराम रचित सवत्‌ १८२७ के वबुद्धि- 
विलास' ग्रन्थमे गोलापूर्वान्चय' का नाम सर्वेप्रथम दर्शाया गया हैँ । इसके परचात्‌ गोलाराडू, गोलसिंधारे 
आदिका उल्लेब्ल किया गया हैं |” 


प्रतीत होता हैं कि गोला” नामक स्थानसे उद्भूत जातियोमे गोलापूर्वान्चयके श्रावक सर्वप्रथम गोला 
स्थानसे निकले थे । इसीसे वे 'गोलापवं” कहे गये । पु“ शब्दके दो अर्थ हुं--एक पूर्व दिशा और दूसरा 
किसी अन्यकी अपेक्षा पहले | पूर्व” पदके इन दोनो अर्थोसे यह निष्फपं निकलता हैं कि गोल्पूर्वान्वय' के 
श्रावकोनें गोलाराड और गोलसिंघारे अन्वयोसे पहले गोला' या गोल” नामक नगरसे निर्गमतन किया था 
तथा वे वहाँसे पर्व दिशाकी ओर जा वसे थे। सर्वेप्रथम श्रावकके ब्रत ग्रहण करने और सर्वप्रथम गोला 
नगरसे निर्ममन करनेके कारण तथा गोलानगरसे पदचातू निर्गंमन करने वाले एव ब्रत ग्रहण करनेवाले अपने 
परवर्ती अन्वयोकी अपेक्षा अपनेको अपूर्वा (विशिष्ट) बतानेके छिए सम्भवत इन्होंने अपने समूहकों गोला- 
पूर्वान्चय” मज्ञास अभिहित किया था। यह मान्यता सवत्‌ १८२७ तक अक्षुण्ण रही ज्ञात होती हैं। इस 
उल्लेखसे मदनवमंदेवके वैराग्यके सम्बन्धमे पहले की गयी कल्पना भी युक्त प्रतीत होती हू । 

इस प्रकार गोल्लागढ , मऊ, महोबा, खजुराहो, छतरपुर, मलहरा, द्रौणगिरि, रेशन्दीगिरि, मदनपुर 
अहार, पपौरा, सोनागरिरि आदि जिन स्थलोसे मदनवर्मंदेव चन्देलके अभिलेख प्राप्त होते है वे स्थल तथा 
वर्तेमान छतरपुर, टीकमगढ, पन्ना, दमोह, सागर, ग्वालियर, खनियाघाना, भिण्ड ओर उत्तरप्रदेशके झासी व 
ललितपुर जिले “गोल्लदेश” के नामसे विख्यात रहे प्रतीत होते है । गोल्लागढ सम्भवत राजध्गनी थी । 

इतिहासकार रतिभानुर्सिह नाहरने सम्पूर्ण वुन्देलखण्ड और दक्षिणमे जबलूपुरके पडौसका प्रदेश मदन- 
वर्मंदेव चन्देलके राज्यमे सम्मिलित रहा बताया है ।** उन्होने मदनवमंदेवका अन्त केसे हुआ, इसका कोई 
उल्लेख नही किया हैं । १९ इस सम्बन्धमें अभिलेखोंसे ज्ञात होता है कि ईं० ११६३ में किसी कारणसे विरवंत 


२ | व्यक्तित्व तथा कृतित्व ४१ 


होकर उसने दक्षिणकी ओर प्रस्थान कर श्रवणबेलगोलमे चन्द्रगिरिपर मुनि वीरनन्दी या उनकी परम्परामे हुए 
किसी आचायसे मुनिदीक्षा धारण कर ली थी । ई० ११६२३ के पूर्व ही इसका राज्य गोल्लदेशके नामसे विश्यात 
हो गया था। परन्तु इसका नामोल्लेख अब तक चन्देल राज्यसे प्राप्त किसी भी अभिलेखमें प्राप्त नही होता। 

गोल्लागढ (गोलाकोट) को गोल पहाडीपर स्थित जैनमन्दिरकी मूर्तियोके अभिलेखोके मूलपाठ इस 
सन्दर्भमें पठनीय हैं । सम्भवत उनमे गोल्लदेशका नाम उल्लिखित हो । 

हम यह पुनः कहेंगे कि चन्देठ-दासकोका शासन उत्तरभारतमें रहा है । इस वंशका संस्थापक नन्‍नुक 
चन्देल (६० ८३१) था । उसने खजुराहो (छतरपुर) को अपनी राजधानी बनायी थी | इस वशमे घंग (९५४ 
ई०), विद्याधरदेव (६० १०२८), कीतिवर्मन्‌ जैसे चन्देले राजा शासक हुए। इस सन्दर्भभे डाँ० ज्योतिप्रसाद 
जैन द्वारा लिखित भारतोय इतिहाप एक दृष्टि! दुष्टव्य है, जो भारतीय ज्ञानपीठसे प्रकाशित है । 
गोलापूर्वान्वयके गोत्र 


गोत्र” जैनदर्शनक्े आठ कर्मोमे सातवाँ कम हैं। ? घवला पुस्तक ६, पृष्ठ ७७ में गोत्रका अर्थ कुल 
या वश बताया गया हैं । परन्तु जातियोके सन्दर्भ;मे गोत्रका अर्थ बैंक होता है। कवि नवलशाहने इसी 
शब्दका व्यवहार किया है । उन्होने दो स्वेया और एक दोहेमें गोलापूर्वान्चयके अदृठावन बैक बताये हैं । 
उनके नाम कविके शब्दोमे निम्न पद्मयोमे द्रष्टव्य है-- 

खाग, फुसकेले और चन्देरिया, मरेययों पपौरहा, बनोनहा, सु टेटबार जानिये । 
भतंपुरिया, छोरकटे, कोठिया, दुमेले औ बरघरिया, जुझौतिया, बेरिया, बखानिये ॥। 
इन्द्रमहा (जन), खुर्देले, भिलसैया, रौतेले, जनहारिया, निर्मोलक, तिगेले प्रमानिये । 
घौनी, पैथवार, रहदेले, कपासिया, गोदरे गुगौरिया, बबोलिया जु ठानिये ॥ 
दडकार सरखडे, साधारण, टीकाके, रावत, बदरोठिया, सोनी, सोसरा सु लीजिये । 
पतरिया, घुधोलिया, गडोले, पचलौरे, सनकुटा, सोरया, हीरापुरिया सुनीजिये || 
कनकपुरिया, कनसेनियाँ, पटौरहा सु विछूविले, नाहर, करैया, साधेले गणीजिये । 
पडेले, सैनियाँ, दरगेयाँ, सपोतहा मझगैयाँ, लखनपुरिया, बोदरे गनीजिये ।। 
सिरसपुरिया, कोनियाँ ये अद्ठान बैक । 'नवल” कहे सक्षेपसे निजकुल वरणो नेक ॥४* 

कविने इन पतद्मोमे जिन बैकोके नाम बताये हैं वे क्रश निम्न प्रकार हैं-- 

१ खाग, २. फुसकेले, ३े चन्देरिया, ४ मरेया, ५ पपौरहा, ५८ बनोनहा, ७ टेंटवार, ८ भर्ते- 
पुरिया, ९ छोरकटे, १० कोठिया, ११ दुमेले, १२. बरघरिया, १३. जुझोतिया, १४ बेरिया, १५ इन्द्र 
महा, १६, खुर्देले, १७, भिलसेया, १८ रोतेले, १९, जनहारिया, २०. निर्मोलक, २१, तिग्रेे, २. धौनी, 
२३. पैथवार, २४. रहदेले, २५. कपासिया, २६ गोदरे, १७. गुगौरिया, २८ ववोलिया, २९ दैन्डकार, 
३०. सरखडे, ३१. टीकाके, ३२ रावत, रे३े वदरोठिया, र३े४- सोनी, ३५. सोसरा, ३६- पतरिया, ३७. 
घुधोलिया, ३८. गडोले, ३९ पचलौरे, ३० सनकुटा, ४१. सोरया, ४२. हीरापुरिया, ३३ कनकपुरिया, 
४४. कनसेनियाँ, ४५ पटोरहा, ४६ विलविले, ४७ नाहर, ४८. करेया, ४९ साधेले, ५० पडेले, ५१ 
सेनिया, ५२. दरगैयाँ, ५३. सपोतहा, ५४. मझगैयाँ, ५५. छखनपुरिया, ५६ बोदरे, ५७ सिरसपुरिया 
ओर ५८, कोनियाँ । 
गोत्र-ततामकरण 


अन्वयोंके सृजनमें जैसे प्रधानत उनकी चारित्रिक विशुद्धि कारण रही है, ऐसे ही गोत्ोके सृजनमें भी 
२-६ 


४२ सरस्वतो-वरवपुन्न प॑० बंशोधर व्याकरणाचार्य अभिनन्‍्दन-प्रन्य 


सम्भवत यही कारण रहा हैं । अन्वयोके नामकरण जैसे उनकी मुठ निवासभूमियोंपर हुए, ऐसे ही गोत्रोंके 
नाम भी उनके मूछ निवासस्थानोके नामोपर रखे गये ज्ञात होते हैं। जिन गोत्रोंके नाम इस प्रकारके प्रतीत 
होते हैँ उनके मूल निवासस्थानोका परिचय निम्न प्रकार है-- 


१ चन्देरिया 


२ पपोरहा 


३ बनोनहा 
४ भतंपुरिया 
५ बरघरिया 


६ बेरिया 


७ इन्द्रमहा 


८ भिलसेंया 
९ जनहारिया 


२० जुझोतिया 
११ तिगेले 
१२ घोनी 

१३ पेथवार 
१४ रहदेले 
१५ गोदरे 


१६ गुगोरिया 
१७ ववोलिया 


१८ सरखडे 
१९ टीकाके 


* इस बेकका नाम चन्देरी, जो यूबन (थूबोन) के पात्त है, के नामपर रखा गया ज्ञात 
होता है । 
मध्यप्रदेशके टीकमगढ़ जिलेमें टीकमगढ़से नातिदूर पपौरा एक अतिशय क्षेत्र हैं। यहाँ 
सवत्‌ १२०२ के दो म॒ततिलेख ऐसे हैं, जिनमे गोलापूर्वान्वयका उल्लेख हुआ है । अतीतमें 
इस अन्वयके परिवारोकी यह आवासभूमि रहो है । वे किसी कारणवश अन्यत्र चले गये । 
परन्तु उन्होने अपनी जन्मभूमिको नही भुछाया । उन्होंने पपौराके मूलनिवासी होनेके 
कारण अपने गोत्रका नाम पपोरहा' रखा । 
यह नाम बुन्देलखण्डके 'बनेडिया' ग्रामके नामपर रखा गया जान पडता हैं । इस ग्रामकी 
स्थिति ज्ञात नही हो सकी है । 
सेदपा और मलहराके बीच भरतपुरा” एक ग्राम हैं। इस ग्रामके नामपर इस गोत्रका 
नाम प्रसिद्ध हुआ ज्ञात होता है । 
यह नाम मुलत “बरखरिया' ज्ञात होता है । रहलीके पास बरखेरा" ग्रामके नामपर इसका 
नामकरण हुआ होगा । इस ग्राममें आज भी गोलापुर्वोका आवास है । 
टोकमगढ जिलेमें एक 'बेरी' नामक ग्राम बताया गया है, जिसके नामपर इस ग्रोत्रका नाम 
रखा गया । आगरा-शिवपुरी रोडपर बसे 'बरई' गाँवके तामपर भी यह नाम रखा जाना 
सभावित हैं । 
जबलपुर जिलेमें सिहोरा-मझगवाँके पास एक “इन्द्राना' नामका ग्राम है। जहाँ जैन भी 
हैं । इस गोत्रका नाम इसी ग्रामके नामपर रखा गया ज्ञात होता हैं । 
टीकमगढ जिलेके 'भेलसी' ग्रामके नामपर इस गोत्रका नाम रखा गया प्रतीत होता है । 
इस ग्ोत्रका नाम मूलत 'जतहारिया' होना चाहिए | टीकमगढसे पास एक जतारा' 
ग्राम है । उसके नामपर इसका नामकरण हुआ कहा जा सकता हूँ । 
'जुझार' ग्रामके नामपर इसका नाम रखा गया है । 
यह बुन्देलखण्डके 'तिगोडा” ग्रामके नामपर रखा गया । 
मलहराके पास 'घिनौची” ग्रामका सूचक है । 
विदिशासे ५० मील दूर उत्तर-पू्वरमें स्थित पथारि ग्रामपर इसका नामकरण हुआ है । 
इस गौत्रके श्रावक सम्भवत मूलखझूपसे 'रह॒ली” के वासी थे । 
यह नाम या तो खनियाधानासे आठ किलो मीटर दूर स्थित “गूडर” या गोदलमऊ' ग्रामके 
नामपर रखा गया हैं-। 
बण्डा तहसीलके “गुगरा” ग्राम पर यह नाम रखा गया है । 
यह नाम मूलत बमोलिया होगा और “बम्हौरी” ग्रामके नाम पर इसका नामकरण 
हुआ होगा । 
इस गोत्रका नाम दमोह जिलेके “सरखडी” ग्रामके नाम पर रखा गया हो । 
, यह सागर जिले के “टीकापार” ग्रामका सूचक है । 


'२० रावत ' 
२१ ववरोठिया ' 
२२ सोंसरा 


२३ गड़ोले 


२४ पचलोरे 
२५ सोंरया 
२६ हीरापुरिया 
२७ कनकपुरिया : 


२८ पटोरहा 


२५० विलविले 
३० करेया 


३१ सोनो 
३२ कनसेनिया 


३३ पड़ेले 

३४ सेंनिया 

३५ दरगेंया 

३६ मझगेंया 

३७ लखनपुरिया 
३८ बोदरे 


३९ कोनियां 


|] 


ध्यान रहे, 


२ | व्यक्त्वि तथा इतित्व : ४रे 


. सागर जिलेके 'रुरावन” ग्रामके नामपर इसका नामकरण हुआ है। 


बण्डाका 'बरायठा” ग्राम इसका उद्भव स्थल हूँ । 

सागरका समीपवर्ती 'सेसई” ग्राम इस गोत्रका मुल निवास रहा हँ। इसी ग्रामके 
नामपर इसका नाम रखा है । 

इस गोत्रके पृर्वज संभवत- शिवपुरी जिलेमे 'गुडार” ग्रामके निवासी थे, अत यह नाम 
उन्होने इस ग्रामके नामपर रखा है । 


: इसका नामकरण सम्भवत शिवपुरी जिलेके 'पचरई” ग्राम पर हुआ है । 
. यह गोत्र ललितपुर जिलेके “सोरई  ग्रामकी देन है । 


यह गोत्र “हीरापुर”” ग्रामके नामपर निर्मित हुआ है । 

अपभ्र श भाषाके विद्वान रइधने सोनागिरिको 'कणयदि'-कनकगिरि कहा है । इससे ज्ञात 
होता हैं कि यह गिरितले बसा ग्राम “कनकपुरी” के नामसे प्रसिद्ध रहा होगा। मदिर 
नं० १६में विराजमान गोलापूर्वान्चयकी स० १२१३ की एक पदुमासनस्थ प्रतिमासे प्रतीत 

होता है कि यहाँ गोलापुर्व श्रावकोका, भी आवास था। इस गोत्रका नाम इसी कनकपुरीके 
नामपर रखा गया है । 


'इसका नाम रहलीके समीपवर्ती 'पटना” अथवा 'पटेरा' (कुण्डलूपुर) के नामपर रखा गया 
प्रतीत होता ' है । 


: यह नाम करेलीके समीपवर्ती 'विल॒हरा' ग्रामके नामपर रखा गया कहा जा सकता है। 


खवालियरका 'करहिया' ग्राम, जहाँके निवासो वर॑या-विलास ग्रन्थके लेखक पण्डित लेख- 
राजजी थे, इसका उद्भव स्चल है । 

यह वकस्वाहाके निकटवर्ती 'सुनवाहा' ग्रामके नामपर निर्मित गोत्र हैं । 

कटनोके पास एक प्राचीन स्थलू हैं---कारीतलाई । इसका प्राचीन नाम कर्णपुर था | यह 
ग़ोत्र सम्भवतः इसी गआमके नामपर बना हैं । 

'पिडहआ' या पडवार' ग्रामके नामपर इस गोत्रका नामकरण हुआ है ।' 


* सेनपा (सेंघपा) के नामपर निर्मित गोत्र है । 


इस गोत्रके निवासी मूलत- 'दरगुवा” के निवासी थे । 


* जबलपुर जिलेके 'मझगुवा' गावके नामप र इस गोत्रका नामकरण हुआ है । 


खानियाघानाके पास स्थित 'छुूखारी" ग्राम इस गोत्रका मूल निवास प्रतीत होता हूँ । 

यह गोत्र खनियाधानासे लगभग आठ मोल दूर स्थित निबोदा” ग्रामके नामपर निर्मित 
ज्ञात होता है । 

पाटनके पाप्त हिरननदीके तटपर स्थित कोनी'” ग्रामके नामपर इस गोत्रका नामकरण हुआ 
कहा जा सकता है। _ 


ये नाम उसीप्रकार प्रसिद्ध हुए, जिसप्रकार जयपुरिया, जोधपुरिया आदि नाम प्रचलित हैं । 


और वे गोत्र बन गये । 


गोत्र-सूचीमे कुछ नाम ऐसे भी है, जो मूल निवासस्थानोके नामपर निर्मित न होकर श्रावकोंके 
' प्रमुख व्यवसायके नामोपर निर्मित हुए हैं। ऐसे गोत्रोके नाम निम्न प्रकार हैं--- 


१ कोठिया : 


कोठारका कार्य करने वाले श्रावकोका गोन । | 


४४ संरस्वती-वरवपुत्र प॑० बंधीधर व्याकरणाचाय॑ अभिनन्दन-प्रन्य॑ 


२ दुमेले विवाह आदिसे या अन्य किसी युक्तिसे विरोध समाप्त कर दो व्यक्तियोका मिलाप कराने 
वाले श्रावकोका गोत्र है । 
हे कपातिया कपासका व्यवसाय करने वालोका गोत्र 
४दंडकार प्रशासन करके आजीविका करनेवालोका गोत्र । 
+ सनकुटा सनके व्यापारियोका गोत्र । 
जिन शेष चौदहह गोत्रोके नामकरणका आधार अन्वेषणीय हैं उनके नाम हैं--- 
९. खाग, २ फुसकेले, ३ मरौया, ४ टेंटवार, ५ छोरकटे, ६ खुर्देले, ७. रौतेले, ८ निर्मोलिक, 
९ सपोतहा, १० पतरिया, ११ घुधोलिया, १२ नाहर, १३ साधेले, १४ सिरसपुरिया । 
वर्तमानमे उपलब्ध गोन्न 
नवलशाह द्वारा बताये ५८ गोत्रोमें निम्न गोत्र ही सम्प्रति परिचयमें आते है । यथा-- 
९ खाग, २ फुसकेले, ३ चन्देरिया, ४ मरैया, ५ वबनोनहा, ६ टेंटवार, ७ कोठिया, 
८. जुझोतिया, ९ वैरिया, १० खुर्देले, ११ ग्रोदरे, १२ गडोले, १३ सनकुटा, १४ सोरया, १५ नाहर, 
१६ संघेले, १७ पडढेले, और १८ पटोरहा ( पटोरिया ), १९ कपासियां | 
वर्तमानमे कुछ गोत्र ऐसे भी मिलते है, जिनका इस सूचीमे उल्लेख नही है। मलेया (मालवीय) और 
चोसरा ऐसी ही ग्रोत्र है । सूचीमे एक सोसरा गोत्रका उल्लेख है, जो सम्भवत कालान्तरमें चौसरा हो-गया 
है । राधेलीय गोत्र रहदेलेका अपरनाम ज्ञात होता हैं । मलैया, जिसे मालवीय कहा जाने लगा है, मरौया गोत्र- 
का अपर नाम हूँ । 
ब्राह्मण-गोत्र 
नवलशाहके अट्ठावन गोत्रोमें उपलब्ध रावत और जुझौतिया गोत्र ब्राह्मणोंमे भी पाये जाते है । रावत 
गोत्र खण्डेलवालोमे भी पाया जाता है। ब्राह्मणोमे एक “गोला पूबे” गोत्र भी होता हैं। इस ग्ोत्रके ब्राह्मण 
राजस्थानमे जयपुर, जोधपुर, घौलपुर, कोटा, भरतपुर, उत्तरप्रदेशमें आगरा तथा मध्यप्रदेशमें इन्दौर, सण्डवा 
और नरसिहपुर जिलोमें बसे हुए है । मध्यप्रदेशके होशगाबादमें तो गोलापुर्व॑ ब्राह्मणोका एक पृथक वार्ड ही 
बताया गया है । 
गोलापुवव ब्राह्मण-गोत्रका उद्भव 
जन गोलापूर्वान्चय'के समान इस गोत्रके ब्राह्मण मूलत गोल्लदेशके निवासी ज्ञात होते हैं । सम्भवत' 
ये भी जनधर्मोपदेशकके उपदेशसे प्रभावित होकर जैन हो गये थे । किन्तु जैनधमंको किसी कारणवश 
अगीकार करनेमें असमर्थ हो जानेसे ये पुन अपना पूवव॑ वैष्णव घर्मं मानने लगे। जिन ब्राह्मणोने अपने धर्मको 
नही छोडा था, उन्होने इन्हे जाति-च्युत समझकर अंगीकार नही किया, फलस्वरूप ये ब्राह्मण गोलापूर्वगोत्रके 
नामसे प्रसिद्ध हुए और ये परस्परमे ही अपना सामाजिक व्यवहार करने लगे । 
बताया जाता है कि ये मूढत क्ृपक है । गोपूजक है। कच्चा भोजन सजातियोके घर करते है । 
विजातियोंके घर पक्का भोजन ही ग्रहण करते है । इनके आचार-विचार अग्नवालोके आचार-विचारोके 
समान होते है । 
गोलापूर्वान्चयके तीन भेद्‌ 
नवलशाह कृत हिन्दी वद्धंमान-पुराणमे इस अन्वयके तीन भेद (समूह) बताये गये है--१. बीसविसते, 
२ दसविसे और ३ पचविसे । उन्होने लिखा है-- 


६] 
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गोलापूरब भेद त्रय, प्रथम विसविसे जान। 
और दसविसे, पचविसे, कहो कहाँ तक गुणवान ।। 
इन भेदोके सम्बन्धमें विद्वानोकी धारणा रही है कि ४०० परिवारोका समूह वीसविसे, दोसो 
परिवारोका समूह दसविसे और १०० परिवारोका समूह पचविसे कहलाता है । नामसे ऐसा अर्थ निकलता भी 
हैं । किन्तु यहाँ यह संख्या इस अथंमे प्रयुक्त नही हुई है। यह सख्या इनकी विशुद्धिकी प्राचीनताकी सूचक है । 
यहाँ “विसविसे””का अर्थ है ऐसे गोलापूर्व जो ४०० वषंसे विशुद्ध है, जिनके कुछ और जातिकी चारित्रिक 
विशुद्धि ४०० व्ं पूवंसे यथावत्‌ बनी हुई है, जो सज्जातित्वके धनी हैं, जिन्हें सप्तपरमस्थानोमे प्रथम 
स्थान शअआप्त हैं । 
जो केवल २०० वर्ष पुंसे अपनी चारिचन्रिक निर्मलता बनाये हुए रहे, वे श्रावक “दसविसे” और 
जो जाति तथा कुलकी विशुद्धिसे' १०० बर्ष पूवंसे ही विभूषित है वे 'पचविसे” नामसे विश्वुत हुए । 
आथ्िक सम्पन्तता और धर्म-वा त्सल्य 


गोलापूर्वान्चचकी आ्थिक सम्पन्तता और उसका घधमं-वात्सल्य प्रशस्य तथा अनुकरणीय रहा है । इस 
अन्वयके श्रावको द्वारा प्रतिष्ठापित मृतियो और मदिरोसे इस तथ्यका सहज ही अनुमान रूगाया जा सकता 
हैं । इस अन्वय द्वारा की गयी प्रतिष्ठाओका विवरण निम्न प्रकार है--- 








स्थान समय संख्या स्थान समय संख्या 
विन पटल 7 न 
उर्दमऊ सवत्‌ ११४९ १ बहोरीबन्द स॒० १००० १ 
५ स० ११७१ ९ मऊ स० १९९९ र्‌ 
जतारा स० ११९९ ९ जगत्सागर स० १२०२ ९ 
गहार सं० १२०२ १ पपौरा स० १२०२ २ 
मऊ स० १२०३ १ अहार सं० १२१०३ ५ 
छतरपुर स० १२०५ २ अहार स० १२०९ २ 
अहार स० १२१३ १ सोनागिरि स० १२१३ १ 
बहार सं० १२१८ १ अहार स० १२३७ रे 
अहार स० १२३१ १ महोबा स० १२१९ १ 
अहार सं० १२८८ १ नावई-नवागढह स० १२०३ १ 
छ्ेत्रपाल स० १२०२ १ ( ललितपुर ) 
_जख्तिपु) _ _ ..._._._.].].]. ै 


'ग्पा्पुका 


मध्यभ्रदेशमे उनतीस अन्वयोके श्रावकोने प्रतिमा-भ्रतिष्ठान-समारोह सम्पन्न कराये है । इन अन्वयो- 
में सर्वाधिक २६ प्रतिमा-प्रतिष्ठायें गोलापूर्वान्यय द्वारा कराया जाना उनकी आध्िक सम्पन्नता और धघर्म- 
वात्सल्यका चयोतक है । ५० फूलचन्द्र सिद्धान्तशास्त्रीने भी इस अन्वयके धर्मवात्सल्यकी सराहना की हैं। 
प्रतिमा-प्रतिष्ठा जैसे धामिक कार्योमें इस अन्वयके श्रावक अन्य अन्वयोका सहयोग करनेमे भी पीछे नहों रहे ।४+ 
धी-सम्पन्नता 


श्री-सम्पन्तताके समान धी-सम्पन्तता भी इस अन्वयकी उल्लेखनीय रही है । साहित्य-सृजन करनें*३ 
और करानेमे* भरी ये पीछे नही रहें । कुछ साहित्यकार निम्न प्रकार है-- 


[०] 


शकर--कवि शकर अपभ्रशके विद्वान थे। इन्होने 'हरिपेण-चरिउ' की रचना की थी। यह कृति 


४६ सरस्वतौ-वरवपुत्र प॑० बंशोघर व्याकरणाचार्य अभिनन्वन-प्रन्य॑ 


संवत्‌ १५२६ के भाद्र मासमें शुक्ल पक्षकी परिवा, सोमवारके दिन पूर्ण हुई थी। कविके पिता पण्डित भीमदेव 
गोलापूर्व थे । उन्होने लिखा है-- 

गोलापुव्ववंस सुपवित्त भीमदेउ पडितवउ पुत्त 

संकर कया पुरह यह कहो. दिक्‍्खाकारण कीसउ चौपही 

संवत्‌ पद्रह सह हो गये वख्ति छब्बीस अधिक तह भए 

भादव सुदि परिवा ससिवार दिक्खा पखु तह अविखियउसाउ ' 

अब यह कव्बु सपूरण भयउ सिरि हरिषेण सघ कहु जयउ ॥५५ 


पहण--ये सानपति गोल्मपूव॑के सुपुत्र थे । इन्होने सवत्‌ १५४० में ' उत्तरपुराण”“ की रचना कर 
साहित्य-समृद्धिमे योगदान किया था ।६ । 
सुखदेव--ये गोलापूर्व विहारीदास पचविसेके सुपुत्र थे। इन्होने सवत्‌ १७१७ में “वणिकश्रियाप्रकाश” 
की रचना की थी। इनके परिचयसम्बन्धी निम्न दोहे है-- 
गोलापूरव पचविसे वादि विहारीदास। 
तिनके सुत सुखदेव कहि वनिकप्रियाप्रकाश ॥ 
संवत्‌ सत्नहसे सत्रह बरष स वत्सरके नाम | 
कवि करता सुखदेव कहि लेखक मायाराम ||"* 


धनराज--ये शिवपुरीके राजनन्द गोलापूर्वके पुत्र थे । इन्होने सवत्‌ १६६४ के आसपास भकक्‍्तामर- 
स्तोत्रका पद्यानुवाद कर उसका “भव्यानन्दपचाशिका” नाम रखा था ! यह सचित्र प्रति मुनि कातिसागरके 
पास बताई गई है ॥/ 

खजद्भसेन--ये घनराजके चाचा जिनदासके पुत्र थे। इन्होने (भक्तामरके) एक-एक काव्यपर पन्दह- 
पन्द्रह पद्म बनाये थे ।४१ 

नवलशाह--इनके पिताका नाम सिंघई देवराय चन्देरिया और माताका नाम प्रानमती था। खटौरा 
इनकी जन्मभूमि थी । इनके तीन छोटे भाई थे--तुलाराम, घासीराम और खुमानर्सिह । इनके पुव॑ंज भेलसीके 
निवासी थे। पूर्वजोमें भीषम साहुने स० १६९१ भे प्रतिष्ठा कराई थी । उस समय ओरछानरेश जुझारसिह- 
का शासन था ।* इन्होने स० १८२५ मे चैत्र शुक्ल पूर्णिमाके दिन “ वद्धमान-पुराण”” की रचना की थी ।*' 

वीसवों शतीमें हुए इस अन्वयके निग्रनेन्थ मुनि --इस शताब्दीमे मुनि आदिसागरका नाम घ्यातव्य 
है। वे २८ मूलगुणोके धारक थे । सरलता व और सन्तोषवृत्ति उनके जीवनके अग थे । ह 

क्षु० चिदानन्दजी कठोर तपस्वी एव ज्ञानप्रचारक थे। उनसे बुन्देछखण्ड बहुत प्रभावित रहा | क्षु० 
पद्मसागरजी अभीक्षणज्ञानोपयोगी थे । इनकी समाधि द्रोणगिरिमे हुईं थी । 

वर्तंमानमें आचाय॑ विद्यासागरजी महाराजके संघस्थ मुनि क्षमासागरजी, मुनि गुप्तिसागरजी, ऐलक 
अभयसागरजी, क्षु० उदारसागर जी तथा अन्य संघस्थ मुत्ति विरागसागरजी, क्षु० कामविजयन दिजीके नाम 
उल्लेखनीय हैं । ु 

विद्वानु--इस अन्वयके विद्वानोमे सर्वाधिक वयोवृद्ध मनीषी १० मुन्नाछालजी न्यायतीथ राधेलोय 
सागर एव सिद्धान्ताचाययं प० बशीधर शास्त्री व्याकरणाचाय बीनाके नाम उल्लेखनीय है । अनेक साहित्यिक 
रचनाओ द्वारा इन्होने समाजको गौरवान्वित किया है । 

दर्शन एवं न्यायके क्षेत्रमे काशी हिन्दू विश्वविद्यालयसे सेवानिवृत्त रीडर डॉ० दरबारीलाल 


२ | व्यक्तित्व तथा कृतित्व . ४७ 


कोठिया न्यायाचाय॑! सिद्धान्तके क्षेत्रमे पट्खण्डागम आदि सिद्धान्त-ग्रन्थोकि सम्पादक स्व० पं० बालचन्द्र 
सिद्धान्तशास्त्री हेदराबाद, पुराणोके सम्पादन तथा साहित्यिक रचनाओदके क्षेत्रमे डॉँ० पन्‍नालाल साहित्याचारय॑ 
सागर, सम्पादन-प्रकाशनके क्षेत्रमे ५० मोहतलाल शास्त्री, जबलपुर और इतिहासके क्षेत्रमे स्व० प० परमानन्द 
शास्त्री, दिल्‍्लीकी साहित्यिक सेवाएं जैन जगतमे सदैव स्मरणीय रहेगी । 

शासकीय शिक्षा-संस्थाओमें विभागाध्यक्षोके रूपसे डॉ० गोकुलचन्द्र वाराणसी, डॉ० भागचन्द्र भास्कर, 
नागपुर, डॉ० रतनचन्द्र जेन भोपाल, डॉ० पवनकुमार जैन सागर, तथा महाविद्यालयोकी शक्षणिक सेवामे सलग्न 
डॉ० वीरेन्द्रकुमार जैन छतरपुर, डॉ० भागचन्द्र 'भागेन्दु” दमोह, प्रो० राजकुमार जैन ग्वालियर, डॉ० उदय- 
चन्द्र जैन उदयपुर, डॉ० सनतकुमार जैन जयपुर, डाँ० श्रेयासकुमार जैन जयपुर, डॉ० विनयकुमार जैन दमोह 
तथा भारतीय ज्ञानपीठके शोधाधिकारी प० गोपीकाल “अमर” प्रभृतिकी शेक्षणिक सेवाओके लिए समाज 
उन्हे सदेव स्मरण रखेगा'। 

डॉ० बालचन्द्र जैन पुरातत्त्वके क्षेत्रमे, ऐतिहासिक उपन्याम लिखनेके क्षेत्रमे श्री नीरज जैन, बोधकथाओ- 
के लेखन-क्षेत्रमें श्री नेमीचन्द्र पटोरिया श्रीमहावी रजी, चिकित्साके क्षेत्रमे प्रो० डॉ० नरेन्द्रकुमार पटोरिया बम्बई, 
वेद्य कामताप्रसाद गुढा, पत्रसम्पादनके क्षेत्रमे डॉ० नेमीचन्ध जैन, इन्दौरकी सेवाओसे समाज लाभान्वित है । 
प्राचायंके रूपमे डॉ० शीतलूचन्द्र जैन जयपुर, पं० जयकुमार साहुमल और १० नेमीचन्द्र खुरईके नाम 
उल्लेखनीय है । 

प्रतिष्ठाचायेमि प० गुलाचन्द्र पुष्प टीकमगढ, पं० जगनप्रसाद टीकमगढ़, ५० विजयकुमार शास्त्री 
श्रीमहावीर॒जी, पं० हरिए्चन्द्र साहित्याचाये मुरैना, १० वम॑चन्द्र शास्त्री! ग्वालियर, प० ग्रोविन्ददास कोठिया 
अहार (टीकमगढ), स्वृ० प० शीलचन्द्र सादूमलके नाम उल्लेखनीय है । 

राष्ट्रीय सेवा करनेवाले अधिकारियोंमे श्री सुरेश जैन आय० ए० एस०, संचालक लोकशिक्षण म० प्र० 
शासन भोपालका नाम वहुचचित है । कमिइनर कन्हैयालाल सधीका नाम भी ससम्मान लिया जाता हैं। 

राजनीतिके क्षेत्रमें भी इस जातिका योगदान हैं । श्री रतनलाल मालवीय भू० १० केन्द्रीय उपभन्‍्त्री, 
डॉ० नरेन्द्र विद्यार्थी, भू० पू० विधायक विध्यप्रदेश, श्री कपूरचन्द्र घुवारा भू० पृ० विधायक म० प्र०, महेन्द्र- 
ऊँभमार फुसकेले, श्री जयन्तकुमार मलैया भू० पु० विधायक, श्री प्रकाशचन्द्र जेन उच्च-शिक्षा राज्यमंत्रों 
प्ध्यप्रदेश और सागरके श्री दुलीचन्द्र नाहुर तथा श्री विजयकुमार मलया दमोहकी राजनैतिक सेवाओसे 
समाज सम्मानित है । 

इस समाजकी महिलाये भी शिक्षाके क्षेत्रमे पीछे नही हैं। डा० आशा मलैया सागर, डॉ० पुष्पछता जैन 
नागपुर, डॉ० सुनीता जैन आरा, डॉ० सुषमा जैन सागर, डॉ० सावित्री दमोह, डॉ० कुसुम पटोरिया नागपुर, 
डॉ० सुधा इन्दौर और श्रीमती शारदा जैन जयपुरके नाम शिक्षाके क्षेत्रमे और विधि तथा न्यायके क्षेत्रमे श्रीमती 
विमला जैन न्यायाघीश भोपाल तथा चिकित्साके क्षेत्रमे डॉ० अछका जैनके नाम उल्लेखनीय हैं । व्यवसाय एव 
उद्योगके क्षेत्रमें बालचच्धचन्द्र मलैया, दानवीरोमे जैनजातिभूषण सि० कुन्दतछाछजी सागरके नाम इस समाजके 


विकासमे सदैव सम्माननीय रहेगे । 
विकास 


गोलापूर्वान्चयके श्रावक गोल्लागढ वत्तमान (गोलाकोट) से निकलकर सर्वप्रथम बुन्देलखण्डके अंचलोमें 
ही फैले । आरमभ्भमें ये महोबा और अहार एवं पपौराको ओर गये । 

जो श्रावक महोबाकी ओर गये वे छतरपुरके निकटवर्ती स्थानोमें बसते गये । उर्दमउ, जगतसागर, 
मऊ, खजुराहो आद्रि उनकी निवासभूमिया रही । कालान्तरमें ये मलहरा, दमोह, कटनी और जबलपुर तथा 


४८ सरस्वतो-वरदपुत्र पं० बंधीधर व्याकरणाचायं अभिनन्‍वन-प्रन्थ 


उनके आसपासके क्षेत्रोमे जा बसे । जबलपुरके पास वहोरीबन्द भी इनकी आवासभूमि रही। इन्द्राना, मझ गवा, 
सिहौरा, बाकल, रीठी और पनागर इस अन्वयके केन्द्र स्थल रहे है । यहासे ये श्रावक पाटनकी ओर बढे है । 
दमोहसे जबलपुरकी ओर अभाना, तेंदुखेडा, कटी नगरोमें जाकर ये रहने छगे । 

जो श्रावक अहार, पपौराकी ओर आये थे वे जतारा होते हुए आगे वढे और हीरापुर, बक्‍स्वाहा, 
बम्हौ री, सुनवाहा, रुरावन, शाहगढ, बरायठा, पिढरुआ, जुझार, बैरी, भेलसी, तिगोडा, घिनौची, पथारी, 
गूडर, गूगरा, पचरई, सोरई, करेया, पडवार, दरगुवा, पाटन, विजावर, भरतपुरा, सेंघपा, लखारी, निबौदा 
आदि बुन्देलखण्डके अनेक ग्रामोमें जाकर बस गये । 

जो श्रावक सागरकी ओर आये वे रहली, पटना, बरखेरा, बढेह, गढाकाकेटा, सरखड़ी और बासातार- 
खेडा, रजपुरा ग्रामोमे जाकर आजीधिका करने लगे । 

इस प्रकार टीकमगढ, छतरपुर, दमोह, सागर, जबलपुर, शिवपुरी, ग्वालियर, इन्दौर आदि मध्य- 
प्रदेशके और उत्तरप्रदेशके झासी, ललितपुर जिले आरम्भमे इस अन्चयके निवास स्थान बने । कालान्तरमे 
आजीविकाकी दृष्टिसे बुन्देलठभूमिको छोडकर इस अन्वयके श्रावक शहडोरू, कोतमा, चिरमिरी, मनेद्धगढ, 
जैतहरी, बालाघाट, गोदिया, नागपुर, बम्बई, दुर्ग, भिलाई, राजनादगाव, राजिम, डोगरगाव, जयपुर, 
वाराणसो कुरुक्षेत्र, उदयपुर, जबलपुर आदि भारतके विभिन्‍न नगरोमें रहने छगे। विवेशोमें भी इस अन्वयका 
आवास हो गया है । 
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| शक हा है 

अप्रतिम प्रतिभाके धनी 
७ डॉ० पं० पन्‍नालाल साहित्याचायं, सागर 

आद्य व्याकरणाचार्य 


सरस्वतीके वरद्‌ पुत्र पडित बंशीघरजी जैन समाजके आद्य व्याकरणाचार्य है । गुरुणा गुरु ' गोपालं- 
दासजी वरैया और पृज्य गणेशप्रसादजी वर्णीके सत्प्रयाससे मुरैना, वाराणसी, सागर, इन्दौर तथा कटनी 
आदि स्थानोंपर जैन विद्यालय तो स्थापित हो गये थे। पर उनमे व्याकरण, साहित्य और न्याय पढानेके लिए 
ब्राह्मण विद्वानोंको ही नियुक्त करना पडता था। यह परावलूम्बनता वर्णीजीको खटकतो रहती थी, जिससे वे 
प्रतिभासम्पन्न छात्रोको व्याकरण तथा साहित्य आदि पढनेकी प्रेरणा देते रहते थे। उत्तीके फलस्वरूप 
स्याह्माद विद्यालयके छात्र बंशीघरजीने व्याकरण, परमानन्दजीने साहित्य, दरबारीकारूजी कोठिया तथा 
महेन्द्र कुमारजीने न्‍्यायदर्शंन विषय लिया । सागरमे मैंने! भों व्याकरणमध्यमाके बाद साहित्य विषय लिया । 
ये सब अपने-अपने विषयोके आचाय॑ बने । फलस्वरूप वाराणसीको छोड अन्य जगहोके विद्यालयोमे इन 
विषयोंके अध्यापनका दायित्व जैन विद्वानोने सम्हाल लिया । 


आद्य व्याकरणाचाये होनेके साथ ही पं० बशीघरजी, जैन न्‍्यायके भी अच्छे विद्वान है। सन्‌ १९३० 
में न्‍्यायतीथंकी परीक्षा देने जब वे कलकत्ता गये थे, तब॑ मैं भी काव्यती्थंकी परीक्षा देनेके लिए उनके साथ 
कलकत्ता गया था । व्याकरणाचार्य होनेके बाद प० वंशीघरजी कहो अध्यापनके लिए गये, पर दो-चार माहके 
बाद ही वे बीना आ गये और वही कपडेकी दुकांन चालू कर लो। अपने बुद्धि-कौशलसे उन्होने अपने 
व्यवसायको समुन्नत किया । ' 

पण्डितजीका विवाह बीनामें ही शाह मौजीलालजीकोी पुत्री लक्ष्मीबाईके साथ हुआ था। मौजीलाल- 


जीके सन्तानके रूपमे यही एक पुत्री थी, अत. उन्होने अपने दामाद वशीघरजीको अपने ही घर रखकर और 
पुत्रवत्‌ उन्हे समुन्तत बनाया । 


भारतवर्षीय दिगम्बर जैन विद्वत्परिषद्के मंत्री 


'. सम्भवत सोलछापुर अधिवेशनमें आप मत्री चुने गये थे औरः मैं सयुक्तमत्नी बनाया गया । पण्डितजी- 
तें विदृत्यरिषदका कार्याक्य अपने पास न रखकर- मेरे पास रखा और ' मुझे मार्गदर्शंन करते रहे । का 
करनंका उत्साह था, जिससे विद्रत्परिषदका प्रभाव बढा और उसके फलस्वरूप जगह-जगह अधिवेशन आमत्रित 
होने लगे । विद्वत्परिषदुने मथुरा, सागर, बीना तथा कटनी आदि स्थानोपर शिविर और विद्वदु-गोष्ठियाँ 
चांछू' की.॥ १० बंशीघरजोका जीवन प्रामाणिक जीवन हैं। ये घूस देकर अपना कार्य सिद्ध नहीं करते। 
इसका एक प्रसंग मुझे याद है । 

जब पूज्य वर्णीजी इटावामे विराजमान थे । तब विद्वत्परिषद्की कार्यकारिणी की बैठक वहाँ आमत्रित 
हुई । बीना होते हुए हम. चारन्छह सदस्य इटावाको- चले ।, झासीसे इटावा जानेवाली गाडीमे बैठना कठिन 
लगा, तब सब फरसटे क्लासमें बैठ गये । आगे चलकर चेकरने जुर्मानाके साथ फट क्लासका चार्ज माँगा, जो 
बहुत था। चेकरने अन्तमे कहा कि आप कुछ रुपये दे दे, मैं रसीद नही दूँगा । आप लोग आरामसे चले 
जावें । पण्डितजीने चेकरसे कहा कि आप. रसीद दीजिये और पूरा पैसा लीजिये । रसीद लेकर पण्डितजीने 
पूरा रुपया अपनी जेबसे दिया । हमे लगा कि पण्डितजीने व्यथमे बहुत रुपया दे दिया । पर प्रामाणिकता भी 
तो कोई महत्त्व रखतो है । 


“ एक बार कठनीमे विद्वदुगोष्ठी थी। सागरसे.कुछ छोग गये थे। सागरमें स्युनिसिपछ चुगी रहनेसे 


। 
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सब वस्तुएं महगी रहती है । कटनीमे चुगी न रहनेसे सस्ती रहती हैं, अत सागरके लोगोने उपयोगी वस्तुएँ 
कटनीमें खरीदी । मैने प० बशीघरजीसे केहा--मैं भी कुछ खरीद छाऊ!। पण्डितजीने कहा कि यहाँ सस्ती 
होनेसे खरीद कर तथा विस्तरमे छिपाकर ले जाओगे । सागरकी म्युनिसिपेछटी, चुगी लेकर आपके बच्चोको 
फ्री शिक्षा देती है । वर्षमे कुछ थोडा-सा टेक्‍्स देकर आपके शौचालयोको साफ करातो हैँ और नगरमे 
_वठता तथा भ्रकाशकी व्यवस्था निशुल्क करतो है, इतने पर भी आप उसे चुगी नही देना चाहते । मेरी 
रायमे आप अपनी उपयोगी वस्तुएं सागरमें ही खरीदें तो ठीक होगा। मुझ पण्डितजीकी राय उत्तम 
प्रतीत हुई । ' 
वेदुष्यकी गहराई 

एक बार सागरमें एक माह तक चलने वाले शिक्षण-शिविरके अन्तिम दिनोमें विद्वत्सम्मेलनका 
आयोजन किया गया उसका विषय था ' 'षट्खण्डागमके तेरानवें सूत्रमे सजद पदका अस्तित्व” । इसपर एक 
गोष्ठी बम्बईमे हो चुकी थो । और उसके आधारपर आचाय॑ शान्तिसागरजीने ताम्रपत्रपर लिखी जानेवाली 
अतिसे 'संजद पद” अलग करा दिया था । उस समय विद्वत्परिषदृका वर्चस्व था, अत यथार्थ निर्णय करनेके 
लिए कार्याल्यमे पत्र आया। सम्मेलनमे पण्डित कैलाबचन्द्रजी, प० बर््धमान शास्त्री, पूज्य वर्णीजी तथा अन्य 
अनेक विद्वान थे। सम्मेलनमें प० बशीघरजी ओर वर्धंमानजीके बीच अच्छा तकं-वितर्क हुआ। अच्तमें 
विद्वत्परिषदुने तेरानवे सूत्रमे “सजद” पदके अस्तित्वका समथेन किया और प्रसनन्‍्नठताकी बात रहो कि 
ताडपत्रीय प्रतिमे भी उसका अस्तित्व मिल गया । 


आषंमार्गके अनुयायी 

सोनगढकी विचारधाराके आप कभी समर्थक नही रहे । निश्चय और व्यवहारनय एवं निमित्त और 
उपादानको चर्चा आप अनेकान्तके आश्रयसे हो करते है । आपके द्वारा लिखित जैन शासममें “निश्चय और 
ध्यवहार नामक ग्रन्थ विद्वत्परिषद॒के द्वारा पुरस्कृत है । 

आचाय॑ शिवसागरजीके चातुर्मासके समय खानिया जयपुरमे स्व० होरालालजी पाटनी निवाईके 
सौजन्यसे उभय पक्षीय विद्वानोको एकत्रित कर तत्त्वचर्चाका आयोजन किया गया था। इस आयोजनमें 
प० भमणिकचन्द्रजी न्‍्यायाचायं, प० बंशीघरजी, न्यायालकार, प० मक्खनलालजी, १० कैलाशचन्द्रजी, 
प० फूलचन्द्रजी, प० जीवन्धरजी, प० रतनचन्द्रजी मुख्तार तथा प० पन्‍नाछालजी सोनी आदि अनेक 
विद्वान्‌ पधारे थे। मै भी गया था। लिखित चर्चा होती थी । सोनगढपक्षकी ओरसे प० फूलचन्द्रजी प्रधान 
थे और दूसरे पक्षसे प० बशीघरजी व्याकरणाचारय्य प्रमुख थे। दस दिन तक चर्चा चलती रही । विद्वानोका 
अभीक्षणज्ञानोपयोग दर्शनीय था। प्रकरण लम्बा है। सक्षेपमें मैं यही कहना चाहता हूँ कि इस चर्चाके 
निष्ठापनमें प० बशीधरजीने पूर्ण मनयोगसे कार्य किया । घरमे पितृतुल्य श्वसुर शाह मौजीलछालजीका 
स्वर्गवास होनेपर भी वे स्थानीय चर्चासे विरत नही हुए । तथा चचकि तीन दौर समाप्त हो जानेपर भी 
उनकी लेखनी अपने लक्ष्यते विरत नही हुई । 
स्वतत्रता-सग्राम सेनानी 

स्वतन्नता-सग्रामके समय आपने निर्भय हो राष्ट्रीय आन्दोलनमे भाग लिया, जेल गये और वतंमानमें 
सागर जिलेके स्वतंत्रतासग्राम-सेनानियोमे आपका नाम गौरवके साथ लिया जाता है । 


श्री भारतवर्षीय दि० जैन विद्वत्परिषद्के अध्यक्ष 
सन्‌ १९६५ में पचकल्याणक-अतिष्ठाके समय सिवनीमे होनेवाले विद्वत्‌ परिधदके जनरहू अधिवेशनके 


४ 
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भध्यक्ष थे । अध्यक्षीयपदसे दिया गया आपका भाषण' विद्वत्‌ समूहमें समादृत हुआ था । इसी अधिवेशनमे 
भी गोपालदासजी वरैयाका शताब्दी-महोत्सव मनानेका निर्चय किया गया। फलस्वरूप डॉ० नेमीचन्दजी 
शास्त्री, आराके सम्पादकत्वमें विद्वत्‌ परिपद्म “गोपालदास वरीौया स्मृतिग्रन्थ/”” प्रकाशित किया। शतावब्दी- 
समारोह दिल्लीमे स्वर्गीय साह शान्तिप्रसादजीकी अध्यक्षतामे सम्पन्त हुआ था। यह ग्रन्थ इतना लोकप्रिय 
सिद्ध हुआ कि उसकी सम्पूर्ण प्रतियाँ शीघ्र ही समाप्त हो गयी । 

भ्रावस्ती पचकल्याणकके समय होनेवाला नैमित्तिक अधिवेशन भी आपकी ही अध्यक्षताम सम्पन्न हुआ 
था । विद्वत्मरिषद्के सभी अधिवेशनोम उसके सदस्य बडी रुचिसे भाग छेते थे । 


सदा जागरूक 


८४ वर्षंको अवस्थामें भी आप समाज-हितमें जागरूक हैँ । दुकानका कार्य पृत्रोने सम्हाल लिया है । 
उस ओरसे निर्शिचित हो आप साहित्य-साधनामे लीन रहते हैँ । मैने देखा हैं कि आप प्रात चार बजेके पूव॑ ही 
उठकर तथा स्नानादिसे निवृत हो अपने अध्ययन और लेखनके कार्यमे लग जाते है। वीर प्रभुसे प्राथना है 
कि यह सरस्वतीका वरद्‌ पृत्र स्वस्थ रहता हुआ देश एवं समाजका दीघ॑काल तक मार्गंदशंन करता रहे । 


वन्दनीय व्यक्तित्वके धनी 


७ श्री नीरज जैन, सतना 


बीना नगरमे प्रवेश करते ही तिराहेसे जैन मदिरकी ओर चलनेपर बाँयें हाथ एक सामान्य-मी कपडे- 
की दुकान हैं । दुकानकी गादीपर कपडोके थानके बजाय आगममग्रन्थोका विस्तार हो और सादगी भरा, ऊँचा 
पूरा, एक क्षीण-काय वृद्ध पुरुष उस वातावरणमें एकाग्रतापूवंक, सिर झुकाए अपने लेखनमे दत्त-चित्त दिखाई 
दे जाय, तो किसीसे भी पूछनेकी आवश्यकता नही है । वही है सिद्धाताचार्य पण्डित बंशीघर व्याकरणाचारय्य । 


लगभग पचासी साल पहले बुन्देलखण्डके एक निपट देहातमें जन्मा हुआ बालक वश्यीधर शैशवसे ही 
ज्ञान-पिपासु रहा । अनुकूल साधनोके अभावमे भी कैसे उसकी यह ज्ञान-यात्रा आगे बढती रही, इसका विवरण 
एक रोचक कथासे कम नही है । उस यात्रामे एक ओर जहाँ कष्ट-साध्य साधनाका दर्शन होता है, वही दूसरी 
ओर सासारिक महत्त्वाकाक्षाओकों पीछे ढकेल कर सरस्वतीकी सेवाके लिए आगे बढनेका दृढसकल्प भी 
भनायास झलकता हैं । 

जैन विद्याकी विल॒प्त प्राय स्थितिमें, रूढियोसे जकडे हुए और अज्ञान-अधकारसे भरे बुन्देलखण्डमे 
जिन्होने ज्ञानकी ज्योति प्रज्ज्वलित की, उन प्रात स्मरणीय युगपुरुष श्री गणेशप्रसादजी वर्णीका दिव्य अवदान 
ही बशीघरके लिए भी प्रश्नय-वितान बनकर छा गया । जिस सतका पारस-स्पर्श पाकर राहके अनेक मठमेले 
ककड धीरे-धीरे कुन्दन बनते चले गये, उसी पावन स्पर्शने बशीधरको भी अज्ञसे विज्ञ बना दिया। पृज्य 
वर्णीजीके द्वारा बनारसमे स्थापित स्याद्वाद्‌ महाविद्यालयमे एक बार प्रवेश क्या मिला, बशीधरकी ज्ञान-पिपासा 
बढती ही चली गई। जैनदशंन शास्त्री, साहित्यशास्त्री, व्याकरणाचायं और न्यायतीर्थंकी परीक्षाएँ एकके बाद 
एक शानदार ढगसे उत्तीर्ण करनेके बाद भी ज्ञानाजंनकी तृष्णा अतृप्त ही बनी रही । शायद यह पिपासा उन्हें 
किन्ही सुदूर ऊंचाइयो तक ले भी जाती, परन्तु तभी “घर कारागृह, बनिता वेंडी और परिजन जन रख- 
वारोने' मिलकर उन्हें बॉध लिया । 


५४ सरस्वती-वरदपुन्न पं० बंशीधर व्याकरणाचार्य अभिननन्‍्दन-प्रस्थे 


स्वाधीनता-संग्राम 


अभी जीवनके सघर्षोसे सामना हुआ ही था कि भारतमाताके मव्ति-सग्रामका बिगल पुरे जोरसे बज 
उठा। कुछ दिन पहले अपनोका जो आग्रह और गृहस्थीका जो आकपंण उन्हें ज्ञान-साधनासे खीचकर वनारस- 
से बीना ले आया था, मातृभूमिकी पुकारके सामने वह आकर्षण भी अशफ््त हो सिद्ध हुआ । पच्चीस-छव्बीस 
सालकी युवावस्थामे अपनोकी सारी चिन्ता छोडकर वशीधर स्वतत्रता-सग्राममें कद पड़े । देशकी चिन्ता अपनी 
सारी चिन्ताओसे ऊपर हो गई और मातृ५मिकी पुकारके सामने घर गृहस्थीकी सारी मतुहार बिखर कर रह 
गई । चाहे १९३१ का असहयोग आन्दोलन हो या १९३७ के एसेम्बलीके चुनाव हो, १९४१ का व्यक्तिगत 
सत्याग्रह हो या १९४२ का “भारत छोडो” आन्दोलन हो, वशीघरने तन, मन और घन सब कुछ उस महायज्ञमें 
होम करते समय कोई संकोच नही किया। जैसी निष्ठा और समपंणके साथ उन्होने ज्ञानकी आराधना की 
थी, वैसी ही निष्ठा और समपंणके साथ मातृभूमिकी सेवामे भी उन्होने अपने आपको नियोजित कर दिया । 


नगर काग्रेस-कमेंटीकी अध्यक्षतासे लेकर प्रान्तीय काग्रस-कमेटीकी सदस्यता तक उन्हें जब, जहाँ, जो 
काम सौंपा गया उसे उन्होने अपने व्यक्तिगत स्वार्थंसि परे, एक अनोखी गरिमाके साथ निभाया । सन्‌ १९४२ 
के भारत छोडो आन्दोलनमे पण्डित बशीधरजीकी भूमिका इतनी स्पष्ट रही, उनका योगदान ऐसा अनुकरणीय 
रहा और उनका सेवा-सकल्प इतना दुढ रहा कि वे अपने ही साथियोमे उदाहरण बनते चले गए । किंतनोने 
उन विषम परिस्थितियोमे उनसे प्रेरणा प्राप्त की और कितने घरोमें उनकी सहायतासे मनोघलके दीप जलते 
रहे, इसकी कोई सूची न कभी बनी, और न बन सकेगी । जहाँ सेवक ही मौन-ब्रती हो वहाँ सेवा-कार्योका 
लेखा-जोखा हो भी कैसे सकता है । 

आज तो रिवाज बदल गए हैं । देशसेवा एक लाभजनक व्यापार बनकर रह गई है । परन्तु १९३१ 
से १९४६ तकके पच्चीस साल स्वाधीनता-समग्रामके ऐसे साल थे, जब इस यज्ञमें आहुतियाँ तो थी परन्तु जय* 
कारे नही थे, माछाएँ नही थी। समर्पित करनेके लिए तो बहुत कुछ था, परन्तु उसके बदलेमें आत्म-संतोष ही 
एक मात्र उपलब्धि मानी जाती थी | सागर और नागपुरके जेलोमे बिताया गया बदी जीवन हो या अमरावती 
जेऊमे सही गई दुर्दम यातनाएं, पण्डित बंशीघरका अपराजेय व्यक्तित्व कही तनिक भी झुका नहीं । जेलकी 
इन थात्राओने उन्हें “बसुधैव कुटुम्बकम्‌” के नये पाठ पढाये। छुआछत और वहेज जैसी सामाजिक कुरी- 
तिथोके विरुद्ध जुझनेका साहस और सकलप प्रदान किया। यहीसे उनके व्यक्तित्वमें एक नया निखार 
प्रारम्भ हुआ । 

बशीधरजोके जीवनका एक चमकदार पहल यह भी है कि उन्होने स्वाधीनता-सग्रामकी अपनी 
सेवाओको भुनानेका कभी विचार तक नही किया । उस योगदानके उपलक्ष्यमें किसी प्रतिफलके लिये वे अपने 
प्रमाणपत्र हाथमें लेकर कभी सत्ताधीथ्ोके द्वारपर दण्डवत्‌ करने नही गये । उन्होने यह मान लिया कि स्वतत्रता 
प्राप्तकि साथ ही वह लडाई समाप्त हो गईं है, और यही सोचकर उन्होने अपने आपको सेवाके दूसरे कार्यमे 
नियोजित कर लिया | इसीलिए प्रदेशमें जब सत्ताका सदावतं खुला और लोग तरह-तरहके जुगाड करके उसमे 
आगे बढनेकी कोशिशे करते दिखाई दिये, तब जो इने-ग्रिने आस्थावान और गैरतमन्द लोग उस पक्तिसे 
पृथक्‌ रहे, उनमे पण्डित बशोघरजी बहुत आगे थे | मूक-सैवाकी यह प्रवृत्ति ही उन्हें देशसेवाकी इस दिश्ामें 
जितना आगे ले गईं थी, सरस्वतीकी सेवाके क्षेत्रमे भी उतना ही आगे बढाती जा रही हैं। प्रतिफल भोर 
परस्कारकी कोई आकाक्षा नही है, कही किसी पदका कोई व्यामोह नहीं है, शायद इसीलिए आज जीवनके 
सध्याकालमे भी ने वैसे ही सक्रिय है और उतनी ही निष्ठा और छूगनके साथ अध्ययन-मनन, चिन्तन और 


२ | व्यक्तित्व तथा कृतित्व ५५ 


लेखनमे सलूग्त रहते है । आज वर्षोसे यही उनका जीवनब्नरत है और इससे निष्पन्न आत्म-सतोष ही उनका 
स्व-अजित पुरस्कार है । 
संस्थाओंकी सेवा 

भारतवर्षीय दिगम्बर जन विद्वत्परिषदुके इतिहासमे पण्डित वशीधरजीकी अध्यक्षताका काल गरिमाके 
साथ अकित है | गुरु गोपालदास बरैयाका शताव्दी-समारोह उसी बीच आयोजित हुआ और उसकी सफलतामे 
पण्डितजीका महत्त्वपूर्ण योगदान रहा। श्री गणेशप्रसाद वर्णी जैन ग्रन्थमाछाके मन्रीके नाते उन्होंने उस सस्था- 
को निरन्तर आगे बढानेका प्रयास किया । उनके पर्चात्‌ डॉ० प० दरबारीलाकूजी कोठियाके कार्य॑काल्‍में 
विकासकी वह गति बनी रही और सस्थाने स्थायित्वकी ओर एक हरुम्बी यात्रा तय की । इसे दुर्भाग्य ही कहा 
जाना चाहिये कि पूज्य वर्णीजीके समर्पित शिष्यो और उनके भक्तोके परिश्रम और सहयोगसे जो सस्था 
सरस्वतीकी सक्रिय सेवा कर रही थी, वह अब मौन है । 


सोनगढ़-विचारधाराका खण्डन 

जब सोराष्ट्रमे सोनगढसे एकान्तकी आँधी उठी और समाजके मूधेन्य माने जाने वाले कतिपय विद्वानो- 
का एक स्वाथं-प्रेरित समुदाय, आगमकी अवहेलना करता हुआ उस आँघीमे बह चला, तब उस विषम कालमे 
वंशीघरजीके व्यक्तित्वका वह पुराना जुझारू रूप फिर साकार होकर सामने आया । 

खानिया तत्त्वचर्चाके छदुभको अनावृत करनेका उन्होने बीडा उठाया । इस बातकी पण्डितजीने कभी 
कोई चिन्ता नही की कि इस दिद्ञामे लेखन और प्रकाशनसे लेकर वितरण तक वे नितात अकेले ही खडे है । 
उसी छोटी-सी दुकानमें वैठकर उनका चिन्तन चलता रहा और लेखनी अविराम गतिसे दौडती रही । वे बहुत 
जल्दी, शायद आठ बजेंके पहले ही सो जाते हैं और पिछले पहर दो-ढाई बजे उठकर अपने लेखनमे जुट जाते 
है । वर्षोसे बिना रुके, और बिना थके उनकी साधनाका यह क्रम अनवरत चला आ रहा है। इसीका फल है 
कि उमके द्वारा प्रणीत साहित्यकी सूची प्रतिवर्ष लम्बी होती जा रही है । एक दिन यमुनामे विषहरे नागका 
उस बंशी वालेने जैसे मर्दंन किया था, वेसे ही मिथ्या मान्यताके फणधरका मर्देन करनेका प्रयास यह मनस्वी 
बंशीघर अपनी आसदीपर बैठकर निरन्तर कर रहा है । 

पण्डितजीका यह पुरुषार्थ इस पृष्ठभुमिमें और भी अधिक महत्त्वपुर्ण हो जाता है कि सोनगढ विचार- 
धारासे विरोध रखने वाले विद्वान्‌ तो समाजमें अनेक है, पर उस दिशामे अपना समय और साधन छगाकर 
लेखन/प्रकाशन करने वाले बहुत बिरले है । सैद्धातिक आधारपर सप्रमाण लेखनी चलाने वाले तो और भी 
कम है। “आ बैल मुझे मार” की चाल कोई चलना नही चाहता । इस सदर्भ॑मे पं० बंशीघरजीका ऋतित्व 
सदा आदरपूर्वक याद किया जाता रहेगा ! 
साहित्यका सुजन 

“खानिया तत्वचर्चा और उसकी समीक्षा'” लिखकर पण्डितजीने आगमका वह पक्ष सामने रखा है, 
जिसे कुछ लोग प्रयास-पूर्वक दबानेकी चेष्टामे नाना प्रकारके प्राणायाम कर रहे है । जेनशासनर्मं निश्चय और 
व्यवहार' पुस्तकके माध्यमसे पडित बणीघरजीने वस्तु-स्वरूपका सहज और सर्वभान्य निरूपण करते हुए यह 
सिद्ध कर दिया हैं कि व्यवहारकी सवंधा अनुपयोगिता मान लेने पर जीवनमें कितनी बडी विसंगतियाँ उत्पन्न 
हो सकती है | निश्चय साध्य है और व्यवहार उसका साधक है, नयोकी ऐसी मैत्रीके विना ज्ञानकी साधनामें 


एक पग भी आगे बढना सम्भव नही है । ॒ । 
पण्डितजीकी तीन पुस्तकें-जेनदर्शनमें कार्यकारणभाव और कारक व्यवस्था', 'पर्यायें क्रमबद्ध भी होती है 
और अक्रमबद्ध भो', तथा भाग्य और पुरुषार्थ', ऐसी पुस्तकें हैं जिनके माध्यमसे उन्होने आजकी अनेक [वेवक्षा- 


५६ सरस्वतो-वरवपुत्र पं० बंगीधर व्याकरणाचार्य अभिननन्‍वन-प्रन्य 


विहीन ओर मिथ्यात्व-पोपक एकान्त स्थापनाओका न केवल निषेध किया हैँ वरन्‌ पर्व पक्षकी मान्यताओको 
खण्ड-खण्ड करके विखेर दिया है । विशेषता यह है कि पण्डितजीने अपने लछेखनमे हर जगह सबल और सार्थक 
शास्त्रीय-सन्दर्भ उद्धरणके रूपमे प्रस्तुत किये हैं । उनके अर्थ करते हुए कही भी कल्पनाका आश्रय या हठाग्रह- 
का सम्बल उनके लेखनमे दिखाई नही देता । यदि अनाग्रही मनसे उनके लेखनकों पढा जाय तो इसमें कोई 
सन्देह नही है कि बडा-से-बडा विरोधी भी प्रभावित होगा और अपनी मान्यताओं पर पुनविचार करनेके 
लिये विवश हो जाएगा । परन्तु यह तभी सम्भव हैँ जब हमारी छौकिक लछाभकी आकाक्षा कुछ ढीली पडे और 
मानका विसर्जन होकर भादंवकी मृदुता हमारे मनमें अवत्तरित हो। जब भी ऐसा होगा, जैनशासनके लिए 
निश्चित ही वह बडा शुभ समय होगा । 

“जेनतत्त्व मोमासाकी मोमासा” पण्डित फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्रीकी मौलिक पुस्तक “जैनतत्त्व- 
मीमासा' के प्रत्युत्तरमे, उनकी भ्रामक स्थापनाओका खण्डन करके आगमकी मान्यताओको स्थापित करनेका 
उद्देश्य लेकर लिखी गई पुस्तक हैं । 

अपनी जीवन-सगिनीके चिरवियोगके अवसर पर उन्होने दानमें कुछ द्रव्य निकाल कर उसे एक ट्रस्टका 
रूप दिया है । उसी ट्रस्टकी ओर से वे अपने साहित्यका प्रकाशन करते है और उसमेसे कुछ भेट स्वरूप ओर 
कुछ लागत मूल्य पर सुपात्र पाठकोंके हाथो तक पहुँचाते रहते हैं। कुछ अन्य संस्थाओने भी पण्डितजोकी 
कुछ पुस्तकें प्रकाशित की हैं । उनका लेखन उत्सुकतासे पसन्द किया जाता हैं और चावसे पढा जाता है । 
मगल मनीषा 

जीवनका अधिकाश भाग जैनशासनकी सेवामें लगानेके उपरान्त आज भी पण्डित बशीघरजी पूरी 
तरह सक्रिय, सावधान और सेवासलग्न हैं । परिवार तथा परिग्रहके प्रति उनका विशेष ममत्त्व कभी नही 
देखा गया । इधर कुछ वर्षोसे उन्होने स्वयको अपने ही भीतर समेंटनेका अभ्यास भी किया है। सघन अधकार 
में निष्कम्प शिखावाले दीपककी तरह वे अपने परिकरके बीच भी, अपनी शारीरिक अनुकूलताओंके अनुरूप, 
साधनामे दिन-रात सरूग्न है | मैं समझता हूँ कि इस अभिननन्‍्दनके बहाने उनके जीवनव्यापी श्रमको कांगजके 
पन्‍नो पर उतारकर हम स्वय अपना ही अभिनन्‍्दन करनेकी चेष्टा कर रहे हैं । ध्येयकी प्राप्तिके लिए ऐसा 
एकात-समपंण, ऐसी मुक साधता और ऐसी अनवरत सलूरनता जिसे भी प्राप्त हो जाय उसका व्यकितित्व 
वन्दनीय और जीवन अभिननन्‍्दनोय हो होगा । आइये उनके स्वस्थ्य दीघ॑-जीवनकी कामना करे । 


ख्याति-लाभ-मानसे परे 


७ प्रो० खुशालचन्द्र गोरावाला, वाराणसी 


झासी मण्डल बुन्देली वीरता और मराठी क्रान्तिका २५ मई १८५८ तक गढ था। और यदि इस 
दुदिनपर कनंल ह्यरोज रास्ता वदककर मदनपुर-घाठीकी ओर मुडकर शाहगढराजकी नूतन राजधानी 
मडावरापर सोरईकी सूनी गढीपर कब्जा करके भागे न आता, तो मालथौन-घादी “घोर्रा पर बुन्देलावीर वान- 
प्रनरेश मर्दनसिह और शाहगढनरेश वरुतबलीसिंहके सेनापतित्वमे फिरगी सेनाका सफाया करके, रणचण्डी 
माता लक्ष्मीबाईको दक्षिणी आकमणसे; सहज ही मुक्त कर छेते । तथा क्रान्तिकारियोका साथ देनेके लिये भेर्ज 
अकेले पड़े ओरछाके दीवान नत्यूखाके सफेद झण्डा दिखाकर देशद्रोहसे अनायास ही रोक लेते एव डा 
साम्राज्य-विनाशके समान अग्रेजी-साञ्राज्यकी अ्रणहत्या हो गयी होती । किन्तु अनहोनी न होय कदाचित्‌ 
ही तथ्य रहा । तथा १६४७ तक बुन्देला वीरभूमि अग्रेजी क्रूर दमन और उपेक्षाका लक्ष्य रही । लण्डहर 
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किलों और गढियोसे व्याप्त इस अचलको वर्पा ऋतु आनेपर चौपालोमे आल्हाकी गूजने और ढोलककी 
हुकारने बुन्देली भावत्ताकी वेलकों सूखने नहीं द्विया । 
मध्यमवर्ग दि० जेस समाज 


'इत जमना उत्त नर्मदा अचलसे श्रम तथा दास्त्रप्रवण छोदी, ठाकुर एवं किसान और शास्त्ररत 
ब्राह्मण और विपणन एवं सस्कृति अ्रधान श्रमणोकी मुख्यता है। फलत श्रमण एव ब्राह्मण (वैदिक) धर्मोकि 
आगार ही शिक्षा, स्वास्थ्य एव समाजसंचालनके केन्द्र रहे हैं । दोनो धर्मोके अनुयायियोमे नित्य देवदर्शात, त्याग, 
सेवा और स्वाध्यायको परम्परा है । श्रमण अन्य वर्गोंकी अपेक्षा आर्थिक दुष्टिसि अधिक समर्थ हैं। अतएवं 
गॉविन्गाँवमें मन्दिरोके समान शिश्ु-शालाएँ चलाना भी इनके नित्य कार्योमे माना जाता हैं । धर्म-समदृष्टि इतनी 
अधिक हैं कि एक घर मुसलिम होनेपर भी ताजिये ऐसे निककते है जैसे पुरा गाव ही मुल्लिम हो। इस 
सोमनस्यके कारण श्रमण-पाठ्यालाओोमें ही बहुधा गाव भरके शिशुओका विद्यारम्भ होता है। इस प्राग्वेदिक 
परस्पराकी यह देन हैँ कि वेष्णव घरमे उत्पन्न गुर्वर गणेशप्रसाद श्रमण-संस्कृतिके बौद्धिक जागरणके अग्नदत 
हो सके । और प्रथम राष्ह्पनि (महामहिम राजेन्द्र वाब) तथा गाधीजीके अहिंसा-सप्त्याग्रहके प्रथम मार्शल 
विनोवाजीके द्वारा राष्ट्रसन्तके रूपमे मान्य हुए । नास्तिको वेदनिन्दक 'का आजोवन ब्रह्मचारी गणेंशप्रसाद वर्णीने 
शिष्यरूपसे विसर्जन कराके काशीमे स्याह्ाद महाविद्यालयकी स्थापना की । और सबंप्रथम वेश्य-न्यायाचाये 
होकर पुरे बुन्देछा-अचलछको श्रमण-पाठ्शालाओकी दीपमालिकासे चमका दिया। तथा पुरे देशकी पगयात्रा 
करके मुस्लिम-साम्राज्यके कारण' फारसी (उ्द नही) पढनेवाले पंजाब ही क्या, पूरे उत्तर भारतके मध्यमवर्ग- 
को प्राकृत-सस्कृतकी ओर आक्ृष्ट किया । 
स्थाद्राद-महाविद्यालयका स्वर्णयुग 

गुरुवर गणेशप्रसाद दणणी पद-प्रतिष्ठासे सबंदा एवं सर्वंथा विमुख रहे। इस यथा विरवितका ही 

यह सुफल था कि स्याद्वाद महाविद्यालयके सस्थापक होकर भी उन्होने प्रथम-अधिष्ठाता बाबा भागीरथजीको 
बनाया था। तथा इनके बाद घमम-सेवामे उतरे अभिजात (श्री उमराव्सिह रईश) युवक आजीवन ब्रह्मचारी 
ज्ञानानन्दजी तथा ब्रह्मचारी शीतलप्रसादजीको इस भहाधंपदपर प्रतिष्ठित किया था। अपने सुधारक विचारो- 
के कारण शीतलप्रसादजीके हट जानेपर कानपुरके राष्ट्रीय काग्रेसके अधिवेशनमे योगदानके साथ इस श्रमण- 
सस्क्ृतिके तथा अपने गुरुकुलके नैतिक भारको सम्हाला था। विशेषता यही थी कि अध्यक्ष, मत्री, कोपाब्यक्ष 
आदि वैध पदोका भार देशके विद्याप्रेमी श्रीमानोके ऊपर ही रहता था । तथा वे भी इनके लोकोत्तर व्यक्तित्व- 
के कारण सेवा तथा त्यागकों मुख्य मानकर चलते थे । तथा काशी विश्वविद्यालयकी स्थापनाके पूर्व ही यह 
विद्यालय दक्षिण तथा उत्तरके छात्रोका अनुपम केद्ध बन गया था | यही कारण था कि राष्ट्रपिता उक्त विद्व- 
विद्यालयकी स्थापनाके समय इस विद्यालयमे ही आकर ठहरे थे। तथा राष्ट्रीय स्वातन्व्य-सग्रामके स्कन्धावार 
(छावनी) काशी विद्यापीठकी योजना इसकी विशाल छत्पर ही साकार हुईं थी। तथा स्वदेशी-आन्दोलनका 
ओकार भी ब्र० ज्ञानानन्दजीके अहिंसा प्रेस” से यही हुआ था। सन्‌ २५ से ३९! तकके युगसे इस विद्यालय- 
ने न्याय, साहित्य, सिद्धान्त आदिके अनेक आचार्य देशको दिये थे। यद्यपि व्याकरण शुष्क एवं विलष्ट विषय 
साना जाता था, किन्तु इस स्वर्णयुगमे, अग्रेजो द्वारा १८५८ में सर्वप्रथम आक्रान्त सोरई (शाहगढ राज) के ही 
किशोर वशीघरजीने सानन्द छेकर प्रथम वैदय-व्याकरणाचार्य देश ओर समाजको दिया था । 


प्रतिभा-परीक्षण 
गुरुवर गणेशवर्णीकी दृष्टि समाजकों स्वशास्‍्त्रोके विद्वान देना थी। फंलत- व्याकरण केनेपर वशीघर 
२-८ 


५८ सरस्वतो-वरदपुत्र पं० बंशीधघर व्याकरणाचार्य अभिनन्दन-पग्रन्य 


गुरुओके सतिशय स्नेह-माजन हुए थे। आचार्य॑मरे व्याकरण-दर्शंत पढाये जानेपर गुरुओं तथा इनको स्वय यह 
आभास हुआ कि यह युवक तो दर्शन और न्यायके योग्य क्षयोपशमश्ाली हैँ । इस प्रतिभा-परीक्षणके वाद 
बशीधरजीने स्वयं स्वाध्यायद्वारा जैन न्यायके मानक महाग्रन्थोका अध्ययन किया। और काशी विद्वविद्यालय- 
से जैनदशंन शास्त्री एवं बगाल संस्कृत ऐसोशियेश नसे न्‍्यायतोथं परोक्षा ससम्भान उत्तीर्ण करके सर्वाग 
विद्वत्ताको प्राप्त किया । तथा प्रारम्भिक किशोर सहाध्यायियोकी प्रतिभा-परीक्षणकों उनकी हितकामनासे 
अपनाया था। इन पक्तियोके लेखकको १९२८ में गुरुवर गण्णेशवर्णीनि श्रमण-शिक्षासस्था-अ्रमणगप्रक्रमसे पकड़ 
स्याह्गाद महाविद्यालयकी लोकोत्तर-छात्रता वशीघधरजी, परमानन्दजी तथा भैयाजी हरिप्रसादके आग्रहपर ही 
दिलायी थी, क्योकि उस समयतक छात्रावासमे एक भी स्थान रिक्त नहीं रहा था । एक दिन विद्यालयकी छत 
पर अम्यास करते समय इन्होने अष्टसहस्लीकी कारिका-- 


“हेतो रह्वेतसिद्धिश्चेद्‌ द्वेत स्याद्धेतुसाध्ययो: । हेतुना चेद्षिना सिद्धि द्वत वाड्मात्रतों न किम ॥” 


दिखायी और विशारद प्रथमख़ण्डके लघुतम छात्रको इसका अनुवाद करनेको कहा । याद नही, 
अनुवाद केसा, क्या रहा होगा ? पर इन्होने अपने न्यायतीर्थ-परीक्षाप्रपत्रके साथ उसका भी न्याय-प्रथमाका 
परीक्षा-प्रपत्र भरवा दिया। और उच्चकक्षा-छात्र १० श्रुतसागरजीकी कृपासे दो मासमे न्यायप्रथमाकी तैयारी 
करके न्यायशास्त्र रुचिकर बना सका था, जिसकी पूर्णा वह साहित्यद्ञास्त्री (ग० स० को०) तथा तृतीयवर्ष 
कला (का० वि० वि०) के साथ इनके समान हो न्यायतोर्थ (4० स० ए०) करके कर सका था । 
न्यायबुद्धि 


पं० बशीघरजीकी न्यायप्रियता शास्त्र-अध्ययन तक ही सीमित न थी । अपितु वह प्रत्येक अनुचितके 
प्रतिरोधरूपसे प्रस्फुटित होती थी । इसका प्रथम प्रदर्शन मुझे १९२९ में विद्यालयमे ही देखनेको मिला था! 
विशेष बुद्धिमान्‌ छात्रोको योग्यतावृत्तिया भी मिलती थी । फलछत विद्यालयमे यह नियम वन गया था कि 
एक-से-अधिक योग्यता-वृत्ति पानेवाके छात्रोकों भोजनशुल्क पाच रुपया मा० जमा करनी होगी । सयोगात्‌ 
छात्रोने इसका उल्लघन किया । और एक ऐसे ही छात्र ने झूठ भी नही बोला । फलूत उसे तत्कालीन उप 
अधिष्ठाताजीने छात्रावाससे पृथक्‌ कर दिया । व्याकरणाचार्यने माग की थी कि 'ऐसे सभी छात्रोकों पृथक किया 
जाय ।” इसपर उन छात्रोको छोडकर इन्हें ही पृथक कर दिया गया । किन्तु ये न्यायमार्गपर रहे और छात्रा- 
वास छोडकर चले गये तथा बाहर रहकर भी अपने गुरुकुछके छात्र रूपसे ही व्याकरणाचार्य पूर्ण करके उसे 
गौरान्वषित किया था । 


मनस्चिता 

सयोगात्‌ इनका विवाह एक सम्पन्न घरानेकी एकमात्र पुवीके साथ हुआ था । किन्तु व्याकरणाचाय 
होते ही ये व्यावरके जैन सम्प्रदायी साधुओको पढानेके छिए आमत्रित किये गये, तो इन्होने ससुरालकी विपुलल 
सम्पत्तिकी उपेक्षा करके अल्पवित्त आत्मभरताकों ही वरीयता दो। तथा ससुरके एकमात्र सतानस्नेंहको 


भावनात्मक सुकुमारताका पालन करते हुए भी व्यवसायी-बुद्धिजोवी ही रहे । तथा परम आध्यात्मिक साधक 
प० भागचन्दजी आदिके समान ग्राहक निवटाकर शारदा-साधनामे हो लगे रहे । 


युक्तिमढ्नचनं यस्य तस्य कार्य परिग्रहः 
व्याकरणाचार्यजीका शब्दशास्त्रका पूर्ण अध्ययन तथा श्रमणधर्म-न्यायपारगतता स्वान्त सुखाय ही 
रही है । यह इनका पू्॑पुण्योदय था कि मूर्घन्य विद्वान होकर भी इन्होने जिनवाणीसे आजीविका कभी नही 


कल 
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की हैं । और अपने अवाघ ज्ञान और मननका जीव-उद्धार तथा परम्परया समाज-देश उद्घधारके लिए ही उपयोग 
किया है । इसीलिए सकुचित मसान्यताओके अर्थप्रधान समाजमे ये प्रकाशस्तम्भका का्य करते रहे है । पच- 
कल्याणकगजरथ आदि कालातीत प्रभावनाओका ही प्रतिरोध आपके द्वारा नहीं हुआ है; अपितु लक्ष्मीके 
सामने शारदाको झुकानेवाले अपने प्रौढ सुधार-साथियोका भी सुधार करनेमें वे अग्रणी रहे हैं । और द्रव्या- 
नुयोगलोपफे कारण अध्यात्महीन श्रमण-सम्प्रदायी एकाध साधु द्वारा केवल अध्यात्मके एकाघध ग्रन्थके आधार 
पर ही अपनाये गये निशचयकान्तका, दृव्यानुयोगके धनी श्रमणधर्मी प्रौढ़ विद्ानों द्वारा समर्थन किये जानेपर 
व्याकरणाचायंजी अपने एकाकी प्रयास द्वारा सिद्धान्ताचायंकी भूमिका निभा सके हैं । इन्होने स्पष्ट कर दिया 
कि धमंशास्त्री, कभी भी अथंशास्त्री नही होता । और न ही वह व्यवहारेकान्ती होता है, चाहे व्यवहारी- 
कान्ती स्वपक्षमें लानेके लिए ख्याति-लाभका भण्डार उसके सामने उडेल देवे । उसकी तो वादार्यी स्वामी 
समन्तभद्रके चरणनिन्होपर चलकर “ुक्तिशास्त्राईविरोधिवाक्‌”” मात्र ही एक गति है, क्योंकि ऐसा करनेपर ही 
उसका दइष्ट, प्रसिद्ध दृष्टका साधक होता है । 

अपनी इस प्रखर दृष्टिके कारण स्वजन एवं परिजनोके विरोध करनेपर भी अपने राष्ट्रीय स्वातन्त्य- 
संग्राममे भी भाग लिया था। और १८५८ मे घोखेसे आक्रान्त सोरई (अब जिला रलितपुर) को भी अकेले 
ही सत्याग्रही बनाया था । अचल, गृरकुल और अन्य प्रकारोसे वे लेखकके अग्रज है । अतः व्याति-छाभ-मानसे 
पर इन एकमात्र श्र मण-पण्डित॒जीको प्रणाम ही करना समुचित है । 


साधना-पथके निष्ठावान पथिक 


७ भरी यशपाल जैन, दिल्‍ली 


मुझे यह जानकर बडा हप॑ हुआ कि पंडित बशीधर व्याकरणाचार्यका दीधंकालीन सेवाओके उपलयमे 
सावंजनिक सम्मान किया जा रहा है ओर उस शुभ अवसर पर उन्हें एक अभिनन्दनग्रन्व भेंट फ़िया जा 
रहा हैं। में उनका पुरे हुदयसे अभिनदत करता हूँ ओर उनके उत्तम स्वास्थ्य तथा दीर्घाव॒की प्रभुसे कामना 
करता हूँ । 

पद्धितजी जैन समाजके उत्त इने-भिने विद्वानोमेसे है, जिन्होंने अअबनी वाणी और लेसनोसे गन समाज- 
फो अ्रस्तामान्य प्रेरणा दी है और जैन वाइमयको समृद्ध किया हूँ। उत्तको कई पुस्तकें पैन तस्व-तान, जेंने 
तत्व-मोमासा आदिक्े सप्बन्धमे बड़ी मृत्यवान सामग्रों प्रस्तुत करती हैं। उनको सब-से-चड़ी विद्येपता प्रामा- 
णिकता, विचारोकी स्पष्टता और पिवेचनकी मोलिकता हूँ । 

मशे पठितजीके निऊद सम्पर्कंमत आनेफा अवस्तर नहीं भिल्ला, कि्तु लव भी उससे साक्षाल्लवारक् 
सोभाग्य प्राप्त हुआ है, उतको सरलता और सादगोने मुझे बहुत प्र वावित झिया हैं। दिद्ला प्राय व्यक्िको 
जदिल और अभिमानी बना देती है, परन्तु पडितनोके जीवनडी जठिदता और अभिमान जाग नही नदी छर 
पाये । उनको दिद्ता हिसो शो भो जातहित सह करतो, उछ्दे स्नेह जार नादर उलनन करग €ू । 

एत्तरपदक्षने बुन्देशे-बादों सोरई मामम कब पदिजो पररदिक दिला लग्मरवान एर डू। इडर 
बहू ६१ पर्ष थी जउन्नायमे यारायस/ चडे गये जहा च्याद्रादर गरावाकिरन एदिसा सभपाचर प्राजथ 2७) ॥ 
जोर बढ़ाते बट स्याहरयाजाज, सा्द्त्विन्शादती, जवन-्धावन्याइता जार न्योता थी उप्रत्ति कने ० जे 2र 4 


६० : सरस्वतो-वरवपुत्र पं० बंशीधर व्याकरणाचार्य अभिननन्‍दन-प्रन्थ 


इतनी उपाधियाँ मिलना आसान बात नहीं थी | इसके पीछे उनका गहन अध्ययन, परिश्रमशीलता 
और छगन थी । किशो रावस्थाके ये गुण उनके लिए अत्यन्त लाभदायक सिद्ध हुए | वह वराबर आगे बढते" 
गये और एक दिन उनन्‍नतिके चरम शिखर पर पहुँच गये । आज उनकी गणना जैन समाजके उन विद्वानोमे 
होतो है, जिनके नाम उँगलियो पर गिने जा सकते है । 


पडितजी चाहते तो अपनेकों जैन दर्शन और जैन साहित्य तक ही सीमित रख सकते थे, किन्तु समाजको 
भी उन जेसे नि स्पृही और नि स्वार्थ सेवककी आवश्यकता थी । उन्होने जैन और जैनेतर समाजोकी चेतता- 
को जाग्रत करनेके लिए सतत प्रयत्न किये । वह पुरातन पीढीके थे, किन्तु उन्होने यह नही माना कि जो कुछ 
अच्छा है, वह केवल प्राचीनताकी देन है । उन्होने वर्तमान उपलब्धियोको भी देखा और उनमें जो ग्राह्म था, 
उसे ग्रहण किया । इस प्रकार हम कह सकते है कि प्राचीन परम्पराओो, आचार-विचारों और सस्क्षतिके प्रति 
प्रतिबद्ध होते हुए भी उन्होने आधुनिक विचारोके सम्बन्ध्में उदार दृष्टिकोण रखा और यथासम्भव दोनो 
विचार-धाराओके बीच समन्वय स्थापित किया । 


पडितजीका जीवन बहुआयामी है । वह विद्वान है। समाजसेवी है, लेकिन साथ हो राष्ट्र-सेवी भो हैं । 
जिस समय देशमे नमकसत्याग्रहके फलस्वरूप एक नई चेतना जाग्रत हुई और सारा देश पूर्ण स्वतन्त्रताकी 
शपथ लेकर मैदानमे आ खडा हुआ, पडितजी भी पीछे नही रहे । देश-सेवाके कार्योमे सक्रिय योगदान दिया 
ओर जब सन्‌ १९४२ में ९ अगस्तको भारत छोडो” आन्दोलनका सृत्रपात्र हुआ तो पडितजी राष्ट्रसेवकोकी 
प्रथम पक्तिमे आ खडे हुए, जेल गये। सागर, नागपुर और अमरावतीकी जेंलोमें उन्होंने नौ-दस माह 
कितने कष्टमे बिताये, उसकी कहानी आज भी दिल दहला देती है। पडितजी नगर काग्रेस-कमेटीके अध्यक्ष 
ओर मध्यप्रातीय काग्र स-कमेटीके सदस्य भी रहे । 


जो मुक्त हस्तसे देता है, उसका भण्डार कभी रिक्त नही होता, उल्टे समुद्ध होता है । कहते हैं, 
सर्वोत्तम दान विद्यादान होता हे । पडितजीने अनेक पुस्तकें तो लिखी ही, विभिन्‍न विषयोके दर्जनों लेख भी 
लिखे। गणेशप्रसाद वर्णी अन्थमाला और भारतत्र्षीय दिगम्बर जैन विद्वत्परिषदके वर्षों तक मत्री रहे । सिवनी 
तथा श्रावस्तीके विद्वत्परिप दु-अधिवेशन उन्हीकी अध्यक्षतामे सम्पन्न हुए । इन अधिवेशनोमे उन्होने जो भाषण 
दिये, उन्हे सुनकर श्रोता मनमुग्ध रह गये । 

उन्होने कई पत्रोका सम्पादन भी किया । 

छ दशकसे वह लगातार समाज, साहित्य, धर्म और सस्क्ृतिकी सेवामे सलूग्त है। अध्यापनमे उन्होंने 
अधिक समय नही छगाया, अधिकाश समयका उपयोग अध्ययन और छेखनमें किया । वह मौलिक चिन्तक हैं 
और लेखनमें भी उनकी विशेप गति और मति है । यह जैनदर्शन और जैन साहित्यके अधिकारी विद्वान है । 

मैने एक स्थान पर लिखा हैँ कि साधक कभी थकता नही, कभी रुकता नहीं | पडितजी एक महान 
साधक हैं । चौरासी वर्षकी वयमे आज भी वह सक्रिय हे । उनका चिन्तन और लेखन अवाघ गतिसे चलता 
रहता हैं ! 

सेवाके प्रति समर्पित व्यक्तित्वकी विश्येपता होती है कि वह अपने जीवनको प्रत्येक इवास और भश्त्येक 
धडीका सद॒पयोग करता है। एक क्षण भी प्रमादमें नहीं खोता । पडितजीका सम्पूर्ण जीवन सेवाके लिए 
समर्पित रहा है। इतसीसे समयका उनके लिए बटा सूत्ग्र है । 

पडितजों अनेद्ाय महत्त्वपूर्ण पदों पर रहे हू, बमेफ़ सम्मान उन्हें मिलते रहें हे, लेकिन यह निर्विवाद 
सत्य है कि उनमे पडितजा नहों, वे €वर्ध गोरवान्वित हुए है । 


२ | व्यक्तित्व तथा कुतित्व : ६१ 


पंडितजीसे कबन-्कब और कहाँ-कहाँ मिलना हुआ, अब याद नही आता, किन्तु उनके चेहरेकी 
सोम्यता और वाणीकी मृदुलताकी छाप अब तक मेरे मन पर बनी हुई है । 


आज सावंजनिक जीवनमे मूल्योका बडा 'हास हो गया है । जैन समाज भी उसका अपवाद नही है। 
पडितजीका सर्वोत्तम अभिनन्दन यही होगा कि जैन समाज उनकी कठोर साधनाका स्मरण करे, उससे प्रेरणा 
लें, और अपने आच रणसे जैनधमं, सस्क्ृति और दरशंनके उज्ज्वल स्वरूपको प्रस्तुत करके एक नये युगकी स्था- 
पनामें सहायक हो । 
“जीवेम शरद शतम्‌”--पडितजी शतायु हो । 


विलक्षण प्रतिभाके मनीषी 


७ प्रो० उदयचन्द्र जैन, जन-बौद्धदर्शनाचाय , पुवे रीडर, का० हिं० विं० 


. श्रीमान्‌ प० बशीधरजी व्याकरणाचार्य एक हरूब्धप्रतिष्ठ वयोवृद्ध विद्ान्‌ है। आपमे अनेक ऐसी 
विशेषताएँ है जिनके कारण जन समाजमें ही नही, किन्तु भारतीय समाजमें भी आपका विशिष्ट स्थान है । 
विद्वत्समाजमें तो आप एक प्रतिभाशाली मूर्धन्य विद्वान्‌के रूपमे सुप्रसिद्ध है । 


आपने प्रात स्मरणीय परमपृज्य गणेशप्रसादजी वर्णी द्वारा! सस्थापित श्री स्याद्गाद महाविद्यालय 
वाराणसीमे रहकर ११ वर्ष॑ तक उच्चकोटिका अध्ययन किया है। आप जेनसमाजके प्रथम व्याकरणाचार्य 
है। व्याकरणाचायंकी उपाधि प्राप्त करना कोई साधारण बात नही है । साहित्य, दर्शन, न्याय आदि विषयो- 
में व्याकरण अति कठिन विषय हैं । ऐसे कठिन विषयमें आपने प्रवीणता प्राप्त करके यह सिद्ध कर दिया हूँ 
कि दृढ संकल्प वाले व्यक्तिके लिए कोई कार्य कठिन नही होता हैं। अत व्याकरणाचार्यकी उपाधि आपकी 
विशिष्ट प्रतिभाकी सूचक है। 

जैनदर्शन ओर जैनसिद्धान्तके मूधैन्य विद्वान होनेपर भी आपने शिक्षा-समाप्तिके अनन्तर किसी 
विद्यालय आदिमे सबिस नही की, किन्तु वीनामे स्वतत्र व्यवसायको अपनाकर वणिक्पुत्नोमे' भी अपना श्रेष्ठ 
स्थान बना लिया । ऐसा कहा जाता है कि सरस्वती और लक्ष्मीका विरोध है। परन्तु आपने इस कथनको 
असत्य सिद्ध कर दिया है । आप सरस्वतीके वरदपुत्र होकर भी लक्ष्मीके भी परम भ्रिय पुत्र बने। 


उच्चकोटिके विद्वान होनेके साथ ही आप स्वतन्त्र विचारक और लेखक भी हैँ। व्यवसायमे सलूग्न 
व्यक्ति प्राय चिन्तन तथा छेखनके लिए बहुत कम समय निकाल पाता है। परन्तु आप इसके अपवाद है । 
यही कारण है कि आपकी छैखनोंसे 'जैन शासनमे निश्चय और व्यवहार', जेनदर्शनमे कार्यकारणभाव और 
कारकव्यवस्था” आदि ऐसी अनेक कृतियोका सृजन हुआ है जो महत्त्वपूर्ण होतेके साथ ही पठनीय और मन- 
नीय हे । इतना ही नही, अभी ८४ वर्षकी ववस्थामे भी आप छेखन तथा चिन्तनके कार्यमें बराबर सलूग्न 
रहते है । 

जैन विद्वानोमे स्वतत्रता-सेनानी प्राय बहुत-कम मिलेगे | किन्तु आपने स्वतत्रता-सेनानी होनेका 
महान गौरव प्राप्त किया हैं। सन्‌ १९४२ के भारत छोडो” आन्दोलनमे आपने सक्रिय भाग लेकर सागर, 
नागपुर और अमरावतीकी जेलोमे ९-१० मास तक अनेक कष्टोको शानन्‍्तभावसे सहन किया हें । 


समाज-सेवा, देश-सेवा और साहित्य-सेवा तीनोकों आपने अपने जीवनका श्रघान लक्ष्य बनाया है । 


६२ सरस्वतो-वरदपुन्न पं० बंशीघर व्याकरणाचायं अभिननदत-प्रन्य 


सन्‌ १९६५ में आप भा० दि० जैन विद्वत्परिदुके अध्यक्ष चुने गये । फरवरी मासमें सिवनीमे आपकी अध्य- 
क्षतामें विदस्नरिपदृका अधिवेशन हुआ। उस समय आपके श्रीमान्‌ फोठियाजीको लिखा कि वाराणसीके सव 
विद्वानोको साथ लेकर सिवनी आओ । कोठियाजी आदि विद्वानोके साथ में भी सिवनी गया । विद्वत्परिपद्‌- 
की कार्यकारिणो समितिके चुनावके समय सिवनी अधिवेशनमे आपने मुझे विद्वत्परिंपदृका सयुक्तमत्री बना 
लिया । और प्रसन्नता हैँ कि कुछ वर्षों तक विद्वत्परिपदके सयुकतमतन्नी पदपर रहकर कार्य करनेका मुझे 
सौभाग्य प्राप्त हुआ । 


आप हित, मित और प्रियभापी है। जब आप विद्वत्परिदुके अध्यक्ष ये तब आपने स्नेहपूर्वक एक दिन- 
के लिए बीना बुलाया। उस समय आपने अनेक विपयो पर विद्धत्तापुर्ण चर्चा की थी तथा मुझे भी अनेक १रा- 
मश दिये थे । आपका स्नेहपूर्ण आतिथ्य तो सदा स्मरणीय रहेगा। आप श्रीमान्‌ कोठियाजीके आदरणीय 
चाचाजी हैं । इसलिए आप जब कभी कोठियाजोके यहाँ वाराणसी आते थे तब आपसे मिलकर परम प्रसन्तता 
होती थी । अप्रैल सन्‌ १९८७में ललितपुरमे श्रद्धेय डॉ० कोठियाजीके कुरपतित्वमें हुई जैन न्‍्याय-विद्या- 
वाचनाके समय भी आपसे मिलनेका सुअवसर प्राप्त हुआ था । 

ह॒ष॑ है कि ऐसे महान्‌ विद्वान॒की सार्वजनिक सेवाओके उपलक्ष्यमें उन्हें अभिनन्दनग्रन्थका समर्पित 
किया जाना एक अत्यन्त स्तुत्य कार्य है। इस सुखद अवसर॒पर उनकी दीर्घायुकी कामना करता हुआ उन्हे 
अपने श्रद्धा-सुमन अपित करता हूँ । 


बीसवीं सदीके गम्भीर-दार्शनिक विद्वान 


७ प्रो० (डॉ०) राजाराम जन, स्नातकोत्तर सस्कृत-प्राकृत विभाग, ह० दा० कालेज, आरा 


जो स्वतन्त्र मौलिक विचारोके घनी तथा स्वाभिमानी प्रवृत्तिके विद्वान्‌ होते हैँ, वे किसीके आदेश 
निर्देश और पराधोनताकों स्वीकार नही करते । अमेरिकाके एक महान दाशनिक इमसंनके विषयमें कहा 
जाता हैं कि उसने नगरसे दुर एक जगली-सरोवरके किनारे एक झोपडेमें रहना और अपनी आजीविकाके 
लिए छोटा-मोटा कषपि-कार्य करते हुए तत्त्व-चिन्तन एवं लेखनकायें तो पसन्द किया, किन्तु राजकीय-सेवा 
या अन्य सस्थाओकी पराधीनतापूर्ण सेवामे रहना पसन्द नही किया । यही स्थिति है हमारे मनस्वी महापण्डित 
श्रद्ेय प० वशीघरजी शास्त्री व्याकरणाचायंकी भी । 

श्रद्धेय पण्डितजी जैनेतर व्याकरणाचार्योमें प्रथम पक्तिके तथा जैन समाजमे व्याकरणाचार्योका खाता 
खोलनेवाले आद्य व्याकरणाचार्य हैं। न्यायाचायं, साहित्याचार्य एवं सर्वंदर्शनाचाय आदि तो जैन समाजमें 
अनेक तैयार हुए, किन्तु व्याकरणाचार्य इने-ग्िने ही मिलेगे । उसका मूल कारण है कि वह विषय भ्राय सभी- 
को नीरस एव दुरूह लगता है। इस कारण बहुत कम लछोगोकी गति उसकी ओर हो पाती है । 


पण्डितजीके जीवनका जब यह दृढ सकल्‍प बना कि यदि समाजकी ठोस सेवा करनी हो तो समाजके 
वेतन-भोगी सेवक मत बनी । उन्होंने वही किया भी । समाजके प्रतिष्ठित पदोको प्राप्त करनेका उन्होंने 
कभी प्रयत्न नही किया। उसके बदलेमे उन्होने बीना (सागर) जैसे छोटे-से नगरको ही अपनी कमंभूमि 
मानकर वही पर कपडेके छोटे-से व्यापारको अपने परिवारकी आजीविकाका साधन बनाया तथा व्यापारिक 
कार्यसि बच हुए समयको अपने स्वाध्याय एवं प्रवचनमें लगाया । “ 
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पण्डितजीके कारण बुन्देलखण्डका अत्यन्त लघु नगर “बीना” भारतकी विद्वत्ताके मानचित्रमे सुखियो- 
भरा स्थान पा गया । समाजमे जब भी शास्त्रार्थ होता या कोई समस्या उठ खडी होती, सभीका ध्यान बीना- 
नगरके उस एकान्त साधककी ओर चला जाता और निश्चय ही वहाँसे उसका समाधान निकल आता । 


इन पक्तियोका लेखक तो पपौराजी विद्यालयके अध्ययनकाल (सन्‌ १९३८) से ही उनका नाम 
सुनता चला आ रहा था। सयोगसे मेरे आद्य विद्या-गुरु श्री पण्डित डाँ० दरबारीलालजी कोठिया न्यायाचारयंके 
सौजन्यसे वे पपौराजीके एक नैमित्तिक अधिवेशनमे पधारे। अत्यन्त साधारण, किन्तु शुद्ध खहरधारी पण्डित 
बंशीघधरजीको अपने बीच पाकर हम लोग कृतकृत्य थे। हमारी छात्रसभामे भी उनका उद्धोधघक भाषण हुआ । 
शब्दावली तो मुझे' स्मरण नही, किन्तु उसका साराश यही था कि “जिनवाणी एवं जैन समाजके उद्धारका 
भार नवीन पीढी पर है। इसके साथ ही राष्ट्रके निर्माणकी जिम्मेवारी भी उन्ही पर हैं। अत छात्रोको 
अपने अध्ययनके साथ-साथ स्वस्थ रहकर समाज एवं राष्ट्रकी सभी समस्याजोको समझकर अपनी-अपनी 
शक्तिके अनुसार उनके उद्धार एवं निर्माणकी दिशामे भी कार्य करनेकी योग्यता हासिल करना चाहिए ।”” 


सन्‌ १९५७ के आसपास मैंने डॉ० हीरालालजी एवं डॉ० ए० एन० उपाध्येके आदेशसे हस्तलिखित 
अप्रकाशित ग्रन्योपर शोघकाय॑ प्रारम्भ किया था । उस प्रसंगमे मैं महाकवि रइघुकी पाण्डुलिपियोकी खोजमें 
राजस्थान एवं गुजरातके बाद बीना पहुँचा था। वही मेरी उनसे प्रथम साक्षात्‌ भेंट थी। मैने उसी 
समय परखा कि नवीन उनननीषु पीढीके प्रति वे कितने सहृदय, एवं सहयोगी-प्रवृत्तिके सज्जनोत्तम व्यक्ति 
हैं। भले ही वहाँके शास्त्र-भण्डारमे मुझे रइधुकी कोई भी प्रति नही मिली, किन्तु उसकी खोजसे लेकर 
आतिथ्य तककी उनकी स्नेह-छाया मुझे अवश्य मिली । 


जैन समाजमे कर्म-सिद्धान्तके ज्ञाता दो विद्वान सवेविदित है--सिद्धान्ताचार्यं प० फूलचन्द्रजी शास्त्री 
एवं सिद्धान्ताचायं १० बंशीधरजी व्याकरणाचार्य । दोनो ही शुद्ध खददरधारी, दोनो ही पक्‍के गाँधीवादी, 
दोनो ही जैन-सिद्धान्तके मर्मज्ञ, अभृतपूव॑ प्रतिभाके धनी, दोनो ही मनस्वी एवं वेजोड स्वाभिमानी और दोनो 
ही राष्ट्रकी सेवामें समपित और स्वतन्त्रता-प्राप्तिके आन्दोलनकारी होनेके कारण जेलकी यातनाओके भोगी । 
दोनोकी इतनी प्रगाढ मैत्री कि पूज्य प० फूछचन्द्रजी कहा करते थे कि हम दोनोकी विचार-घारामे इतना 
मतैक्य है कि किसी भी प्रश्नके उत्तरमें भाषामें भले ही हीनाधिक अन्तर आ जाय, किन्तु विचारोमें कभी 
भी अन्तर नही आ सकता । दार्शनिक-मान्यताको लेकर सम्भवत यही स्थिति आगे नही चल सकी । जयपुर 
(सानिया) तत्त्वचर्चा' में इसकी स्पष्ट झलक मिलती है। किन्तु मतभेद रहते हुए भी मनभेदकी स्थितिको वे 
दोनो ही पसन्द नही करते । यही उनकी महानता एवं बडप्पन हूँ । 

पण्डितजीका जीवन एक खुली पुस्तकके समान हैँ । वे व्यापारी अवश्य है किन्तु अणुव्नतोके नियमोके 
प्रतिपालक भी है । यह आइचयका विपय है कि व्यापार करते हुए भी जैन-दरशंनके गहन रहस्योका उद्घाटन 
वे कैसे कर पाते है ? किन्तु निरपेक्षवृत्तिसे व्यापारमें लगे हुए पृण्डितजी उस्ते आश्चर्य नही मानते, क्योकि 
वे उस पथके पथिक है, जिसे भारतके सुप्रसिद्ध जौंहरी एवं चिन्तक रायचन्द्र भाई (महात्मा गाँधीके गुरु 
जैसोने भी अनुसृत किया है । 

बुन्देलभमि प्रारम्भसे हो साधक विद्वानोंको खानि रही हैं। उसकी प्रथम पक्तिके विद्वानोमे पण्डित 
बंशीघरजीका नाम चिरकाल तक प्रेरणाका अजस्नर-लोत बना रहेगा । उन्हे हमारा शुतश॒ नमन है । वे 


न्कर गतायु हो "। न ॥ 


राष्ट्र एवं समाजकी अतुलनीय विभूति 


७ डॉ० हरीन्द्रभूपण जन, मानद निदेशक अ० शो० पी०, उज्जैन 


खादीकी स्वच्छ श्वेत नुकीली टोपी, खादीके कुर्तेके ऊपर जवाहर जाकेट एवं खादीकी धोती, आँखों 
पर चश्मा, भोला चेहरा और सतक नेत्र, सक्षेपम यह हैं हमारे आदरणीय पण्डित वशीघरजीका वाह्म 
व्वक्तित्त और आन्तर व्यक्तित्व है उनका स्वाशिमानपूर्ण आगमिक एवं दार्शनिक चिन्तनसे ओतप्रोत 
तेजस्वी रूप । 

आप कहेगे पण्डितजीका नाम वशीधर क्यो है ? बशीघरका अर्थ होता हैँ श्रीकृष्ण । इनका नाम तो 
जैनेन्द्र, ऋषपभ, अभिनन्दन, सत्यधर आदि होना चाहिए था । इसका उत्तर यह हैं कि आजसे लगभग सौ- 
डेढ-सी वर्ष पूर्व समाजमें जेन पण्डित नही थे । जन्म और मृत्युके समय ब्राह्मण पण्डित ही हमारे शरण थे | 
यही कारण है कि हमारे वयोवुद्ध पण्डित-जनोके नामोपर उन्हीकी सस्कृतिकी छाप हैं। जैसे पण्डित गणेश- 
प्रसादजी वर्णी, बाबा भगीरथजी वर्णी, प० गोपालदासजी गरौैया, प० देवकीनन्दनजी, १० जगरन्मोहनलालजी, 
आदि । उसी परम्परामे हमारे अभिनन्दननीय पण्डितजीका नाम प० वशीघर रखा गया है । 


आदरणीय पण्डितजीने स्याह्राद महाविद्यालय वाराणसीमे जैनधर्मं एव दर्शानका अध्ययन समाप्त 
कर समाज, साहित्य एवं पत्रकारिताके लिए अपनी सेवाएँ अपंण करते हुए, राष्ट्रीय स्वतन्त्रता-सग्राममे भी 
योगदान किया । 

मैं आदरणीय पण्डितजीका जीवन जैन पण्डितोके लिए आदर्श मानता हैँ । इसका कारण यह है कि 
उन्होने विद्याको आ्थिक आधार न बनाते हुए स्वतत्र व्यवसाय द्वारा अपनी आजीविका चलायी | इसी कारण 
उन्हें समाजमे विशिष्ट सम्मान प्राप्त हुआ । आदरणीय पण्डितजी चौरासी वर्षकी आयु निष्प्रमादभावसे 
अपने जीवनके आदर्शोको पुर्ण करनेमें सलग्न हैँ, यह बात आजके विद्वानोके लिए अनुकरणीय हैं । 

वेदोमें 'जीवेम शरद शतम्‌” कहकर सौ वर्षों तक जीनेका आदर्श रखा गया है। साथ ही _ अदीना' 
स्याम दरद झातम्‌ृ” कहकर सौ वर्षो तक मनोबलको ऊँचा रखनेकी बात भी कही ॥यी हैं । 

हम आदरणीय पण्डितजीके शताथु होनेकी कामनाके साथ उनकी आनि श्रेयस्‌ आध्यात्मिक समृद्धिकी 
हृदयसे कामना करते है । 


विद्रता ओर सहृदयताके संगम ' 


७ डॉ० रतनचन्द्र जैन, रीडर-भोपाल विश्वविद्यालय, भोपाल 


'धडित बशीधरजी व्याकरणाचाय' यह नाम बचपनमे अपने पिताभ्री (पडित बालचन्द्रजी प्रतिष्ठा- 
चार्यके मुँहसे सुना था। वे बडे आदरसे यह नाम लिया करते थे । व्याकरणाचार्यजीकी विद्वत्ताकी धाक मेरे 
पिताजीके मनमे बडे गहरे पैठी थी । उनके बारेमें बार-बार चर्चा करके पिताजी सभवत' हमलोगोको उन 
जैसा ही बननेकी प्रेरणा देते थे । ा 

वचपनमे एक बार उनके दर्शन भी पिताजीने सागरमे कराये थे। खद्दरकी घोती, कुर्ता और टोपीमे 
भव्य लग रहे थे। उस समय उनकी आयु लगभग पेतालीस वर्ष रही होगी । दिव्य तेज मुखपर झलक रहा 
भरा । पिताजीसे वे अत्यन्त विनमप्नता पूर्वक मिले थे । पिताजी अवस्थामें उनसे कुछ ज्येष्ठ थे । , 
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व्याकरणाचार्य”' उपाधि भी हमारे मनमे अत्यन्त श्रद्धा पैदा करनेवालो थी। सस्क्ृत-व्याकरणकी 
विलष्टतासे कौन अध्येता परिचित नही हैं। छलोहेके चने है । ऐसे विपयमे जिसने आचायंत्व प्राप्त किया हो 
वह अपनी अपूर्व मेधाके कारण कितना विस्मयोत्यादक, अतएव श्रद्धाका पात्र न होगा। 


पंडितजीने स्वततन्नता-सम्राममे भी भाग लिया था और जेल गये थे । सस्कृत और जैन सिद्धान्तके 
उद्भट विद्वान्‌की इस देशभक्ति और स्वातत्रयप्रियताका जब हमे बोध हुआ तब हमारा मस्तक गवंसे ऊँचा 
उठ गया और श्रद्धा ह्विगुणित हो गईं । 


लम्बा अरसा बीत गया । सन्‌ १९८० में सागर ( म० प्र० ) में पज्य आचाय॑ श्री विद्यासागरजी 
महाराजके ग्रीष्मयोगके अवसर पर एक महानिबन्ध-प्रतियोगिताकी घोषणा हुई थी । विषय था '"मोक्षमार्ग॑में 
निशचय-व्यवहारकी उपयोगिता ।” मेरा निबन्ध इसमे पुरस्कारयोग्य एवं प्रकाशनाथ पाया गया था। बादमें 
जशात हुआ कि इसके तीन निर्णायकोमेसे एक व्याकरणाचायंजी भी थे । इस विषयमे माननीय डॉ० दरबारी- 
लालजी कोठियाने एक रोचक किस्सा सुनाया | मेरे निबन्धकी प्रति जब व्याकरणाचार्यजीको प्राप्त हुई तब 
उन्होंने नि३चय-व्यवहार' विषय देखकर अरुचिपूवक उसे वि० प० के कार्यालयको लौटा दिया, क्योकि एक 
अरसेसे एक विशेष विचारधाराके अन्तर्गत निरुचय-व्यवहारका अत्यन्त गलत प्रतिपादन किया जा रहा था। 
इससे व्याकरणाचायेजीका मन अत्यन्त विरस हो गया था । किन्तु आदरणीय डॉ० कोठियाजी द्वारा उसे 
अवध्य पढनेकी प्रेरणा करने पर उसे उन्होंने कायलियसे पुन मगाया और उसे पढकर अत्यन्त प्रसन्‍न हुए । 
उन्होंने अपने प्रतिवेदनमे इसे सर्वश्रेष्ठ घोषित किया । यहीसे पण्डितजीका नैकटच् प्राप्त हुआ । 


प्रतियोगिताका परिणाम घोषित होनेके “गभग चार माह बाद मुझे श्र द्धेय व्याकरणाचायंजीका एक 
पत्र प्राप्त हुआ, जिसमें लिखा था कि बीनाके एक सज्जन मेरे महानिवन्धको पुस्तकरूपमे प्रकाशित करना 
चाहते है । यदि मैं इच्छुक होऊ तो शीघ्र उनसे आकर मिल्क । पण्डितजीका पत्र पाकर मैं अत्यन्त प्रसन्न 
हुआ | अपना अहोभाग्य समझा कि जैनदर्शनके एक वयोवुद्ध, मूर्धन्य विद्वानने मुझे अपने पास बुलाया हैं । 
मेंने पण्डित॒जीको अपने पहुँचनेकी तिथि सूचित की और उनके पास बीना पहुँचा। पहुँचनेपर मैंने उनके 
चरणोका स्पर्श किया । पण्डितजी बोले--रतनचन्द्र, मुझे तुम्हारा निबन्ध बहुत अच्छा लगा । मेरा हृदय 
भसन्‍्त हो गया ।! 

पण्डितजीने स्वयं चलकर स्नान वगैरहका स्थान बतलाया, अपने साथ भोजन कराया और अपने 
विश्वामकक्षमे ले जाकर विश्राम करनेके छिए कहा । साथ ही पूछा--विश्रामके बाद दूध-चाय क्या लोगे ? 
जो लेता हो, नि सकोच कहना, अपना ही घर समझना ।' यह कहकर पण्डितजी दुकानमे चले गये । बाजारका 
दिन था । दूकानमे सहयोग देना था । 


पण्डितजीके इस अननुभू तपूर्व वात्सल्यमय आतिथ्यसे मैं गदगद हो गया । छगा जैसे अपने घरमें आ 
गया हूँ। पण्डितजीके मानवीय व्यक्तित्वका साक्षात्कार कर मैं अपूर्व आनन्द और श्रद्धाके सागरमे डूब गया । 
विद्कतत्ता और सहदयताका अदुभुत सगम देखकर नेत्र सजल हो गये । 


पचहत्तर व्षकी अवस्थामे पण्डितजीकी दिनचर्या देखकर बडा आइचर्य हुआ । पण्डितजो रात्रिको 
नो बजे सो जाते है और सुबह तीन बजे उठते है । उठकर स्वाध्याय ओर लेखन करते है । उन्होते अधिकाश 
लेखन इसी समय किया है। यही समय उन्होने मुझे चर्चाके लिए दिया था। मैं भी तोन बजे उठ गया । 
पष्डितजीसे चर्चा हुई। उन्होने मेरे निबन्धमें कुछ स्पष्टोकरण सुझायें । मैंने समाधानके लिए अनेक प्रइन 
उनके सामने रखे। पण्डितजोने शान्तभावसे समाधान किया। परपिड़तजोको समझानेकी शैली अत्यन्त 
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सहृदयतापूर्ण है । जिज्ञासुकी समझमे ने आनेपर वे प्लिन्‍्त ओर उदासोन नही होने, अग्रितु बार-यार स्नेह 
पूरक समझाते हैँ। मैने उनसे कतिपय प्रश्नोपर बहुश प्रव्न किये, किन्तु एफ भी बार उत्तप्त नही हुए और 
बड़ शान्तभावसे वार-बार समझाते रहे । जिशासुको सत्यकी अनुभूति करा देनेहों कितनी उत्तद भावना है 
हैं पण्डितजी में, यह मैंने अनुभव किया । 


पिछले कुछ वर्षोसि जन समुदायमे जो एकान्तवादी विचारधारा चंछ पी हूँ और पृज्य वर्णीजीके 
द्वारा स्थापित सरवाओमे अव्ययन करनेवाले पण्डितजनोने भी उसमें शाम्रिठ होकर सिद्धान्तोंका आगमविदद्ध 
प्रतिपादन किया है, उससे व्याकरणाचार्यजीकों जितना सेंद है उतना शायद किसो अन्य विद्वानू को हो। 
जयपुर (खानिया) चर्चा'में आगमसम्मत विचारधाराफी पुष्टि करनेवाले विद्धानोंमे व्याफरणाचायंजी प्रमुख 
थे। प्रतिपक्षने उक्त चर्चाका विवरण जयपुर तत्त्वचर्चा' नामसे दो ग्रन्थ भागोमें प्रस्तुत किया हैं। इसमें प्रतिपक्षने 
अपनी एकान्तवादी विचारधाराको ही सही ठहराया है। इसको समीक्षा हेतु अनेक प्रस्योकी रचनाका 
परमावश्यक, श्रमसाध्य एवं प्रशसनीय कार्य व्याफणाचायंजीने हो किया है । सत्यका आग्रह भगवान महावीर 
भर महात्मा गाँधीका सच्चा अनुयायी ही कर सकता हैँ। उसे लौकिक हानियोकी परवाह नहीं होती । 
पण्डितजोने जिनवाणीकी जो प्रभावना को है वह स्वर्णाक्षरोमें लिखों जाने योग्य है । 


पण्डितजीके प्रति मेरें मनमें अगराध श्रद्धा इसलिए हैं कि उनमें कोरा पाण्डित्म नही है । उनके पास 
एक मुदु तथा वाल्सल्यसे परिपूर्ण निर्भग हृदय भी हैं, जिससे उनका वाण्डित्य सफल हुआ हैँ । पण्डितजी 
दीर्घायु हो ओर स्वस्थ रहें, इस कामनाके साथ उन्हें मे रे कोटिश नमन एव श्रद्धा-सुमन समर्पित हैं । 


स्वाभिमानी विद्वान 


७ डॉ० भागचन्द्र जन भास्कर, अध्यक्ष, पालि-प्राकृतविभाग, नागपुर वि० वि० नागपुर 


सोरई ' जैसे दूर-दराज गाँवमे जन्मे व्यक्तित्वनें टेढो-मेढी पगडडियोपर चलकर वाराणसीमें ज्ञान- 
साधना की और राष्ट्रीय तथा सामाजिक आन्दोलनोके कठोर झझावातोमे झूलते हुए, वीनाकों अपना स्थायी 
निवास-स्थान बनाया । इस हुम्बी यात्राने उन्हें अनेक पडाव दिये, चिन्तन-मन्यन करनेके लिए और उसका 
निष्यन्द निकला स्वतन्त्रतापूर्वक अजीविकोपार्जन । इस नि३चयकी पृष्ठभूमिमे थी प० जीकी स्वाभिमानी दृत्ति 
और आत्मविद्वासी प्रवृत्ति । वृत्ति और प्रवृत्तिके बीच घूमता हुआ उनका मानस तेजस्वी व्यक्तित्व, कभी थका 
नहीं, बल्कि अविराम नैतिक पथका निष्प्रमादो, परिश्रमों, पुरुपार्थी पथिक वनकर उसने विद्वानोको श्रेणीमें 
अग्रगण्य बननेका सौभाग्य पाया । 

स्वाभिमानी, पर अभिमानसे दूर, व्यापारी, पर लिप्सासे मुक्त, अध्यवसायी, पर कठघरोसे कटे हुए 
पण्डिजीके व्यक्तित्वनें नई पीढीको जो समय-समयपर मार्गंद्शन दिया वह अपने आपमे अनूठा रहा है । 

पण्डितजीकी विद्कत्ता और सहजताका परिचय मुझे, प्रथम बार तब मिला, जब बीनामे जैनतत्त्व- 
मीमासा (श्री ५० फूलचन्द्रजी द्वारा लिखित) का प्रथम बाचन हुआ। लगभग सन्‌ १९५८ में । उस विद्वत्‌ 
समुदायमें वे जिन मुद्दोकों अपने अकादूय तकोंके साथ उठाते थे, उनका परिहार सरल नही था। एंक 
व्याकरणाचार्यकी सिद्धान्तशास्त्रोमें इतनी गहरी पैठ देख़नें लायक ही बनती थी। सगोष्ठीकी जावन्त 
उपयोगिता उनके ही परिश्रमका फल थी । 


२ | व्यक्तित्व तथा कृतित्व : ६७ 


उसके बाद तो पंडितजीका स्नेह मुझे काफी मिला । श्रीलकासे वापिस आनेपर उन्होने बीनामे जो 
मेरा सत्कार किया कराया उससे तो मैं और भी अभिभूत हो गया । बस्तुत पण्डितजोकी गुणग्राहिताने उनकी 
स्वाभिमानी वृत्तिमे चार चाँद लगा दिये। अध्यापन कायंसे दुर रहकर भी विद्वत्ताको पनपाये रखनेका जो 
सुन्दर उदाहरण पडितजीने प्रस्तुत किया हैं वह वेमिसाल है, अनुपम है। उनके इस उदाहरणका अन॒करण 
यदि उस समयके बिद्वानोंने किव्व्चित्‌ भी किया होता तो पण्डित-परम्पराको जो अपमान्तके घूँट समाजने जहाँ- 
तहाँ पिलाये, उसका साहस उसे नही हो पाता । और पण्डित-परम्पराको अक्षुण्ण बनाये रखनेकी समस्या भी 
मुखर नही हो पाती । दीनता और नैराइयसे उभरने तथा स्वाभिमानके साथ जीवन यापन करते हुए शैक्षणिक 
और सामाजिक सेवा करनेके लिए स्वतन्त्र व्यवसायमे जुट जानेके अतिरिक्त कोई दूसरा सुन्दर विकल्प 
नही है । 

पचासी वर्षकी अवस्थामे भी पण्डितजी पूर्णतः स्वस्थ है । यह प्रसन्‍नताका विषय है । वे स्वस्थ रहे 
और अपने ज्ञानपुल्चका प्रकाश प्रसुत करते रहे, यही हमारी मनोकामना है । 


सस्मरण 
* शाह अमृतलाल जेस, बीना सकलन ७ डॉ० कस्त्रचन्द्र कासलोबाल 

श्री शाह अमृतलालजी जैत|बीना निवासी/आयु ६७ व्ष॑/व्यवसाय किरानाके व्यापारी । 

श्री अमृतलालजी पण्डित बंशीघरजीके साले हैं । बीनानिवासी होनेके कारण पिछले ६० वर्षोसे 
पण्डितजीके घनिष्ट सम्पर्कम रहे तथा उनकी प्रत्येक गतिविधिको सूक्ष्म दृष्टिसे देखा है । जब मैंने पण्डितजीके 
विषयमे अपने संस्मरण सुनानेकों कहा तो कहने लगे पण्डितजी आरम्भमें ही कठोर अनुशासन प्रिय थे 
अपने सिद्धान्तोके पक्के है तथा उनमें जरा भी ढिलाई पसन्द नही करते थे । यद्यपि में रिश्तेमें उनका साला 
हूँ लेकिन उनका मेरे साथ भी वैसा ही अनुशासन प्रिय व्यवहार रहता था, जेसा अन्य व्यक्तियोंके साथ रहता 
था। आरम्भमें तो मुझे उनका व्यवहार जरा सख्त लगता था लेकिन कुछ समय पदचात्‌ उनका वही व्यवहार 
हमारे लिए अनुकरणीय बन गया । 

प्रन्‍न--आपने तथा आपके परिवारके अन्य सदस्योने पण्डितजीके जीवनका किन-किन दिश्ञाओमे 
अनुकरण किया । 

उत्तर--पहले तो शाहजी प्रदनका उत्तर क्या दिया जाये, इसको सोचने लगे | लेकिन कुछ देर बाद 
कहने लगे कि हमारे पुवंज तो केवछ अपने व्यवसायमे ही सलूग्न रहा करते थे। न सामाजिक झगडोमें पड़ते 
और न राजनीतिसे वे कोई सम्बन्ध रखते थे । किन्तु पण्डितजीकी सतत प्रेरणा एवं मार्गंदर्शनसे हम छोग 
सामाजिक राजनैतिक एवं साव॑जनिक क्षेत्रोमे कार्य करने छंगे । तथा अपना व्यापार व्यवसाय करते हुए 
सामाजिक सस्थाओके सभी पदोपर कुशलतापूर्वक कायों किया तथा सभी क्षेत्रोमें पर्ण ईमानदारीके काम 
क्रनेके कारण समाज एवं सार्वजनिक क्षेत्रमे हमने जो सम्मान प्राप्त किया उसके लिए हम पण्डितजीके पूर्ण 
गाभारी है । 

प्रइन--पण्डितजीकी छोकपग्रियताके क्या उदाहरण दे सकते है ? 

उत्तर--क्यो नही । बीनामें पण्डितजीकी लोकप्रियता सदेव अपने सर्वोच्च शिल्लरपर रही । पडितजी 


६८ सरस्वतो-वरवपुत्र प० बशीघर व्याफर णाचार्य अभिनन्‍वन-प्रन्य 


बीनाकी सभो सस्थाओके मन्नी, उपाध्यक्ष एवं अव्बल पदपर रहे । जब चुनाव होते तो पण्डितजीके और हम 
लोगोके सबसे अच्छे वोट आते । पण्डितजीने जब यहांकी सस्थाओका कार्यभार सम्हाका तो उत्को रोकडर्मे 
कुछ हो रुपये मिले ये। लेकिन जब उन्होंने गसस्‍्थाओसे अपना त्यागमन्न दिया तो उन सबको छाखोकी सम्पत्ति- 
वाली सस्था बनाकर छोडा । पण्डितजो तो पूर्ण निष्ठा एवं ईसानदा रीसे काये करते थे । छेकिन जब समाजके 
कुछ छोगोको उनकी लोकप्रियता सहन नहो हुई तो परस्पर जातीयताकों उलझा दिया गया । और अन्तमे 
पण्डितजीने सन्‌ १९७१ में अपना सम्बन्ध त्तोड लिया। और समाजके पूर्ण आग्रहके वाद भी भव वे सस्थाओका 
मामला हाथमें लेनेको तेयार नही होते । हमने भी पण्डितजीके साथ ही मस्थाओसे अपना हाथ खींच लिया । 
दस सम्बन्धम मुझे एक घटना और याद आती है कि कभी-कभी सागर जिलेके कलेक्टर एवं पंजीयन 
अश्विकारी दुसरे जिलेके विभिन्‍न ट्रस्टोफ़े अधिकारियोंसे कहा करते ये कि यदि ट्रस्टका प्रयास-सचालत देखना 
एवं सीखना हो तो श्री नाभिनन्दन दिगम्बर जैन हितोपदेशिनों सभा बीनाके मतन्नी १० बश्ीधरजीके पास जाकर 
सीखिये और फिर मेरे पास आइये । हिसाव-किताबमे पण्डितजी कितने पक्के एवं व्यवस्थित हैं. उसको वें 
अधिकारीगण बराबर सराहना करते रहे । 
थी शाहजीने पण्डितजीको लोकप्रियताकी एक और घटना सुनायी । वे कहने लगे कि सन्‌ १९४२के 
आन्दोलनमें पण्डितजीकी छोकप्रियता देखकर वीनाफी पुलिसको उनको बीनामे गिरफ्तार करनेका साहत नही 
हुआ । लेकिन जब पण्डितजो सागरमे कचहरीका कार्य करके वापिस लौट रहे थे, तो बीना जकशनपर आपको 
गिरफ्तार कर लिया गया । पण्डितजीके गिरफ्तारीके समाचार बिजलीकी तरह वीना शहरमे फैल गये । और 
रातरिमे हो कम-से-कम दस हजारकी भीड बीना जक्शनपर जाकर पण्डितजीकी जयके नारे लगाने लगी । पुलिसको 
चिन्ता हुई कि कही भीड बेकाबू होकर तोड-फोड नही कर डाले, इसलिए पण्डितजीको आग्रहपूवंक पुलिस 
बाहर छाई और जब पण्डितजीने भीडको वापिस लछौटनेके लिए कहा तभी लोगोने बीना जक्शन खाली किया । 
आपने अन्तमे कहा कि ऐसे कितने सस्मरण सुनाये जा सकते है। हम तो पण्डितजीके आदशोपर चलने 
वाले है और हमारा पूरा परिवार उन्हे समर्पित रहा हैं। उनके अभिनन्दनग्रन्थ प्रकाशित होनेके समाचार 
सुनकर हमे अत्यधिक प्रसन्नता हुई है। हम तो उनकी दीर्घायु एव यशस्वी जीवनकी ही मगलकामना 
करते है । 





जेनतत्वमीसांसाकी मीमांसा : 
शास्त्रीयमान्यताके परिषरक्ष्यमें 


७ पण्डित बलभद्र जैन, निदेशक-कुन्द-कुन्द भारती, नई दिल्‍लो 
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प्रस्तुत पुस्तक “जैनतत्त्वमीमासाकी मीमासा” जैनसमाजके बहुश्रुत और तत्त्वचिन्तक विद्वान्‌ पण्डित 
वशीधरजी व्याकरणाचार्य द्वारा लिखी गई है । यह पुस्तक समाजके विश्रुत विद्वान्‌ पण्डित फूलचन्द्रजी सिद्धान्त- 
शास्त्री हारा लिखिति 'जैनतत्त्व मीमासा' नामक पुस्तकके उत्तरस्वरूप लिखी गईं हैं। इस उत्तर-प्रत्यत्तरका 
सन्दर्भ समझनेके लिये इसकी पृष्ठभमिमे जाना होगा । इसमे सन्देह नही है कि दोनो ही विद्वानोकी गणना 
जैनममाजके उच्चकोटिके विद्वानोमे की जाती है । दोनोने जो कुछ लिखा, त्रह तर्कपर्ण और सप्रमाण लिखा ! 
उनकी भाषा संयत एवं सभ्यजनोचित है । उनकी शल्ीमे प्रौढता हैं । दोनो विद्वानोकी पुस्तकें पढनेसे जैनदर्शन- 
के अनेक दुरूह विपयोको समझनेका अवसर सुलभ होता हैं। विपय जितने गहन है, उनको अपने पक्षकी दृष्टिसे 
सिद्ध करनेवाले तक भो उतने ही गहन है । ग्रदि उन्हे समझना है, तो उसके लिये गहन, मनन और चिन्तनकी 
आवश्यकता होगी ! तभी यह निष्कर्ष निकल सकेगा कि किसके तकमे अधिक पैनाथन है, किसको प्रस्थापनाएँ 
नवीन हैं और कौन सिद्धान्त एवं परम्पराके अधिक निकट है । 


नि सन्देह दोनो विद्वान्‌ दो विचारधाराओका प्रतिनिधित्व करते हैँ। प० फूलचन्द्रजोकी विचारधारा 
कातजी स्वामीकी सोचके अधिक निकट हैं | प» बशीधरजीकी कोई स्वतन्त्र विचारधारा नही है, उनकी 
विचारघारा वही है, जो समाजमे परम्परागत शास्त्रीय विचारधारा हैं। 


श्री कानजी स्वामी स्थानकवांसी समाजके सौराष्ट्रके आचार्य थे। वे अपनी उम्र विचारधाराके लिये 
उस समाजमे भी बहुर्चाचत थे। वहाँ कुछ परिस्थिति ऐसी बनी कि उन्हें दिगम्बर समाजमे आना पडा | वे 
दिगम्बर समाजमे किसी दिगम्वर जैन मुनि या आचाय॑ंसे विधिवत्‌ दीक्षा लेकर नही आये । वे सामान्य ढगसे 
नही आये । वे एक तूफानकी तरह आये । तूफान जब आता हैं, तो सूखे पत्तोकी तो ग्रिननी क्‍या है, बहुत कुछ 
उलट पुलट हो जाता है। कानजो स्वामीके प्रबल तूफानमे छोटे-मोटे जैन विद्वानोकी तो बात ही क्या है 
जिन्हे जैनतत््वोका गहन अध्ययन नही है, इसमे बडे-बडे सिद्धान्ताचायं और पी०-एच० डी० प्रोफेसर भी बह 
गये, जो यह कहनेसे भी नहीं चुके कि कानजी स्वामीके तो हमारे ऊपर अनन्त उपकार हैँ । अनन्त उपकार तो 


केवल तीर्थंकर भगवानके होते है । सम्भवत उनके व्यक्तिगत उपकारोको वे अनन्त उपकार मानते हो । 


इस तुफानमे दिगम्बर समाजके अनेक सेठ और सम्पन्न लोग भी बह गये, क्योकि इस नये जमावडेमें 
सम्यग्दशंनके लिये त्याग और चारित्रकी नही, मुमुक्षु-मण्डलके स्वाध्यायमे बैठने या उससे सहानुभति रखनेकी 
5 आवश्यकता थी । सेठ सक्रिप सहानुभतति दिखा ही सकते हैं । इससे इस लोक और परलोंक दोनो लोकोमे' 
लाभ दिखाई देता है । 


यह तो स्वीकार करना होगा कि कानजी स्वामीके इस तुफानी मिशनके कारण समाजके स्वासाघारण 
वर्गभे समयसार आदि आध्यात्मिक शास्त्रोके स्वाध्यायकी रुचि बढी हैँ । ऊिन्तु यह भी स्वीकार करना होगा 
कि इस स्वाध्यायका एकमात्र श्रेय केवल कानजी स्वामीको ही नही दिया जा सकता । स्वामीजीके अवतरणसे 
पूर्व प्रशममूर्ति क्षुल्लकक गणेशप्रसादजी वर्णकि प्रभावक व्यक्तित्वके कारण त्यागीवर्गका झुकाव ममयसार आदि 
प्रन्थोके स्वाध्याय एवं पठन-पाठनकी ओर हो रहा था । प्ुज्य वर्णीजी जहाँ प्रकाण्ड विद्यन्‌ थे, वही वे चारित्र- 
वारी भी थे। चारित्रहीन ज्ञानका विशेष महत्त्व नही हैँ । 


७० सरस्वती-वरदपुत्र प० बशोधर व्याकरणाचार्य अभिनन्दन-प्रन्थ 


ओ कानजी स्वामी और पृज्य वर्णीजी दोनो ही जैनसमाजकी महान विभूतियोमे थे, जैनसमाजके 
ऊपर दोनोका महान प्रभाव था । दोनोके प्रभावका अन्तर अथवा मूल्याड्ून आदरणीय पण्डित बशीघरजीके 
शब्दोमे इस प्रकार किया जा सकता हैं-- 


हडढं जहाँ ७०९. ० ५ क... 0 

| हां कानजी स्वामीके अल्प सम्पकंमे आया हुआ प्रत्येक व्यक्ति अपनेकों समयसारका वेत्ता और 

सम्यरदृष्टि समझने लगता है, वहाँ पूज्यपाद वर्णीजीके सम्पर्कम॑ आया हुआ प्रत्येक व्यक्ति अपने अन्त'करणमे 
तत्त्वजिज्ञासुताका ही भाव उत्पन्न करता हैं ।”” -जैननत्त्वमो मासाकी मीमासा, प० ३। 


वास्तवमे कानजी स्वामीका व्यक्तित्व बडा प्रभावक था । सम्पूर्ण जैन समाजमें अध्यात्मके सम्बन्धमे 
धारावाहिकरूपमे भाषण देनेवाला ओजस्वी वक्ता कानजी स्वामीके समान दूसरा कोई नही था। किन्तु वे 
दूसरी समाजसे दिगम्बर समाजमे आये थे । इसलिये उनके पुराने अच्छे-बुरे सस्कार भी उनके साथ आये थे । 
मसलन वे आचायंपदसे आये थे। यहाँ आकंर आचाय॑ तो नही रहे, किन्तु उस पदका जो अहभाव था, वहू 
निकल नहीं सका । फलत वे अपने आपको महात्रती सयमी मुनियोसे भी ऊंचा समझते रहे और दूसरे लोग 
भी ऐसा ही समझे, इसके लिये वे मुनियोकी निन्‍्दा भी करते थे । वे अपने आपको सुकुमार और कोमल 
समझते थे, इसलिये सयम और चारित्रकी कठोरतासे _प्रयत्नपुर्वक अपने आपको -बचाते रहे । इसीलिये वे 
व्यवहारचारित्रकी सदा निन्‍्दा करते रहे और उसे बन्धका कारण कहते रहे । शुद्धोपयोगकी अपेक्षासे पुण्य 
शुभोपयोगको शास्त्रोमें हेय वताया है, किन्तु स्वामीजी पुण्यकों विष्ठा बताते रहे । जबकि वे स्वयं पुण्यका 
भोग करते रहे, अपने जीवनके अन्तिम दिनोमे जब पुण्य क्षीण' हो गया और .भयकर रोगसे भयकर पीडा 
होने लगी, तो तथाकथित आत्मानुभव गायब हो गया और शरीरके मोहके _ कारण वेदनासे आतंनाद 
करते रहे । ध्य 
* स्वामीजी प्रारम्भसे ही जैनधमंकी सैद्धान्तिक विचारधाराके विरुद्ध बोलते रहे । वे कार्य सम्पादनमें 
पदार्थकी स्व-उपादान शक्तिकी भूमिकाको निर्णायक मानकर निमित्तको सवंथा अकिच्ित्कर_ मानते रहे । 
उन्होने कार्य-कारणव्यवस्थाको अमान्य कर दिया । उनकी मान्यता है। कि द्रव्योका परिणमन ण्रनिरपेक्ष 
और क्रमनियमित होता हैं। वे यह भी अस्वीकार करते है कि जीवके वैभाविक प्रिणामोके कारण कार्मण- 
वर्गंणाएँ कर्मरूप परिणमित होती है और कर्मोदयके कारण जीवमें विभावभाव होते. है । वे अकालमरणको 
भी नही मानते | अर्थात्‌ उनकी मान्यतामे जैनघर्मकी सम्पूर्ण द्रव्य-व्यवस्था ही काल्पनिक है । है का 
स्वामीजीकी इन और ऐसी ही अन्य स्वतत्र मान्यताओंके कारण जैन समाजके विद्वद॒वर्गमे तीत्न' 
रोष व्याप्त हो गया और इसके विरोधमे पत्र-पत्रिकाओमे लेख निकलते रहे । तब उनका समाधान करने 
और स्वामीजीकी स्वतत्र मान्यताओपर दार्शनिक मुलम्मा चढानेके लिये प० फूलचन्द्रजीने 'जैनतत््व मीमासा' 
पुस्तक लिखी । उसको जैन सिद्धान्तकी मान्यताओके विरुद्ध समझकर पण्डित बशीघरजीने 'जुत्रतस्थ मीमासाकी 
मीमासा' नामक सयुक्तिक और सप्रमाण पुस्तक उत्तरस्वरूप लिखी। मेरी विनम्र रायमे इस _पुस्तकने 
 ज्नतत्त्व मोमासा'का मुलम्मा उतार दिया है । यहाँ मेरा विचार “जैनतत््व मोमासाको मोमासा'को मीमासा 


करनेका है । 
[२ | 


'जैनतत्व मीमासा'मे १० फूलचन्द्रजोने कुछ प्रस्थापनाएँकी हैं । किन्तु आगमविरुद्ध होनेंसे ० 
बशीघरजीने सही परिप्रेक्ष््म इनकी मीमासा की है | वें प्रस्थापनाएँ इस प्रकार है--- 
द्रै 


२ | व्यक्तित्व तथा कुतित्व : ७१ 


प्रत्येक पर्याय ओर उसका काल नियत है 


वस्तुमें पर्याय या परिणमनरूप कार्यकी उत्पत्ति केवल उसकी स्वत सिद्ध स्वभावशत नित्य उपादान- 
शक्ति और कार्योलत्तिक्षणसे अव्यवहित पूर्वक्षणवर्ती पर्यायरूप अनित्य उपादानशक्तिके बलपर होती है । 
अनित्य उपादानशक्तिका दूसरा त्ाम समर्थ उपादान है । समर्थ उपादान प्रत्येक समयका अलग-अलग होता 
है। का समर्थ उपादानके अनुसार ही होता है । स्वभाव और समर्थ उपादानमें फर्क है । स्वभाव चैकाछिक 
होता हैं। इसीका दूसरा नाम नित्य उपादान है और सम्रथें उपादान, जिस कायंका वह उपादान होता है, 
उप्त कार्यके एक समय पूर्व होता है। ये समर्थं उपादान प्रत्येक वस्तुमे उतने ही माने जाते है, जितने कालके 
त्रकालिक समय है। उनसे क्रमश. जो-जो पर्याय उत्पन्त होती हैं, वे नियत है, उनकी उत्पत्तिका काल भी 
नियत हैं। प्रत्येक कार्य अपने स्वकालमें केवल उपादानकी अपनी योग्यताके आधारपर ही उत्पन्न होता है । 
तब निमित्त भी वहाँपर तदनुकूल विद्यमान रहते है । 


निमित्त अकिचित्कर है 
निमित्तोके सदभावमे भी तबतक कार्यकी सिद्धि नही होती, जबतक उसके अनुरूप उपादानकी तैयारी 
न हो। अत. निमित्त अकिचित्कर हैं। उपादानके ठीक होनेपर निमित्त मिलते ही है । उन्हें मिलाना नही 
पडता । अर्थात्‌ जब कार्य अपने उपादानके बलपर उत्पन्न हो रहा हो, तब उसके अनुकूल निमित्त 
रहते ही है । 
[इन प्रस्थापनाओको अतिसंक्षेपमें इस प्रकार कहा जा सकता है-- 
(सिर पदार्थंकी पर्याय नियत है, उसका काल भी नियत है, पर्यायका क्रम भी नियत है अर्थात्‌ 
वह क्रमनियत अथवा क्रमबद्ध ही होती है । 
--कार्य वस्तुकी अपनी उपादानशक्तिके बरूपर होता है । उपादानके ठीक होनेपर निमित्त स्वत 
ही मिल जाते हैँ, वे स्वय तो अकिचित्कर है | ' 
सारी जैनतत्त्व मीमासा इन्ही दो धुरियोपर चक्कर काट रही हैं । इन्हीमेसे अनेक नई मान्यताओका 
जन्म होता है | ये तो बीज हैं, जिनमेसे कोपल, पत्ते, टहनी और डालें फूटती है । जैसे निश्चय ही मान्य हैं, 
व्यवहार तो उपचार मात्र है। अत वह मान्य नही हैं। फछत व्यवहारचारित्र भी मोक्षमागमे साधक 
नही है, बल्कि वह आस्रव और बच्धका कारण है । आदि ऐसी ही टहनियाँ और डालें हैं । 
पण्डित फलचन्द्रजीकी इन प्रस्थापनाओका जो तक और युक्तिसगत एवं परम्परा और आगम द्वारा 
समथित उत्तर दिया है और 'जैन तत्त्वमीमासा'की दार्शनिक दौलीमें जो मीमासा पण्डित वशीघरजीने की हैं, 
उसे समझने और उसपर गहन मनन करनेकी आवश्यकता हैं । 
कार्योत्पत्तिके समय निमित्तोंकी सत्ताको तो सभो स्वीकार करते है, किन्तु जनतत्त्व मीमासाकार 
कार्योलत्तिमें उनकी सार्थंकताको अस्वीकार करते हुए उन्हे अकिचित्कर मानते है | वे कहते है कि प्रत्येक 
वस्तुके त्रैकालिक परिणमन निश्चिद्र हैं और वे अपनी उपादानशक्ति द्वारा ही सम्पन्न होते है । 
इसकी मीमासा करते हुए पण्डित बश्चीधरने तक दिया हैं - अत्यक वस्तुर्में परिणमन दो प्रकारके 
होते है---एक तो स्वप्रत्ययपरिणमन और, दूसरे स्वपरभ्रत्ययपरिणमन ) केवरू स्व-उपादानके _बलपुर 
होनेवाले परिणमनको स्वसापेक्ष या स्वप्रत्ययपरिणमन कहते हैँ तथा स्व (उपादान) तथा पर (निमित्त) 
दोनोंके बलपर होनेवाले परिणमनको स्व-परसापेक्ष अथवा स्व-परप्त्यय परिणमन कहा जाता हैं । 
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यहाँ यह समझना आवश्यक हैँ कि यदि वस्तुमे विवक्षित रूपसे परिणमित होनेकी योग्यता नही है' 
तो अनेफ निित्त मिलकर भी उसमें उस परिणमन्कों उत्पन्न नहीं कर सकते । उसी प्रकार विवक्षित 
रूपसे परिणमित होनेकी योग्यता होनेपर भी उस रूप परिणमित होनेंके लिये यदि निमित्तोकी अपेक्षा 
अपेक्षित हो तो जबतक निमित्तोका सहयोग उसे प्राप्त नही होगा, तबतक बस्तु केवल परिणमित होनेको 
योग्यताके बलपर कदापि उस रूप परिणमित नही होगी । 
नियमसार गाथा १४ में स्पष्ट कथन है कि पर्याय दो प्रकारकी होती है--एक स्वपरसापेक्ष और 
दूसरी निरपेक्ष । इनमें निरपेक्ष पर्याय स्व-उपादानके बलपर होती है ओर स्वपरसपेक्ष पर्याय उपादान और 
निमित्त दोनोके सहयोगसे होती है 
समयसारकी गाथा ८० और ८१ बताती है कि जीवके परिणामके निमित्तसे पुदूगल कमंरूप परिण- 
मित होते हैं और पुदुगल कर्मोका निमित्त पाकर जोवका परिणमन होता है। जीव पुदुगलके परिणमनका 
और कर्म जीवके परिणमनका कर्ता नही है किन्तु निमित्त-नैमित्तिकभावसे दोनोका परिणमन होता हैं । जैसे 
यह कहा जाता है कि जब्र कार्य होता है, उस समय निमित्त स्वयः उपस्थित हो जाता है । इसे सही परिप्रेक्ष्यमे 
कहा जाय तो उसे यो कह सकते हूं अथवा यो कहना समीचीन होगा कि जब कार्य निष्पन्न होता हैं, उस 
समय उसकी सहकारी सामग्रीको निर्ित्त सज्ञा प्राप्त होती है। इसे अन्वय-व्यतिरेंक चैलीमे इस तरह भी 
कहा जा सकता है कि जहाँ-जहाँ काथ॑ होगा वहाँ-वहाँ निमित्त अवश्य होगे । जहाँ-जहाँ निमित्त नही होगे 
वहाँ-वहाँ कार्य निष्पन्त नही होगा | 
इस विपयको समझनेके लिये समयसारकी गाथा ३०१, ३०२ तथा उनका कलश-इलोक अत्यन्त 
उपयोगी होगे । इन गाथाओ और कलश इलोकोका आशय सक्षेपम्रे इस प्रकार है-- | 
जिस प्रकार शुद्ध (स्वत- सिद्ध निज निर्मछ स्वभावका घारक) स्फटिकमणि परिणमनस्वभाववाला 
| होते हुए भी स्वयं (अपने आप अर्थात्‌ निम्मित्तभृत परवस्तुके सहयोगके बिना) रक्‍्ताविरूपताको प्राप्त नहीं 
। होता, उसी प्रकार शुद्ध (स्वत सिद्ध निजज्ञान स्वभावका घारक) आत्मा परिणमनस्वभाववाला होते हुए 
भी स्वयं (अपने आप अर्थात्‌ निमित्तभृत परवस्तुके सहयोगके बिना) रागादिरूपताको प्राप्त नही होता, 
किन्तु रागादि पुद्यलकर्मोका सहयोग पाकर ही वह रागादिरूप होता है । 
पण्डित बशीघरजीकी यह परम्परासे समर्थित मान्यता कि निमित्त स्वथा अकिचित्कर नहीं होते, 
अपितु वे भी साथंक होते हैँ, आचार्य कुन्दकुन्दकी मान्यताके अधिक निकट है और वह आर्षानुमोदित है । 
और अपरपक्ष शास्त्रीय आधार प्रस्तुत करनेमें असफल रहा है। व्याकरणाचार्यजीकी इस सफल प्रस्थापनासे 
अपरपक्ष द्वारा उठाये गये अनेक कल्पित-विकल्प भी निरस्त हो जाते हैँ । जैसे--- 
(१) प्रत्येक वस्तुमें कार्यरूपमे परिणत होनेकी उतनी ही उपादानशक्तियाँ विद्यमान हैं, जितने कालके 
त्रेैकालिक समय सभव है । 
(२) वस्तुके प्रत्येक परिणमनका समय निश्चित हैं । 
(३) कार्योत्पत्तिमें निमभित्तोका होना अकिचित्कर है । 


निश्चय और व्यवहार 
निश्चय और व्यवहार--ये दो दृष्टिबिन्दु एवं अपेक्षाये हैं। किन्तु दोनो विद्वानोमें इनके सम्वन्धम 
मत-भिन्‍नता हैँ । एक पक्ष निर्चयको परमार्थसत्य और व्यवहारकों उपचरित कहकर उसकी अवहेलनापर 
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बल देता हैं। उपचरितका अर्थ वह पक्ष अवास्तविक, कल्पित करता है। प्राय- उदाहरण दिया जाता है । 
जैसे किसी घडेमे घी रखा जाता है। उसे व्यवहारमे घीका घडा कहते है। घड़ा तो मिट्टीका हैं, घीका 
नही । किन्तु उपचारसे , व्यवहारके लिये उसे घीका घडा कह देते है । यह है व्यवहारको उपचरित मानवे 
वाला पु्वपक्ष । यहाँ पूर्वपक्षसे हमारा आशय पं० फूलचन्द्रजीसे है और उत्तरपक्षसे आशय व्याकरणाचार्यजीसे 
हैं। पहले हमें यह समझना आवश्यक हैँ कि निश्चय और व्यवहार कहनेमे आचार्योकी दृष्टि वया थी ? इस 
विषयमें आचार्य कुन्दकुन्दने सन्तुलित दृष्टि अपनाई है। उन्होने दोनों ही दृष्टियोंसे वस्तु-स्वरूपका कथन 
किया है । 
(प्चास्तिकाय, तत्त्वा्थंसूत्र आदि ग्रन्थोमे द्वव्यकी परिभाषा दो प्रकारसे की है--(१) जिसकी सत्ता 
है अर्थात्‌ जो सत्स्वरूप हैँ, वह द्रव्य हें और जिसमें उत्पाद, व्यय और श्रीव्य पाये जाये, वह संत्स्वरूप 
(२) जो गुण ओर पर्याय वाला हैँ वह द्रव्य है। द्रव्यमे अखण्ड एकरूपता या क्रौव्यता निश्चय है, उसमे 
भेदरूपता या उत्पाद, व्ययरूप परिणमन व्यवहार है । वस्तुका त्रैकालिक स्वभाव अर्थात्‌ गुण नि३चय हैं और 
पर्याय्रदृष्टि व्यवहार हैं। द्रव्यमे अभेद, अख़ण्ड, एकत्वकी दृष्ठि निश्चय है, भेंद, खण्ड, अनेकत्वकी दृष्टि 
व्यवहार हैँ । वस्तु या वस्तुरूपकी सामानन्‍्यरूपता निश्चय है और विशेषरूपता व्यवहार हैं। समयसारकी 
गाथा ६, ७ में आचार्य कुन्दकुन्दन उदाहरण देकर बताया है कि आत्मा स्वरूपकी दृष्टिसे न प्रमत्त है, न 
अप्रमत्त है, बल्कि ज्ञायकस्वरूप है, यह निश्चय है । व्यवहारसे--मभेददृष्टिसि आत्मामे दर्शन है, ज्ञान हैं, 
चारित्र है। अर्थात्‌ स्वाश्रयता-स्वसापेक्षता नि३चय हैं और स्व्परसापेक्षता व्यवहार हैं। उपादानता निश्चय 
है और निमित्तता व्यवहार हूँ । वस्तुके इन निश्चय और व्यवहारूप धर्मोको नाम, स्थापना, द्रव्य और 
भावरूप निक्षेपोमें अन्तभृंत किया गया हैं और उन धर्मोके ज्ञायक ज्ञाननों और उनके प्रतिपादक शब्दको 
नयोमे अन्तभूत किया गया है । और इन नयोको श्रुतप्रमाण कहा गया है । इस प्रकार व्यवहार भो निशचयके 
समान वास्तविक (सद्भूत) है, उपचरित नही, जैसा कि प० फूलचन्द्रजी मानते हैँ । जहां शास्त्रमे व्यवहारको 
उपचरित कहा गया है, वहाँ उसका अर्थ कल्पित या मिथ्या नही, बल्कि वर्हां उपचारका अर्थ पराश्चितता हैं । 
आचाय॑ अमृतचन्द्रने समयसारकी गाथा १२ की टीका करते हुए किसी प्राचीन शास्त्रसे एक गाया 
उद्धृत का हूं--- 


“जुइ जिणमय पवज्जइ, ता मा ववहारणिच्छए मुयह | 
एक्क्रेण विणा छिज्जद, तित्यथ अण्णेंग उण तच्च ॥ 


इसका अर्थ यह हँ--यदि तुम जिनमतका प्रवर्तंत करना चाहते हो तो व्यवहार और निश्वय दोनों 
तयोंकी भत छोड़ो, क्योंकि व्यवहारनयके बिना तो तोथंका नाश हो जायेगा और निश्ययनंयक्ते ब्रिना तत्व 
(वस्तुस्वरूप) का जोप हो जायेगा । 

यहाँ 'तीय' शब्द विशेष उल्लेखनीय हैं। तोव॑शब्दस सम्पूर्ण व्यवहार॒मागं मंलित औ--जेनधर्मदत 
घारण करनेयाले मनुष्योफी सामाजिक सगठना सन्दिसस्‍-मूर्तियाँ, देवन्युर्यात्थ और उनके प्रति लवित, ब्रज 
अर्चना, परत, उपयास, तोथ॑क्षेत्र आदि । यदि व्यवहार सर्वंबा भिथ्या डे तो भिष्यादें ऊार पडा पं नी मिव्या 

होगा | फिर मिब्याकों माननेका छान पयां ? णाद्राय॑ कुन्दउुन्द दहुने हू झि व्ययरार के दिना परमा्यफा उपदध 

मही हो सफता । छोड़ने थी देखा जाता हु कि माधव दी छा सता हूँ जोर बपयहार इसे छपी प्राशिस्त 
पापा । ये दोनों नये £€॥ चय सादा द्वात ह। मिसाल मी । दिखेश नेय ना भिव्या ने हुँ। जायापे 
बमुतचदने स्थाइवादकों दोनों मपोत्ते उिरापका पिश्येसक दतावा है । 

२०६४ 


७४ * सेंशस्वतोी-वरदपुत्र प॑० बंशीधर व्याकरणाचायं अभिनन्‍्दन-प्रेन्धे 


निश्चयनय ओर व्यवहारनयके समान निरचयरत्नन्नय और व्यवहाररत्नत्रयके सम्बन्धमें भी जैंन- 
तत््वमीमासामे भ्रान्त घारणा अपनाई हैं। आप लिखते है-- । 
। इस जीवको निरचयरत्नत्रयकी प्राप्ति होनेपर व्यवहाररत्नत्रय होता ही है ! उसे प्राप्त करनेके 
लिये अलगसे प्रयत्न नही करना पडता हैं) व्यवहाररत्नत्रय स्वयं धर्म नहीं है। निश्चयरत्नत्रयके सदभावमें 
उसमें घर्मका आरोप होता है, इतना अवश्य हैं। इसी प्रकार रूढिवश जो जिस कार्यका निमित्त कहा जाता 
है, उसके सदभावमें भी तबत्तक कार्यकी सिद्धि नहीं होती, जबतक जिस कार्यका वह निमित्त कहा जाता है, 
उसके अनुकूल उसके उपादानकोी तैयारी न हो । अतएव कार्यसिद्धिमे निमित्तोका होना अकिचित्कर है ।” 


व्याकरणाचार्यजीने इस भ्रान्त भान्यताकी मीमांसा करते हुए आचार्य विद्यानन्दकी अष्टसहसी और 
आचाय॑ प्रभाचन्द्रके प्रमेयकमलमातंण्डसे उद्धरण प्रस्तुत करते हुए लिखा है कि इन आचायनि निम्ित्त- 
कारणकी अकिचित्करताके विरोध और उसकी कार्यकारिताके समर्थनर्में ही अपना अभिमत प्रकट किया है। 
इससे यह बात निर्णीत होती है कि कार्य यद्यपि उपादानगत योग्यताके आघारपर ही होता है, परन्तु निमित्त- 
कारणके सहयोगसे ही होता हैं। अतएवं कार्योत्पत्तिमें निमित्त आकिचित्कर न होकर कार्यकारी ही होता है। 
स्वपरप़त्यय कार्य उपादानगत निजी योग्यताके जाधारपर होते हुए भी निमित्तकारणके सहयोगसे होता है । 

... इसी प्रकार निरचयरत्नत्रयं और व्यवहाररत्नत्रयके सम्बन्धमें भी व्याकरणाचायंजीका अभिमत 

निर्भान्त है । आप लिखते है-- यद्यपि निशचयरत्नत्रयसे ही जीवको_मोक्षकी प्राप्ति होती है, परच्तु उसे 
मिश्चयरललत्रयकी प्राप्ति व्यवहाररत्नव्यके आधारपर ही होतो है । इस तरह मोक्षके साक्षात्‌_कारणभूत 
निशचयरत्नन्नयकी प्राप्तिका कारण होनेसे व्यवहाररत्नत्रयमें भी परम्परया मोक्षकारणता सिद्ध हो_जाती है । 
अत मोक्ष-कार्यके प्रति व्यवहाररत्नवय भी अकिचित्कर न होकर कार्यकारी ही सिद्ध होता हैं 
उपसंहार 

प्रस्तुत निबन्धमें हमारा काम पण्डित फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्रीकी बहुचाचित पुस्तक जेनतत्त्व- 
भीमासा' की मीमासा करना नही है । उसकी शल्यक्रिया तो पण्डित बशीघरजी व्याकरणाचार्यने कर दी है । 
हमारा काम तो उस शल्यक्रियाकी मीमासा करना है--क्या शल्यक्रिया वैज्ञानिक पद्धतिसे की गई है ” उपकरण 
आयुर्विज्ञान सम्सत काममे लाये गये हैं ? शल्यक्रिया सफल हुई या असफल ? भौर विकृृत अश एवं विकारोंको 
शल्यक्रिया करनेसे छोडा तो नही गया ? यदि एक वाक्यमे, शब्दोकी कजूसी करते हुए, मैं कहना चाहूँ तो 








सीकिनन 
फुरक 3. परननीजमीरानरी पा, हि] 


बन जम. ढक ही ०९०>-क “हक 


जो छबि समाजने देखी थी, वह छवि इस पुस्तकसे निखरोी नहीं । दूसरी ओर अज्ञातवासमे पड़े हुए पण्डित 
बद्ीधरजी उक्त पुस्तककी मीमासा करके, उसके एक-एक वाक्यका, एक-एक नवकल्पित श्रस्थापनाका युक्ति 
और शास्त्रीय प्रमाणो द्वारा उत्तर देकर आषंपरम्पराके सजग प्रहरीकी छबि बनानेमें सफल हुए है । विषय- 
की गहरी पकड, तकंमे पैनापन, विषयकों भ्रस्तुत करने योग्य समुचित झब्दावली और कथ्यको शास्त्रीय 
आधार देनेकी तत्परता पष्याकरणाचायंजीकी अपनी विद्येषता हूँ | वे आष॑परम्पराके कट्टर समयक, गहन तत्त्व- 
(बिन्‍्तक और सिद्धान्तके मर्मज्ञ विद्वान है, उनकी पुस्तक पढ़नेपर पाठकके सनपर सहज ही यह छाप पड़ती 
है। वे समाजसे हर अकारका सम्मान पामेके अधिकारी हैं । 


के 


कर 


जेनदर्शनमें कार्य-कारणभाव ओर कारक व्यवस्था': 
पक समीक्षा 


७ डॉ० पन्‍नालाल साहित्याचाय, सागर 


कार्यकारणभाव और उसके आधारभूत कारकोकी शास्त्रीय विवक्षाको न समझनेके कारण कुछ लोगो- 
ते प्रचारित करना आरम्भ कर दिया कि कार्य स्वय' उपादानसे होता है, उसके लिये अन्य कारण या निमित्तकी 
आवश्यकता नही हँँ। इस भ्रान्तिको दूर करनेके लिये जैनदशंनके मर्मज्ञ, व्याकरणाचाये पं० बशीघरजी- 
बीनाते जेनदर्शंनमे कार्यकारणभाव और कारकव्यवस्था” नामक पुस्तककी सरचना की है । 


' कार्यकारणभाव कारकव्यवस्थासे सम्बद्ध है, अत सबसे पहले उन्होने कारकका लक्षण लिखा है--- 
(साक्षात्‌) क्रियाजनकत्वं कारकत्वम्‌ु” अथवा 'करोति क्रियां निवर्तंयति” इति कारकम्‌। जिसमे साक्षात्‌ क्रिया- 
जनकत्व हो वह कारक हैं। साक्षात्‌ पदका विनिवेश होनेसे देवदत्तस्य पुत्र: ओदन भुंक्ते” यहाँ देवदत्तमें 
कर्तृत्वका परिहार हो जाता हैं। देवदत्त भले ही दिवगत हो गया हो तो भी पुत्रमे भोज-त्रकियाकरा कतुंत्व 
सुरक्षित हैं। यही कारण है कि प्स्कृतमे सम्बन्धको कारक नही माना है | 

कारकके ६ भेद है--१ कर्ता, २ कम, ३ करण, ४ सम्प्रदान, ५ अपादान और ६ अधिकरण। कार्य 
करनेमे जो स्वतन्त्र हो उसे कर्ता कहते है । कर्ता अपनी कियाके ह्वारा जिसे प्राप्त करना चाहता है, जिसे बनाना 
चाहता है अथवा' जिसे विक्ृत--परिवर्तित करना चाहता है उसे कर्म कहते है । जो कर्ताके अधीन हो अथवा 
जिसकी अनिवाय॑ सहायतासे कर्ता कार्य करता है उसे करण कहते हैँं। कर्ता अपने द्वारा निष्पाद्य पदार्थको 
जिसके लिये देना चाहता हैं उत्ते सम्प्रदान कहते है । जिससे किसी वस्तुको पृथक्‌ किया जाता है उसे अपादान 
कहते है और कर्ता जहाँ स्थित होकर वाछित कार्यको निष्पन्न करता हैं उसे अधिकरण कहते है । कायंकी 
सिद्धि कारकोकी पारस्परिक सापेक्षतासे ही होती है । 

क्ता दो प्रकारका है--एक स्वय कर्ता और दूसरा प्रेरककर्ता | प्राप्य, विकाय्य और विवंत्य॑के भेंदसे 
कर्म भी तीन प्रकारका है। जिस प्रकार बाह्य षट्कारककी व्यवस्था है उसी प्रकार अभ्यन्तर पट्कारककी भी 
व्यवस्था है । बाह्य पट्कारककी व्यवस्था विभिन्‍न वस्तुओ पर निर्भर रहती है जबकि अम्यस्तर पटुकारककी 
व्यवस्था एक ही वस्तु पर निर्भर होती है । बाह्य और अभ्यन्तर दोनो प्रकारकी षट्कारकव्यवस्था व्यवहार- 
नयका विषय है । निरचयनयको विवेचनामे आत्मद्रव्यफों षदकारकचक्रको प्रक्रियासे उत्तो्ण--रहित माना 
गया है क्योकि निर्वयनय एक अखण्ड वस्तुका प्रतिपादन करता हैं । 

इस सब व्यवस्थाका प्रतिपादन लेखकने इस ग्रन्थमे अनेक प्रर्नोत्तरोके माध्यमसे प्रस्तुत किया है । 
जिनागममे कारणके दो भेद कहे गये है---एक उपादान और दूसरा निमित्त । जो स्वय कार्यरूप परिणत होता 
है उसे उपादान कारण कहते है । जैसे कार्मणवर्णणारूप पुद्गल कर्मझूप परिणत हो जाता है, मिट्टी घटरूप हो 
जाती है और आटा रोटी बन जाता है। निर्मित्तकारण वह है जो स्वय कार्यरूप परिणत नही होता, परल्तु 
उपादानके कार्यरूप परिणत होनेमे सहायक होता है। जैसे का्ण-वर्गंगाके कार्यरूप परिणतं होनेमें जीवका 
रागादिभाव और योगव्यापार सहायक होता है । 

निमित्तकारण भी अन्तरड्भ और वहिरज्ुके भेदसे दो प्रकारका है। जैसे सम्यस्दर्शनकी उत्पत्तिमे 
'मिथ्यात्व आदि सात प्रकृतियोका उपशम, क्षय अथवा क्षयोपशमका होना अन्तरज्भु निमित्त हें और जिनविम्व- 
दर्शंत अथवा देशना आदि बहिरज्भ निमित्त हैं । अन्तरड्ध निमित्तके होनेपर कार्य नियमसे होता हैं और 
बहिरजु निमित्तके होनेपर कार्यकी सिद्धि हो भी और न भी हो । जैसे श्रत्याल्यातावरणकर्मका क्षयोपशन 


७६ : सरस्वती-बरवपुत्र प॑० बंशीघर व्याफरणाचाय अभिनन्वन-प्रनंय॑ 


होनेपर शिरका एक सफेद वाल दिखने मात्रसे गृहृत्यागका भाव हो जाता है और प्रत्याध्यानावरणकपायका 
क्षयोपशम न होनेपर शिरके समस्त बालू सफेद हो जानेपर भी गहत्यागका 'माव उत्पन्त नहीं होता। 
अन्तरज्भकारणके होनेपर बाह्यकार॒ण कुछ भी हो सकता है । जिनागममे अन्तरज्भ और बहिरज्भ कारणकी 
अनुकूलताको समर्थ कारण कहा गया हूँ और समर्थकारणसे ही कार्यकी उत्पत्ति कही गई हूं । 


इस बातको लेखकने स्वअ्रत्यय भर स्व-पर प्रत्ययके भेदसे स्पष्ट किया हैँ । द्रव्यमें कार्यझष परिणत 
होनेकी निजकी योग्यता स्वप्रत्यय हैँ और स्व तथा पर--के प्रच्यय---कारणसे जो होता है उसे स्वपरप्रत्यय कहा 
हैँ । धर्म, अधमं, आकाश और कालद्रग्यमे जो उत्पाद, व्यम और श्रोव्यहूप परिणमन है वह मुख्यत स्व- 
प्रत्यय है और उपचारत कालद्रव्यके सहयोग पर निर्भर हैं। लेखकने जोर देकर इस वातको प्िद्ध किया है 
कि मात्र परप्रत्ययसे कोई कार्य नही होता । 


'न्रिष्कियाणि च' सूत्रकी व्याख्यामे पृज्यपाद और अकलक स्वामीने प्रशत उठाया हैं कि क्रियारहित 
द्रव्पयमं उत्पादादि किस प्रकार होगे ? और उनके न होनेपर उसमे द्र॒व्यत्व कैसे सघटित होगा ? इस प्रइतका 
समाधान उन्होने स्वप्रत्ययसे किया है । स्वप्रत्ययमे अगुरुलघुगुणको स्वीकारा है और स्व-परप्रत्ययमें कालद्रत्य 
और अश्व, महिष आदिकी गतिको । ठीक हूँ कि जीव और पुदुगलमे गति और स्थितिकी योग्यता निजकी हैं) 
पर धर्म और अघर्म द्रव्यका सहकार उनकी गति और स्थितिमे अनिवार्य आवश्यक है । अत कार्यकी उत्पत्ति 
निर्मित्तकी अकिचित्करता--कार्यकारणव्यवस्थाके प्रतिकूल हैं । जिनागममे इसे स्वीकृत नही किया गया हूं । 


उपादान और उपादेय भाव एक द्रव्यमे बनता है और निमित्त-नेमित्तिकभाव दो द्रव्योमे वनता है! 
समयतसारमे स्वीकृत किया गया हैँ कि जीवके रागादि भावका निमित्त पाकर पुदुगलद्रन्यरूप कामंणवर्गंणां 
करमरूप परिणमन करती हैं और पौद्गलिक-चारित्रमोहकी उदयावस्थाका निमित्त पाकर जीवमें रागादिभाव 
उत्पन्त होते हैं। फलत कर्मका उपादानकारण कार्मणवर्गंणा है और निमित्तकारण जीवका रागादिभाव | 
इसी प्रकार रागादिभावका उपादानकारण आत्मा है ओर निर्मित्ततरण चारित्रमोहका उदय । इस निमित्त- 
तैमित्तिकभावको स्वीकृत करते हुए भी यह स्पष्ट किया गया है कि आत्मा कर्मरूप और कर्म आत्मारूप परि- 
णमन नही करते । अन्य द्रव्यका अन्य द्रव्यरूप परिणमन हो भी नहीं सकता, क्योकि उनमें अत्यन्ताभाव है । 


इस निमित्तनैमित्तिक--कार्यकारणभावको यदि स्वीकृत नही किया जाता है तो सप्ततत्त्वकी मान्यता, 
छह द्रव्योकी पारस्परिक उपयोगिता, स्वभाव-विभावकी परिभाषा, कर्मबन्ध और संवरके विविध कारणोका 
निर्देशन सिद्ध नहो हो सकता और उसके सिद्ध न होनेपर जैनदर्शनका प्रासाद ढह जावेगा | 


इन सभी बातोका वर्णन छेखकने इसमे युक्ति और आगमके आधारपर बडी कुशलतासे किया हे । 

ग्रन्थके अन्तमे' कया उपादान कारण ही कार्यका नियामक होता है ” इस शीष॑कवाले परिशिष्टमें उपादान- 

उपादेयभाव और कार्यकारणभावका विशद विश्लेषण किया है । सस्पुर्ण पुस्तक लेखकके गहन अध्ययन और 
ज्ञानयरिमाको सूचित करती हैं । 
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पर बहुत सरलताके साथ, शास्त्रीय प्रमाणोका साक्ष्य सामने रखते हुए, स्पष्ट रूपसे निरूपित किया है। इसमें 
कोई सदेह नही है कि दर्शनकी ऐसी गूढ-गुत्यियोको सरलताके साथ, थोडें-से शब्दोमे सुलझाकर रख देना 
उसीके द्वारा सम्भव हैँ जिसकी दृष्टिमे वस्तु-स्वरूपकी व्यापकता स्पष्टरूपसे झलकती हो और जिसके मनमें 
आचायकि प्रति बहुमान तथा आगमके प्रति अटल श्रद्धान हो । समीक्ष्य आलेखके सन्दर्भमें पण्डितजी एक तत्त्व- 
दर्शी विद्वानके रूपमे इन सारी कसौटियोपर खरे उतरते है। उनका यह लगभग सवासौ पृष्ठका निबन्ध 
गागरमें सागर कहा जा सकता हैं । 

प्रमेयकमलमातंण्डके व्याख्यानमे परीक्षामुखसूत्रके दूसरे अध्यायके दूसरे सूत्रके व्याख्यानमें दुसरे सृत्रका 
उद्धरण देते हुए पण्डितजीने यह स्पष्ट किया है कि-- कार्यकारणभावके प्रसगमे उपादानमें दो प्रकारकी 
शक्तियाँ स्वीकार को गई हे--एक द्रव्यशक्ति और दूसरी पर्यायशक्ति । इनमें अनादिनिधन स्वभाववाली 
होनेसे द्रव्यशक्ति नित्य मानो गई हैं और सादि-सात स्वभाववाली होनेसे पर्याय-शक्ति अनित्य ही मानी गई 
है । द्रव्यशवित यद्यपि नित्य है तथापि उसका यह अर्थ नही है कि सहकारी कारणके बिना ही वस्तुमें कार्यकी 
उत्पत्ति सम्भव हो जायेगो, क्योकि पर्यायशक्तिसे समन्वित द्रव्यशक्ति ही कार्यका निष्पादन करनेमे समर्थ 
होती है । द्रव्यमें वह पर्याय--परिणति सहकारीकारणके सहयोगसे ही होती है । इसलिये यह सिद्ध हुआ कि 
जब कार्यरूप परिणत होनेकी योग्यता-विशिष्ट द्वव्यको उप युक्त सहकारी कारणका सहयोग प्राप्त होता है तभी 


पर्याय उत्पन्न होती है ।”' 

इस प्रकार द्रव्यकी योग्यताके बिना जिस प्रकार का्यकी उत्पत्ति असम्भव है उसी प्रकार उसमें सह- 
कारीकारण भी, अनिवायं रूपसे, सहायक हैं, अकिचित्कर नही है। द्रव्यमें कार्यरूप परिणत होनेकी निजी 
योग्यताका नाम ही “द्रव्यशक्ति'” अथवा “नित्य उपादानकारणता”” है । वह परिणमन जब केवल 'स्व- 
प्रत्यय ” होता है तब एक-के-पश्चात्‌ू-एक ही रूपमे, नियतधाराको लेकर, सहकारकारणकी अपेक्षासे रहित 
सतत होता रहता है । परन्तु ऐसी परिणतिमे पूर्व परिणमनको उत्तरपरिणमनका कारण मान लिया गया है । 
इस प्रकार उस पूर्व परिणमनका नाम ही  पर्याय-शक्षित” या अनित्य उपादानकरणता” हैँ । परन्तु जब हम 
“स्वपर-प्रत्यय” परिणमनकी बात करते है तब द्वव्यमें पूर्व पर्यायकूप जो आनेत्य उपादानकारणता है उसका 


विकास निमित्तकारणसापेक्ष ही होता हैं । इस तरह जब जैसे निमित्तोका सहयोग उपादानकारणभूत वस्तुकों 
प्राप्त होता है तब उस वस्तुका वैसा ही परिणमन अपनी योग्यताके कारण होता है । 

इसका अर्थ यह हुआ कि स्वपर-प्रत्यय परिणमन भी स्व-प्रत्यय कार्यकी तरह वस्तुकी अपनी योग्यता- 
के अनुसार ही होता है परन्तु वह योग्यता अकेली ही कार्य उत्पादनमे समथे नही हुआ करती । पर्यायश्क्ति- 
रूप अनित्य उपादानकारणता वहाँ अनिवार्य होती है और उस पर्याय--परिणतिका विकास निमित्तकारणका 
सहयोग मिलनेपर ही' सम्भव होता हैं । यहाँ यह भी ध्यानमे रखना चाहिए कि द्रव्यमे अनेक प्रकारकी परि- 
णति करनेकी योग्यता एक साथ होती हैं । परन्तु “स्वपर-प्रत्यय”” विधानसे जैसे-जैसे निम्मित्तकारण मिलते 
जाते है, तदनुसार ही पर्यायशक्तिका विकास होनेके कारण द्रव्यकी परिणति वैसी ही हो पाती है । 

सिद्धान्ताचाय॑पण्डित फूलचन्द्रजीने लिखा हैं--उपादानकारण हो कायंका नियामक होता है। 
पण्डित बशीधरजीने अपनी पुस्तकके अन्तमें विस्तृत विवेचना करते हुए पण्डित फूछचन्द्रजीकी इस विवक्षा- 
विहीन घारणाका खण्डन_ करते हुए सम्यक्‌ प्रकारसे यह सिद्ध किया है कि--स्वपर-अत्यय कार्यका 


नियामक न केवछू उप + 5३ :और न केह” *_ ही होता है, किन्तु उपादान और निमित्त दोनो 


ही मिलकर उसके + ! यह £ः | हू जनाचायें उपादानकारणको ही कार्यका नियामक 
मानते हे, जे तर पक न उनके है टू ।' -। अपलाप करना ही है | पुस्तकका यह 
प्रिशिष्ट भी देखने * ५. अं 


्ः 


जीत 
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क्रमबद्ध पर्यायका परीक्षण 


केवलीके ज्ञानमें सभी द्रव्योकी, भूत, भविष्यत्‌, वर्तमानकी, सभी पर्याये एक साथ प्रकट झलकती है, 
इस कथनका सहारा लेकर कुछ लोगोने “क्रमबद्ध-पर्याय'का एक नया विधान किया हैं । आइचयेकी बात है 
कि क्रमबद्ध-पर्याय' शब्दका प्रयोग सस्पूर्ण जैत आगममे, किसी भी आचायंके द्वारा, कही भी नही किया 
गया हैं। चालोस-पचास साहू पहले जबसे सोनगढमे यह शब्द गढा गया तभीसे आगमके ज्ञाता मनीषियोने 
इसे मिथ्यात्व-णोषक धारणा बताकर बराबर इसका विरोध किया है । 

पण्डित बंशीधरजी ने इस सन्दर्भभे भी अपना स्पष्ट मत व्यक्त करते हुए लिखा है कि--पूर्वोक्‍्त 
प्रकार केवलज्ञानमें जब प्रत्येक वस्तुकी त्रंकालिक पर्याये यथास्थान नियत है तो उनकी उत्पत्तिका प्रसग ही 
उपस्थित नही होता हैं क्योकि केवलज्ञानीको तो प्रत्येक वस्तुकी त्रकालिक पर्याये यथावस्थित रूप ही सतत 
वर्तमानवत्‌ प्रतिभासित होतो रहती है । इस तरह उत्पाद्योत्तादकभावकी व्यवस्था श्रृतज्ञानमें ही सम्भव 
होती है । अर्थात्‌ श्रुतज्ञानी जीव ही अभीष्सित फलकी आकाक्षासे कार्यकों सम्पन्न करनेका सकल्प करता है, 
कार्यकारणभावकी रूपरेखा निश्चित करता है, कार्योत्पत्तिके साधन जुटाता हैं और तब कार्योल्तत्तिके लिए 
पुरुषा्थ करता है। इसलिए श्रुतज्ञानकी व्यवस्थामे बाधक कारणोकी स्थिति स्वीकार करनेमे कोई असगति 
नही उत्पन्न होती है ।* 

इस प्रकार पण्डितजीका यह निष्कर्ष पुरी तरह आग्रमका अनुगामी हैँ कि विवक्षित कार्य तभी होता 
हैं जब उपादानगत योग्यता हो, अनुकूल निमित्तसामग्रीका सहयोग हो और कार्यके बाधक कारणोका अभाव 
हो । केवलीके ज्ञानमे सभी पदार्थ अपनी-अपनी त्रैकालिक पर्यायोके साथ प्रतिक्षण, वर्तमानवत्‌ समानरूपसे 
भतिभासित होते रहते है, परल्तु केवलीका ज्ञान किसी भी द्रव्यके परिणमनमें नियामक नही है । वस्तुका 
परिणमन उसकी अपनी योग्यता और निमित्तोकी अनुकूलताके अनुसार होता है । 
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विषयका उपसंहार करते हुए पण्डितजीने यह निष्कर्ष निकाला है कि--- जैनदशंनमे कार्यकारणभाव- 
को उपर्युक्त प्रकारसे दो प्रकारका स्वीकार किया गया है--एक तो उपादानोपादेयभावरूप कार्यकारणभाव 
और दूसरा निमित्तनैमित्तिकभावरूप कार्यकारणभाव । इनमेंसे स्वप्रत्ययकार्य॑की उत्पत्तिमे केवछ उपादानोपादेय- 
भावरूप कार्यकारणभाव ही कार्यकारी होता है और स्वपर-प्रत्यय कार्यकी उत्पत्तिमे उपादानोपादेयभावरूप 
तथा निमित्तनैमित्तिकभावरूप दोनो ही तरहके कार्यकारणभाव कार्यकारी होते हैं। विशेष इतना हैं कि 
उपादानोपादेयभावरूप कार्यकारणभाव तो उपादानके कार्यरूप परिणत होनेके आधारपर कार्यकारी होता है । 
लेकिन निमित्तनैमित्तिकभावरूप कार्यकारणभाव उपादानकारणकी कार्यरूप परिणतिमे सहायक होनेके आधार- 
पर कार्यकारी होता है। इस तरह दोनो ही कार्यकारणभाव अपने-अपने ढगकी कार्यकारिताके आधारपर 
वास्तविक ही सिद्ध होते हैं और कोई भी कार्यकारणभाव कार्योत्पत्तिमे अकिचित्कर सिद्ध नही होता है । 
अत निमित्तनैनिभित्तकभावरूप कार्यकारणभाव कथनमात्ररूपमे व्यवहारनयका विषय नही होता, किन्तु 
वास्तविक अर्थात्‌ सद॒भावात्मक या कार्यकारीरूपमे ही व्यवहारनयका विपय होता हूँ । दोनो कार्यकारणभाव 
विकल्पात्मक होनेसे केवलज्ञानके विपय नहीं होते । इतना ही नही, वे विकल्पात्मक होनेसे मतिज्ञान, अवधि- 
जान और सन.पर्ययज्ञानके भी विषय नही होते, केवल विकल्पात्मक श्रुतज्ञानके ही विपय होते है ।* 

इस प्रकार “'जैनदर्शनमे कार्यकारणभाव और कारकव्यवस्था” नामकी यह छोटी-सी पुस्तक लिखकर 
व्याकरणाचार्यजीने जैनदर्शनके बहुत सर्वेदतशील सन्दर्भोपर अपनी अनुभव-सिद्ध छेखनी चलाकर उनका 
पहज और समर्थ विइलेषण किया हैं । साथ ही अपनी तक॑-शक्ति और आगम प्रमाण द्वारा उन्होने वर्तमानमें 
भेवर्तमान अनेक श्लान्त घारणाओका निराकरण करके मुमुक्षु-समुदायपर बड़ा उपकार भी किया हैँ । 


जयपुर (खानिया) तत्तचर्चा ओर उसकी समीक्षा : 
एक मूल्यांकन 


न बज 3 » 
_# डॉ० फ़ूलचन्द्र जैन प्रेमी, अध्यक्ष-जैनदर्शन विभाग, स० सं० बि० वि०, वाराणसी 


सिद्धान्ताचार्य १० बशीघरजी व्याक्रणाचायं द्वारा लिखित “जयपुर (ख़ानिया) तत्त्वचर्चा और उसकी 
समीक्षा'' नामक समीक्षा-ग्रन्थ मेरे समक्ष हैं । पिछले कुछ महीनोसे मैं इसका निरन्तर अध्ययन और मनन कर 
रहा हूँ । राष्ट्रभापामें इस प्रकारके समी क्षा-ग्रन्थ प्राचीन विद्वानों द्रा लिखित मूल-प्रन्थोंसे कम महत्त्वके नही 
है ।. भले ही किसी भी विपयको समीक्षा करने या उसके विपयमे सोचनेका अपना नजरिया (दृष्टिकोण) अछग 
(विद्येप) हो । इस ग्रन्थके अंध्ययनसे यह स्पष्ट हैं कि इसके लेखक सैद्धान्तिक विपयोके मर्मज्ञ विद्वान तो हैं 
ही, साथ ही किसी भी सैद्धान्तिक विषपयको सूक्ष्मता और विस्तारसे प्रतिपादन करनेकी क्षमता भी उनमें विशेष 
है । इस ग्रन्थके विद्वानु सम्पादक डाँ० दरवारीकालूजी कोठियाने अपने सम्पादफीय वक्‍तव्यमे ठोक ही लिखा 
है कि 'व्याकरणाचायंजीके चिन्तनकी यह विशेषता है कि वे हर विपयपर गरम्भीरतासे विचार करते है और 
जल्दबाजीमे वे नही लिखते । फलत उनके चिन्तनमे जहाँ गहराई रहती है, वहाँ मौलिकता और समतुला भी 
दृष्टिगोचर होती है । यह सब भी जैनागम, जैनदशंन और जैन न्यायके समवेत प्रकाशमे उन्होने किया हैं । 
इस दृष्टिसि उनका यह समीक्षा-ग्रन्थ निए्चय ही तत्त्व-निर्णय-परक एवं महत्त्वपूर्ण हैं ।” 

प्रस्तुत ग्रन्थ जिस ग्रन्थकी समीक्षा हेतु लिखा गया है वह है प० टोडरमल ग्रन्थमाला, जयपुरसे १९६७ 
में प्रकाशित एवं सिद्धान्ताचार्य १० फूलचन्द्रजी शास्त्री वाराणसी द्वारा सम्पादित “जयपुर (ख़ानिया) तत्त्व- 
चर्चा नामक ग्रन्थ । इस समीक्षा-ग्रन्थका भी अपना इतिहास हैं। सोनगढसे प्रवर्तित अध्यात्म एवं कुछ 
अन्य सिद्धान्त अनेक जैन विद्वानोकी दृष्टिमें एकाड़ी थे । अत वे इस धाराका विरोध करते थे | किन्तु कुछ 
विद्वान्‌ इस धाराके प्रबवक समथंक थे । इससे समाजमें निरन्तर परस्पर विवाद एवं विरोधकी स्थिति बनी हुई 
थो । यद्यपि यही स्थिति आजतक विद्यमान है । अन्तर मात्र इतना ही है कि पहले सैद्धान्तिक रूपमे ही अधिक 
विरोध होता था, किन्तु आज सैद्धान्तिक कम और विरोधके लिए विरोध अधिक है जबकि खण्डन-मण्डन या 
या विरोधकी परम्पराका निर्वाह होना चाहिए। प्रस्तुत समीक्षा-प्रन्थके रचयिता विद्वानूने ओछे तरीके न 
अपनाकर शास्त्रीय और आगमिक प्रमाणों द्वारा उन सिद्धान्तो और मान्यताओकी समीक्षा करके भश्रशस्त 
मार्ग अपनाया, जो सिद्धान्त उनकी दृष्टिमे ठीक नही थे । इस दृष्टिसे मैं प्रस्तुत समीक्षा-ग्रन्थकर्ता विद्वातका 
प्रशसक हूँ | विद्वान समीक्षकने भावी पीढीके लिए भी सैद्धान्तिक विषयोकी समीक्षा एवं उनसे ज्ञानप्राप्तिका 
आदरां-मार्ग एव स्वस्थ परम्पराका पथ-प्रदर्शन किया हैँ । ु 


सोनगढकी विचारधाराके प्रति बढतें सैद्धान्तिक विरोधके कारण समाजके अन्दर विखराव एवं विवाद 

' की बढती स्थितिको देखकर पुज्य स्व० आचाये श्री शिवसागरजी महाराज एव अनेक विद्वानोके मनमे इन 
विवादोको परस्पर सैद्धान्तिक तत्त्वचर्चाके माध्यमसे दूर करनेकी प्रवक भावना उत्पन्न हुई, ताकि समाजके 
सौहादंपूर्ण वातावरणमे कमी न आये । इसी शुभ उद्देहयसे त्र० सेठ हीरालालजी एवं ब्र० लाडमलजी द्वारा 
- आचार्यश्रीकी प्रेरणासे तत्वचचहितु एक विद्वत्‌-सम्मेलन बुलानेका निरचय किया गया। तंदनुसार ऐंतिहा- 
सिक, धामिक एवं सास्कृतिक गुलाबी नगर जयपुरके समीपस्थ खानिया तीर्थक्षेत्रमे विराजमान आचाये श्री 
शिवसागरजीके सान्निध्यमे दोनो पक्षोके विद्वानोको परस्पर तत्त्वचर्चा हेतु सादर आमन्त्रित किया गया | इस 





१. प्रकाशक--श्रीमती लक्ष्मीबाई (पत्नी प० बंशीघर शास्त्री) पारमाथिक फण्ड, बीना (सागर) म० प्र०, 


सन्‌ १९८२, पृष्ठ सं० ५०४, मूल्य ५० ₹० | । | 


२ | व्यक्तित्व तथा कृतित्व . ८१ 


चर्चाका आयोजन पृज्य आचाय॑ श्रीके सधके सानिष्य एवं आदरणीय ५० वशीधरजी न्यायालूकारकी मध्यस्थता 
में दि०ण २२ अवटूबरसे १ नवम्बर १९६३ तक हुआ । 


इस तत्त्ववर्चामें परस्पर चर्चाओके हेतु दोनो पक्षोके विद्वानोमे प्रथमपक्ष (पूव॑पक्ष) के प्रतिनिधि सर्वश्री 
प० म।णकचन्द्रजों न्‍्यायाचार्य, फिरोजाबाद, प० मवखनलालजी शास्त्री, मुरैना, १० जीवंघरजी न्यायतोर्थ, 
इन्दौीर, प० नशीध्रजी व्याफरणाचार्य, बोना और प० पन्नालार साहित्याचार्य, सागर तथा द्वितीयपक्ष (उत्तर 
पक्ष) की ओरसे स्वश्री ५० फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्री, श्री नेमीचन्द्रजी पाटनी, आगरा तथा प० जगन्मोहन- 
लालजी गास्त्री ये तीन प्रतिनिधि थे । 


उपयुक्त विद्वात्रोके अतिरिक्त अनेक गण्यमान्य विद्वान्‌ भी चर्चाओमे उपस्थित थे, जिनमें प्रमुख हे-- 
सर्वश्री ५० कैलाशचन्द्रजी शास्त्री वाराणसी, ५० रतनचन्द्रजी मुख्तार, सहारनपुर, १० जुगलकिशोरजी मुख्तार, 
५० अजितकुमारजी शास्त्री दिल्‍ली, प० राजेन्द्रकुमारजी, मथुरा, १० दयाचद्धजो सिद्धान्तश्ञास्त्री, सागर, प० 
इन्रलालजी ज्ास्त्री, जयपुर, पं० परमानन्दजी शास्त्री दिल्ली, ब्र० श्रीछालजी काव्यतीर्थे थी महावीरजी, ब्र० 
मूरजमलजी, खानिया, १० नरेन्द्रकुमारजी भिसीकर कारजा, प० मिश्रीलालजी शास्त्री लाडनू, वावू नेमिचन्द्र 
जी वफीछू, सहारनपुर, १० हेमचन्द्रजी एवं श्री मनोहरलालजी अजमेर, प० पनन्‍्नाढालजी सोनी, कपूरचन्द्रजी 
वरेधा लश्कर । इनके अतिरिक्त भी अनेक विद्वान एवं श्रावक, श्रीमन्‍्त यहाँ उपस्थित थे । 


इस तत्त्वचर्चाकों मूल पृष्ठभुमिमि आ० पं० फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्री द्वारा लिखित जन तत्त्व- 
मीमासा'”' ज्ञामक बहुचचित ग्रन्थ भी प्रमुख रहा है; क्योकि जिन विपयोपर विरोध था, प्राय' उनका 
प्रतिपादन इस ग्रन्थमे किया गया हैं । 
आचाय॑ श्री शिवसागरजी महाराजके सघक्री उपस्थितिमे उस समय तक समागत सब्र विद्वानोकी 
एक गोष्ठो हुई, जिसमे इस तत्त्वचर्चा हेतु निम्नलिखित कुछ सामान्य नियम निर्धारित किये गये, जिन्हें भविष्य- 
मे उपयोगिता ही दृष्टिसि उद्धृत किया जा रहा है ।' 
२. तत्त्वचर्चा वोतरागभावसे होगी । 
तत्वचर्चा लिखित होगी । 
" वेस्तुसिद्धिके लिए आगम ही प्रमाण होगा । 
पूर्व आचार्यानुसार प्राकृत, संस्कृत, अपभ्रश और हिन्दीके ग्रन्थ प्रमाण माने जायेंगे । 
' पर्चा शका-समाधानके रूपमे होगी । 
दोनों औरसे शका-समाधानके रूपमे जिन लिखित पत्रोका आदान-प्रदान होगा, उनमेसे अपमें-जपने 
प्ररोपर अधिफक-से-अधिक ५-७ विद्वानों और मध्यस्थके हस्ताक्षर होगे । इसके लिए दोनों पत्नोती 
ओरत अधिफ-से-अधिक ५-५ प्रतिनिधि नियत होगें । 
७ कसो एक विपयन्‍सध्यन्धी किसी विद्येप प्रशनपर' शका-समाधानके रूपसे प्रोका जादानदान 
जधिऊन्से-अधिक तोन बार तक होगा । 
दिनाक २२९ अपट्यबर १९६३ को जआचार्यक्षीके प्ानिध्यम इन विधि तह समागत २३ विद्वानत्ता 
१ भेद सर्प्र भोभासा--दिए 5२ एड सपाद--पं 3 फ्श्चन्ट् मिदास्तभारपी, अंदीय प्राशवतनदिर हे 
पाराधंगों ५। 
5 विशर्गजावं पे फूलचण शारवी अभिननदनग्रन्थ पथम संघ्च), पुर $४५-६४५। 
४१३१ 


बढ आा ४ -_० 





८२ सरस्वती-वरवपुत्र पं० बंशीधर व्याकरणाचायय अभिनन्दन-प्रन्य 


उपस्थितिमें चर्चा-विषयक नियमोमे ८वाँ नियम यह भी स्वीकृत किया गया कि चर्चामे सामाजिक, पंथ तथा 
व्यक्तिके सम्बन्धम कोई चर्चा न होगी । 
चचाहितु आ० प० मवखनलाछजी शास्त्री द्वारा निम्नलिखित विपय प्रस्तुत किये गये--- 


१. द्रव्यकर्मके उदयसे ससारी आत्माका विकारभाव और चतुगंति होता है या नहीं ”? 
२. जीवित दरीरकी क्रियासे आत्मामें धमं-अघम्म होता हें या नही ? 

३. जीवदयाको धर्म मानना मिथ्यात्व है क्या ? 

४. व्यवहारधमं निदचयधमंमें साधक हैं या नही ? 

५. द्रव्योमें होनेवाली सभी पर्यायें नियतक्रमसे ही होती है या अनियतक्रमसे ? 

६. उपादानकी कार्यंूय परिणतिमे निर्मित्तकारण सहायक होता हैँ या नही ? 


यद्यपि मूल-ग्रन्य दो भागो ( पुस्तको ) में जयपुरसे प्रकाशित हुआ हैं। अत. इनकी समीक्षा भी दो 
भागों--पुस्तकोमें लिखी गयी है। किन्तु अभी तक इसका प्रथमभाग प्रकाशित हुआ है । दूसरा भाग लगभग 
तैयार हैँ और प्रकाशनकी प्रतोक्षाम है । 


प्रस्तुत ग्रन्थके प्रथम भागमें अनेक प्रतिशकाओं सहित निम्नलिखित चार शंकाओके किये गये समाधानों 
की सभी शास्त्रीय प्रमाणो सहित समीक्षा प्रस्तुत को गई है-- 

शंका १--द्रव्यकमंके उदयसे ससारी आत्माका विफारभाव और चतुगगंति भ्रमण होता है या नही ” 

शंका २--जीवित शरोरकी क्रियासे आत्मामें धर्म-अधमं होता है या नही ? 

दशेका ३--जीवदयाको धर्म मानना मिथ्यात्व हैं क्‍या ? 

शंका ४--व्यवहा रब निशचयघधर्ममे साधक हैं या नही ? 


प्रस्तुत ग्रन्थके इस खण्डमें इन चारो प्रदनोत्तरोकी समीक्षाके चार-चार प्रकरण निर्धारित हैं-- 
(१) सामान्य समीक्षा, (२) प्रथम दौरकी समीक्षा, (३) द्वितीय दौरकी समीक्षा, (४) तृतीय दौरकी समीक्षा । 


प्रथम प्रइनोत्तर और इसकी समीक्षा 


पुव॑पक्ष द्वारा प्रस्तुत “द्रव्यकमंके उदयसे ससारी आत्माका विकारभाव और चतुर्गंतिश्रमण होता हैं 
या नही ?---इस प्रथम प्रइनका समाधान उत्तरपक्षने सक्षेपमें इस प्रकार प्रस्तुत किया कि द्रिव्यकर्तके उदय 
और संसारी आत्माके विकारभाव तथा चतुगगंति श्रमणमें व्यवहारसे निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध है, कतूं-कर्म 
सम्बन्ध नही है । 

यह समाधान पृव॑पक्षकों पूर्ण प्रतीत नही हुआ तो अपने प्रडनको समझाते हुए पृर्वपक्षने कहा कि 
हमारे प्रइनका आशय यह था कि जीवमें जो क्रोध आदि विकारी भाव उत्पन्न होते हुए प्रत्यक्ष देखे जाते है 
क्या वे द्रव्यकर्मोदयके बिना होते है या द्रव्यकर्मोद्यके अनुरूप होते है ? ससारी जीवका जो जन्म-मरणरूप 
चतुगंतिअ्रमण प्रत्यक्ष दखाई दे रहा है क्या वह भी कर्मोदयके अघीन हो रहा है या यह जीव स्वतत्र अपनी' 
योग्यतानुसार चतुर्गतिश्रमण कर रहा है ? 

प्रथम प्रइनके इस स्पष्टीकरण पर उत्तरपक्षने कहा कि इस प्रइनका समाधान करते हुए प्रथम उत्तरमे 
ही हम यह बतला जाये हैं कि ससारी आत्माके विकारभाव और चतुर्गंतिपरिभ्रमणमे द्रव्यक्मका उदथ 
नि्मित्तमात्र है। विकारभाव और चतु्गंति-परिभ्रमणका मुख्यकर्ता तो स्वय आत्मा ही है। इस तथ्यकी पुष्टिमे 
हमने समयसार, पचास्तिकायटीका, श्रवचनसार और उसकी टीकाभओोंके अनेक प्रमाण दिये है । किन्तु पूर्व 
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पक्ष इस उत्तरको अपने प्रइनका समाधान माननेके लिए तैयार नही प्रतीत होता । एक ओर तो वह 
द्रव्यकर्मके उदयको निमित्त रूपसे स्वीकार करता है और दूसरी ओर द्ृव्यकर्मोद्य और ससारी आत्माके 
विकारभाव तथा चतु्गंति परिभ्रमणमे व्यवहारनयसे बतलाये गये निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्धको अपने मूल प्रइन 
का उत्तर नही मानता । 

समीक्षा 


विद्वान्‌ समीक्षकका ऐसा मानना है कि उत्तरपक्षने पूर्वापक्षके प्रइनका जो उत्तर दिया उसकी पुष्टिमे 
प्रस्तुत की गई समयसारकी ८० से ८२ तककी तीन गाथाओको प्रमाणरूपमें प्रस्तुत किया है, उसमे गाथा 
स॒० ८१ का अथ्थ इस प्रकार किया हे--- 
ण॒ वि कुव्वइ कम्प्रगुणे जीवों कम्म तहेब जीवगुणे। 
अण्णोण्णणिमित्तेण दूं परिणाम जाण दोण्ह पि॥ 


अर्थात्‌ जीव कर्ममे विशेषता ( पर्याय ) को उत्पन्न नही करता | इसी प्रकार कम जीवमे विशेषता 
( पर्याय ) को उत्पन्न नही करता । परल्तु परस्परके निमित्तसे दोनोका परिणाम जानो ।' 

किन्त्‌ उत्तरपक्ष द्वारा उपर्युक्त अर्थ करके स्वय स्वीकृत सिद्धान्तकी उपेक्षा की गईं हैं। इस गाथाका 
अर्थ इस प्रकार होना चाहिए--- जीव कर्मगुणको नही करता अर्थात्‌ कर्मंगुणरूप परिणत नहीं होता और कम 


जीवगुणको नहीं करता अर्थात्‌ जीवगुण रूप परिणत नही होता। परलन्तु परस्परके निमित्तसे दोनोका 
परिणाम जानो । 


इसी प्रकार समयसारकी गाथा सं० ८२* एक वस्तुमें अन्य वस्तुके कतृत्त्वका निषेघ करती है, जो 
निविवाद है किन्तु इस प्रदनके उत्तरमें इसकी उपयोगिता नही है ।* अन्य प्रमाणोके विपयमे भी यही कहा 
जा सकता हैं । 

इस प्रकार उत्तरपक्ष ससारी जीवके विकारभाव और चतु्गंतिश्रमणमे उदयपर्यायविशिष्ट द्रव्यकम्म- 
को निमित्तकारण तो मानता है, परन्तु वह वही उसे उस कार्यरूप परिणत न होने और उपादानकारणभृत 
संसारी आत्माकी उस कार्यरूप परिणतिसे सहायक भी न होनेके आधारपर स्वथा अकिज्चित्कर ही मानता है 
जबकि पूर्वपक्ष उस कार्यके प्रति उस उदयपर्यायविश्विष्ट द्वव्यकर्मको निमित्तकारण मानता है।* 


इस प्रकार विद्वात्त समीक्षकने प्रथम प्रश्नोत्तरके १०९ पृष्ठोंमें ९९ कथनो द्वारा अलग-अलग समीक्षायें 


प्रस्तुत करके अपने सेद्धान्तिक ज्ञानकी गहनताका परिचय दिया और, इस प्रथम प्रइनोत्तरकी समीक्षाके अन्तमे 
उपसंहार किया हूँ । 


द्वितीय प्रदनोत्तरकी समोक्षा 


पूवपक्ष जीवित शरीरकी क्रियासे आत्मामें धर्म और अधघर्म मानता है । जबकि उत्तरपक्ष जीवित 





१. जयपुर तत्त्वचर्चा, पृष्ठ १। 
२ एएण कारणेण दु कत्ता आदा सएण भावेण | 


पुरालकम्मकयाणं ण॑ दु कत्ता सव्वभावाण॥ --समयसार ८२ 
३. समीक्षा, भाग १, पू० ९। 


४. वही, पृ० ११ ह 


८४ . सरस्वतो-वरद॒पुत्र पं० बंशोधर व्याकरणाचार्य अभिनन्दन-पग्रन्यं 


शरीरकी क्रियासे आत्मामें धर्म और अघरमम स्वीकार करनेके लिए तैयार नही है । अत पृव॑पक्षने निम्नलिखित 
प्रशझन रखा । 


पूर्वपक्ष--जीवित शरीरकी क्रियासे आत्मामे धर्म-अघम॑ होता है या नही ? 


उत्तरपक्ष-- जीवित शरीरको क्रिया पुद्गलद्वव्यकी पर्याय होनेके कारण उसका अजीवतत्त्वमे 
अन्तर्भाव होता है अत वह स्वय जीवका न तो घर्ममाव है और न अधमंभाव ही है ।' 


आ० प० जीने उत्तरपक्षके कथनका विस्तृत विदलेषण किया है। वस्तृत जीवित शरोरकी क्रिया दो 
प्रकारकी होती है--प्रथम जीवके सहयोगसे होनेवाली शरीरकी क्रिया तथा द्वितीय शरीरके सहयोगसे होने ' 
वाडी जीवकी क्रिया। इन दोनोमेंसे पूव॑पक्षके प्रइनका सम्बन्ध शरीरके सहयोगसे होनेवाली जीवकी क्रियासे 
है, क्योकि धर्म और अघर्म ये दोनो जीवकी ही परिणतियाँ है और उनके सुख-दु खरूप फलका भोक्‍ता भी 
जीव हो होता है । अत जिस जोवित शरीौरकी क्रियासे आत्मामे घर्मं और अघमं होते हैं उसका कर्ता जीवको 
मानना ही युक्तिसगत है, शरीरको नही । 

विद्वान्‌ समीक्षकका ऐसा मानना हैँ कि उत्तरपक्षने जो प्रदनोत्तर दिया है उससे उत्तरपक्षका यह 
मान्यता ज्ञात होती है कि वह जोबित शरीरकी क्रियाको मात्र पुदुगलद्रब्यकी पर्याय मानकर उसका अजीव- 
तत्त्वमे अन्तर्भाव करके उससे आत्मामे घर्मं और अधम होनेका निपेघ करता हैँ । उत्तरपक्षकी इस मान्यतामे 
पूर्व॑पक्षको जीवके सहयोगसे होनेवाली शरीरकी क्रियाकी अपेक्षा तो कुछ विरोध नही है, परन्तु आत्मामें 
होनेवाले ध्मं और अधर्मके प्रति प्वपक्ष द्वारा कारणरूपसे स्वीकृत शरीरके सहयोगसे होनेवाली जीवकी क्रिया- 
की अपेक्षा विरोध है ।* 

उत्तरपक्ष यदि शरीरके सहयोगसे होनेवाली जीवकी क्रियाको स्वीकार न करे या स्वीकार करके भी 
उसे पुदुगलद्गव्यकी पर्याय मानकर उसका अजीवतत्त्वमे अन्तर्भाव करे तथा उसको भात्मामे होनेवाले धर्म 
और अधघर्मके प्रति कारण न माने तो उसके समक्ष यह प्रश्न उपस्थित होता हैं कि आत्मामे धर्म और अधर्मकी 
उत्पत्तिका आधार क्या है ? किन्तु उत्तरपक्षके पास इसका कोई उत्तर नही है । पर पूर्वपक्षके समक्ष यह प्रश्न 
उपस्थित नही होता, क्योकि यह शारीरके सहयोगसे होनेवाली जीवकी क्रियाको आत्मामे होनेवाले धर्म और 
अधर्मके प्रति कारणरूपसे आधार मानता है । 

इस प्रकार द्वितीय प्रश्नोत्तरकी विस्तृत समीक्षा यहाँ की गई है । द्वितीय प्रशनका उत्तर तीन दोरोमे 
सम्पन्न हुआ था । यहाँ इन सबकी तथा साथ ही सत्रह कथनो द्वारा उनकी समीक्षा की गई है । 
तृतीय प्रइ्नोत्त रकी समीक्षा 

पुर्वपक्षका प्रइन-- जीवदयाको घ॒र्मं मानना मिथ्यात्व है क्या ? 

उत्तर पक्ष--(क) इस प्रइनमे यदि 'घर्म' पदका अथे पुण्यभाव है तो जीवदयाको पुण्यभाव मानना 
मिथ्यात्व नही है, क्योकि जीवदयाकी परिगणना शुभपरिणामोमे की गई है और शुभ परिणामको आमममें 
पुण्यमाव माना हैं । परमात्मप्रकाशमे भी कहा है-- 

सुहपरिणामे धम्मु पर असुहे होइ अहस्मु | 
दोहि वि एहि विवज्जियउ सुद्धु ण बधइ कम्मु ॥ २-७१॥ 


१ जयपुर तत्त्वचर्चा, पु० ७६ । 
२ समीक्षा, भाग १, पृ० १९० । 
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अर्थात्‌ शुभ परिणामसे मुख्यतया धर्म--पृण्यभाव होता हैं और अशुभ परिणामसे अधर्मं--परापभाव 
होता है तथा इन दोनो ही प्रकारके भावोसे रहित शुद्ध परिणामवाला, जीव कर्मंबन्ध नहीं करता । 


(ख) यदि इस प्रदनमे धर्म! पदका अर्थ वीतरागपरिणति लिया जाय तो जीवदयाको धर्म मानना 
मिथ्यात्व हैं क्योकि जीवदया पुण्यभाव होनेके कारण उसका आख्रव और बन्‍्धतत्त्वमे अन्तर्भाव होता हैं, 
सवर और निजरातत्त्वमे अन्तर्भाव नही होता ।' 
समीक्षा 

प्रस्तुत तृतीय प्रइन उपस्थित करनेका पूव॑पक्षका उद्देश्य यह्‌ था कि आगममें जिस प्रकार जीवदया- 
को पुण्यरूप मान्य किया गया है उसो प्रकार उसे वहाँ घर्महूप भी मान्य किया गया हैं। और फिर जीवदया- 
के भी तीन भेद हं---१ पुण्यभूत जीवदया, २ जीवके शुद्ध स्वभावभूत निश्चयधमंरूप जीवदया और ३ इस 
नि३चयधमंरूप जीवदयाकी उत्पत्तिमे कारणभूत व्यत्रह्म रवर्भेझप जीवदया । इन तीन रूपोको पृव॑पक्ष तो 
मानता हूँ किन्तु उनमेसे उत्तरपक्ष केवल पुण्यभत जीवदयाको मान्य करता है, धर्महप जीवदयाको मान्य 
नही करता है इतना ही नही वह प्रवंपक्षकी धर्मूप जीवदयाकी मान्यताको भिथ्यात्त कहता है । इसी 
वातको लक्ष्य करके उपय कन तृतीय प्रइन उपस्थित किया गया ।* 


इस परिपेक्ष्यमे विद्वान्‌ समीक्षकका कहना हैं कि जिस प्रकार जीवदयाको पुण्य मानना मिथ्यात्व नही 
हैं उसी प्रकार उसे जीवके शुद्ध स्वभावभूृत निशुचयघ्रमंके रूपमे व इस निरचयवर्मरप जीवदयाकी उलत्तिमे 
कारणभूत व्यवहारधरमके रूपमे धर्म मानना भी मिथ्यात्व नहो हैं। पुण्यभ्त जीवदया व्यवहारधमंरूप 
जीवदयाकी उत्पत्तिमे कारण होती है तथा इस आधारपर ही आमममे पृण्यभत जीवदयाकों परम्परा मोक्षका 
कारण माना गया है । वास्तवमे तो पुण्यभावरूप जीवदया शुभप्रवृत्तिरूप होनेसे क्मकि आख्रव और बन्धका 
ही फारण होती हैं और पुर्वपक्ष भी ऐसा हो स्वीकार करता है । इससे सिद्ध है कि पूव॑पक्ष पुण्यभावरूप 
जीवदयाको उस प्रकार भोक्षका कारण नही मानता जिस प्रकार व्यवहारधर्मरूप जीवदया मोक्षका कारण 
होती है। पुवंपक्ष जीवदयाको पुण्यरूप भी मानता है, जीवके शुद्ध स्वभावभुत निरचयधमंरूप भी मानता है 
और निश्चयघर्मरूप जीवदयाकी उत्पत्तिमे कारणभत व्यवहारधमंरूप भी मानता ह तथा अपनी इस मान्यताकी 
पुष्टिके लिए ही उसने आगमप्रमाणोको उपस्थित किया हैं ।* 


उत्तरपक्षने तत्त्वचर्चा पृष्ठ सख्या १२५ से १२८ तकका विवेचन जीवकी क्रियावती शक्तिके परिणमन- 
स्वरूप अशुभसे निवृत्तिपूवक शुभमे प्रवृत्तिऱ॒प व्यवहारधर्म तथा भाववती शक्तितके परिणमनस्वरूप आत्म्राके 
शुद्ध स्वभावभुत नि३चयधमंके स्वरूप भेदको नहीं समझकर ही किया है । फलूत उत्तरपक्षकों वहाँ स्वयके 
द्वारा उपस्थित और पूर्बपक्ष द्वारा उपस्थित आगम प्रमाणोका अर्थ करनेमें बहुत खीचातानी करनी पडी है ।* 


प्रव्नोत्तर ४ और उसको समीक्षा 
प्र्ेपक्ष--व्यवहा रघर्म निश्चयधरंम साधक हैं या नहीं ? 





च््ी 


१. तत्त्वचर्चा, पृष्ठ ९३ । 

र्‌ समीक्षा, भाग १, पृ० २४६९ । 

है. वही, पृ० २५२। 

४ वही, पृ० २५८। | 
५. ज० तत्त्वचर्चा और उसकी समीक्षा, पु० २७२ । 


८६ सरस्वतो-वरवपुन्न पं० बंशीधर व्याकरणाचार्य अभिननन्‍्दन-प्रन्ये 


उत्तरपक्ष--नि३चयरत्नत्रयस्वरूप नि३चयघमंकी उत्पत्तिकी अपेक्षा यदि विचार किया जाता है तो 
व्यवहारधर्म निश्चयधर्ममे साधक नहीं है, क्योकि निशचयघर्मकी उत्पत्ति परनिरपंक्ष होती है। आगे 
उत्तरपक्षने नियमसारकी गाथा सं० १३, १४ एवं २८ का प्रमाण देते हुए कहा कि यत निरचयरलत्रय 
स्वभावपर्याय है, अत उसकी उत्पत्तिका साधक व्यवहारधघर्म नही हो सकता । तथापि चतुर्थ गुणस्थानसे 
डेकर्‌ सविकल्प दशामें व्यवहारघम निक्चयधमंके साथ रहता है, अतः व्यवहारधम निर्च॒यधरमंका सहचर 
होनेके कारण साधक (निमित्त) कहा जाता है ।* ता 


कक हक» अम्य-3+ अमन ७ >-मक कक 
च्् 


समीक्षा--उत्तरपक्षके इस समाघानपर पृव॑पक्षका कहना है कि चूकि स्वभावपर्याय परनियेक्ष हैं 
और इस तरह निशचयधर्म जब परनिरपेक्ष सिद्ध होता है तो इसे व्यवहार सापेक्ष कैसे माना जा सकता है ? 
पूव॑पक्षने आग्रमप्रमाणोके आधारपर व्यवहारबर्मको निश्चयघमंका साधक स्वीकार किया है ।((उत्तरपक्षने 
निरचयघधममंकी उत्पत्ति परनिरपेक्ष होती है--इसकी पुष्टिके लिए नियमसारकी जिन गाथाओोको प्रमाणरूपमे 
प्रस्तुत किया है इनके आधारपर उनकी मान्यता सिद्ध नही होती । क्योकि ये गाथायें उपयोगप्रकरणकी है। 
इन गाथाओके आधारपर केवलदर्ंनोपयोगको इन्द्रियरहित और असहाय होनेसे स्वभावरूप और शेष सभी 
दर्शंनोपयोगोको इन्द्रियसहित और ससहाय होनेसे विभावरूप बतलाना तो ठोक है, परन्तु दशशनोपयोगको 
स्वभावरूपताके आधारपर परनिरपेक्ष बतछाना ठीक नही है और इस तरह निश्चयधमंकी उत्पत्तिको उसकी 
स्वभावरूपताके आधारपर परनिरपेक्ष स्वीकार कर उसमें व्यवहारधमंके साथ साध्य-साधकभावका निषेध 
करना ठीक नही है है 


जबतक जीव स्व॒भावकत ओर , अग्रसर नही होता, तबतक उसे व्यवहारघमंके पालनमें भी सजग 
रहना आवश्यक हैं। जीव स्वभावमे स्थिर तभी होता है जब वह उसके अनुकूल पुरुषार्थ करता हैँ | जीव 
स्वभावकी ओर अग्रसर न होनेके कालमें भी यदि व्यवहारघर्मकी उपेक्षा करता है_तो_ वह स्वभावमें तो 


स्थिर होगा नही, साथ ही व्यवहारघमंसे च्युत होकर अपने अनन्त-ससारकी ही वृद्धि करेगा ६.८ 


इस तरह विद्वान्‌ समीक्षकने अनेक प्रमाणो द्वारा उत्तरपक्षके समाघानकी विस्तृत समीक्षा लगभग 
३७ पृष्ठोमें की है, जो तत्त्व-जिज्ञासुओको अवश्य पढने योग्य है । यद्यपि विद्वानोको प्रायः अपनी-अपनी 
मान्यताओका व्यामोह होता है । किन्तु नि स्वाथंभावसे आगमोका आलोडन करके विद्वानों द्वारा जो 
'नवनीत के रूपमे तत्त्व-विमशं किया जाता है, वही प्रत्येक तत्त्वजिज्ञासु द्वारा ग्राह्म है । 

वस्तुत जिस समय समाजमें सिद्धान्त और भावनाके बीच एक दरार पड रही हो उस समय इस 
तरहकी प्रशस्त तत्त्वचर्चाओका अपना ऐतिहासिक महत्त्व हो जाता है। आरम्भमें इस तत्त्वचर्चाका मूल 
वीतरागभाव स्वीकार भी किया गया हैं । किन्तु लगता है कि वह वीतरागकथा विजिगीषुकथाकी ओर 
मुड गयी । जैसा कि उसके परिणामसे विदित है । यद्यपि भले ही इन चर्चाओकी मूछ भावना न समझकर 
आग्रहवश नेतृवर्ग अपना-अपना राग आलापते रहें, किन्तु तटस्थवृत्ति वाले छोग ऐसे आयोजनोका महत्त्व 
समझते है । प्रस्तुत समीक्षाग्रन्थके लेखक विद्वान चूँकि इस तत्त्वचर्चामे पव॑पक्षकी ओरसे प्रमुख प्रतिनिधि थे, 
अत इसकी समीक्षाके सर्वाधिक अधिकारी भी वही थे और इस दायित्वका निर्वाह उन्होने पूरी निष्ठाके 
साथ किया है । 





१. जयपुर तत्त्वचर्चा, पृष्ठ १२९ । 
-“र२, जयपुर तत्त्वचर्चा और उसकी समीक्षा, पु० २८३-२८४ | 


२ | व्यक्तित्व तथा कृतित्व : ८७ 


इस ग्रन्थके सुयोग्य सम्पादक श्रद्धेय आदरणीय डॉ० कोठियाजीने इसके सुन्दर सम्पादनमे काफी 
परिश्रम किया हैँ । यदि अनेक स्थानोपर भावो, सिद्धान्तो एवं चर्चाओं आदिकी पुनरावृत्तिसे बचा जाता, तो 
और सौन्दर्य आ जाता । 


इस ग्रन्थकी विद्येषता है कि विद्रान्‌ समीक्षकने मूल समीक्ष्य ग्रन्थ अर्थात्‌ “जयपुर खानिया तत्त्व- 
चर्चा” को भी इस समीक्षा-प्रन्थके साथ प्रकाशित किया है, ताकि तठस्थ जिज्ञासु निष्पक्षभावसे मूछ अशका 
भी अध्ययन कर यथाथंता ग्रहण कर सकें । 


मल प्रन्थमे जहाँ शकापक्षको “अपरपक्ष” नामसे प्रस्तुत किया गया हैं, वहाँ इस समीक्षा-ग्न्थमें इसे 
'पव॑पक्ष! और समाधानपक्षको उत्तरपक्ष' नामसे प्रस्तुत करके प्राचीन न्यायशास्त्रको परम्पराके गौरवकी 
पुनः प्रतिष्ठा कौ गयी हैं। पर तत्त्वचर्चा अपने मूल उद्देश्य--वीतरागचर्चास भटककर विजिगीषुचर्चा 
बन गयी । अस्तु । 


मुझे स्मरण है, जब में कटनीकी जैन शिक्षा-सस्थामे अध्ययन कर रहा था, उस समय सन्‌ १९६४- 
६५ के लगभग श्रद्धेय गुरुवर्यं ५० जगन्मोहनलालजी शास्त्री, आदरणीय प० फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्रीको 
सहयोग देने हेतु उनके समीक्ष्य मुलग्रन्य जयपुर (खानिया) तत्त्वचर्चाकी कुछ विषय-सामग्रीका सकलन कर 
रहे थे, उनकी आज्ञानुसार उनके निवासपर प्रात साफ प्रतिलिपि करने हेतु जाता था। अत उस पुस्तकपर 
लिखे गये इस समीक्षा-ग्रन्थका मुल्याकन (समीक्षात्मक अनुशीकून) लिखना, मेरे लिए प्रसन्‍नताका विषय है । 
मैं पुत समीक्षक विद्वान्‌को हादिक धन्यवाद ज्ञापित करता हूँ कि उन्होने सैद्धान्तिक मतभेदोकी समीक्षा 
शालोनतापूर्वक उच्च-समीक्षा-ग्रन्थ द्वारा करके एक स्वस्थ परम्पराका निर्वाह किया और साथ ही साथ 
तत्त्व-जिज्ञासुओंको लाभान्वित किया हैं । कट 


भाग्य ओर पुरुषार्थ : एक नया. अनुचिन्तन : 
समीक्षात्मक अध्ययन 


७ डा० कस्तूरचन्द्र कासलीवाल, निदेशक महावीर-ग्रन्थ अकादमी, जयपुर 


भाग्य और पुरुषपार्थ विषयपर विद्यार्थी अवस्थामे हम लोग वाद-विवाद किया करते थे। एक वक्ता 
भाग्यकी वकालात करता और कहता कि “सकल पदारथ हैं जग माही भाग्यहीन नर पावत नाही ।”” दुसरी 
ओरसे पुरुपार्थवा समर्थन करने वाला कहता कि “उद्योगिन पुरुपर्सिहमुपैति छक्ष्मी, दैवेन देयमिति कापुरुपा 
वदन्ति” और पुरुपार्थ करनेको ही एकमात्र सफलताकों कुजी बतलाता। वतंमानमे यद्यपि ये विपय “आउट 
ऑफ डेट' माने जाने छगे है, लेकिन फिर भी कभी-कभी भाग्य और पुरुपा्थपर वाद-विवाद छिंड ही 
जाता है । 


प० बशीवरजी व्याकरणाचार्यकी लघुपुस्तक 'भाग्य और पुरुषा्थं एक नया अनुचिन्तन” है | इसपर 
समीक्षात्मक लेख लिखनेके लिए डॉ० कोठिया साहबका पत्र मिला, तो मैंने समझा कि पुस्तकमे वही छकीर 
पीटने जेसी बात होगी और लेखकने भाग्य और पुरुपार्थमेसे किसी एकका समर्थन किया होगा । लेकिन जब 
पुस्तक देखी और पढी तो वह हमारे अनुमानसे एकदम विपरीत मिली तथा लेखकके भाग्य और पुरुपाय॑पर 
उनके चिन्तनशील विचारोको पढ़कर बडी प्रसन्तता हुई। पडितजीने भाग्य और पुरुपार्थथर अपना एक नया 
चिन्तन किया हैं और उनके वर्णनके गृढ तत्त्वोको इसमे उडेल दिया है । 


पुस्तकमे भाग्यका लक्षण देते हुए लखा हैँ कि सामान्यरूपसे जीव, पुद्गल, धर्म, अधर्म, आकाश 
और कालूरूप सभी पदार्थोमे अपनी योग्यताके बलपर प्राकृतिक ढगसे जो प्राप्त होता है उसे भाग्य कहते है । 
और जीवद्वारा अपने आध्यात्मिक और लौकिक जीवनमें पौदृगलिक मन, वचन और कायके अवलूम्बनपरूर्वक 
जो प्रयत्न किया जाता हैं उसे पुरुषार्थ कहते है । पडितजीने भाग्य शब्दका आगे चलकर और भी स्पष्टीकरण 
किया है! उन्होने लिखा हैं कि भाग्यका अर्थ वह वैभाविक शक्ति है जो सभी जीवोमे तथा कमवर्गंगा और 
नोकमंवर्गंणारूप पुदुगलोमे सम्भवत पायी जाती है और उस वैभाविक शक्तिके आधारपर होनेवाली वैभाबिक 
पर्यायें ही भाग्यका रूप होती हैं । 


लेखकने पुरुपार्थंको दो भागोमे विभाजित किया है । एक शुभ पुरुपार्थ और दूसरा अशुभ पृरुपार्थ । 
शुभ पुरुषार्थ पुण्यक्मकि उदयमे किया णाता हैं अर्थात्‌ पुण्याज॑ंनके लिए जो पुरुषार्थ किया जाता हैं वह शुभ 
पुरुषार्थ हैं तथा पापकर्मोके उदयमे जो कुछ किया जाता है वह अशुभ पुरुषार्थ कहलाता है। जिन पाप- 
कार्योसि जीवको दुर्गति मिलती हैँ, कष्ट मिलता है, वेदना सहनी पडती है वह सब जीवके अद्युभ पुरुधा्थंका 
हो फल है । वह जीव अपने वर्नमान शुभ और अश्युभ पुरुपार्थंक बलपर आगामी कर्मों और नोकमंका वन्य 
करता है । इस प्रकार प्रत्येक जोवमे, कर्मंवगेणा और नोकमवर्गंणारूप पुदूगछोमे विभाव परिणमन होनेकी यह 
प्रक्रिया अनादिकालसे चल रही हैं । 


पडितजीका भाग्य-पुरुषाथंपर लिखनेका उद्देश्य यह है कि जीव किस प्रकार अपने पुरुपा्थके बलपर मोक्ष 
प्राप्त कर सकता हैं। और अपने इस कथनको पूर्णत सत्य सिद्ध करनेके लिए उसमे विभिन्‍न पक्षोका आश्रय 
लिया है। लेखकने पुरुपार्थके चार भेद बतछाते हुए कहा है कि प्रथम पुरुपार्थ जीवो द्वारा सकलपी पाप था 
मिथ्याचारित्ररूप अशुभ प्रवृत्तिके रूपमे किया जाता है । द्वितीय पुरुतर्थ जीवो द्वारा आरम्भी पाप या अविरत- 
रूप अशुभ पवृत्तिके रूपमें किया जाता है | तृतीय पुरुषार्थ जीवों द्वारा अशुभग्रवृत्तिके एकदेशत्याग--देशविरत 
अथवा पुण्यरूप प्रवृत्तिके रूपमें किया जाता है और चतुर्थ पुरुषार्थ जीवो द्वारा अशुभ श्रवृत्तिसे निवृत्तिपूर्वंक 
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होनेवाली शुभ प्रवत्तिरूप व्यवहार धरे रूपमे किया जाता हैँ। पुरुषार्थ करनेको यह प्रक्रिया एकेन्द्रियसे 
लेकर पचेन्द्रिय संज्ञी तकके सभी जीवोमे अनादिकालसे यथासम्भव रूपमे होती चली आ रही है । 


पुस्तकम आगे गुणस्थानोकी विस्तृत चर्चा की है तथा कहा है कि तियंज्चगतिकी अपेक्षा उसमें आदिके 
पाँच गुणस्थान सम्भव है तथा मनुष्यगतिकी अपेक्षा उसमे प्रथम गुणस्थानसे लेकर चतुर्दश गुणस्थान तक सभी 
गुणस्थान सम्भव है । इस प्रकार पडितजीने भाग्य और पुरुपाथंके वर्णनमे गुणस्थानोकी जो चर्चा की है वह 
वास्तवमें पडितजी के गहन अध्ययनका सुपरिणाम है । पडितजीकी दृष्टि बहुत पैनी है, इसलिए विषयका 
विवेचन बहुत गम्भीर एवं गहन है । 

लेकिन पुस्तककी भाषा सरल होते हुए भी पडितजीने अपने विवेचनमे लम्बे-लम्बे वाक्योका प्रयोग 
किया हैं जिससे पाठक उनमे उलझ जाता है और लेखक क्या बात कह रहा है उसे ससझ पाना उसके लिए 
कठिन हो जाता हैँं। पुस्तकमें पहले विषयको तीन विवेचनोके माध्यमसे रखा गया है और फिर उन तीन 
विवेचनोके तीन स्पष्टीकरण दिये गये हैं । इस प्रकार छह प्रकरण' और अन्तमे एक परिशिष्ट जोडकर पुस्तक- 
के विपयको तत्त्वचर्चाके रूपमें प्रस्तुत किया गया है । पुस्तक पूर्णतः पठनीय है तथा वह पाठकको नई दिशा 
देने वाली है । 

प्रस्तुत पुस्तक वीरसेवामदिर ट्रस्ट-प्रकाशनकी ओरसे सन १९८५मे प्रकाशित हुईं थी । इस द्रस्टके 
संस्थापक आचाय॑ जुगलकिशोरजी मुख्तार थे तथा ट्स्टके सम्पादक एवं नियामक जैन जगतके विद्वान्‌ डॉ० 
दरबारोलालजी कोठिया हैं। इस द्रस्टकी ओरसे अब तक प्रस्तुत पुस्तक सहित ३८ पुस्तके प्रकाशित हो 
चुकी है। प्रस्तुत पुस्तक ५४ पृष्ठोमे पृर्ण होती है तथा उसकी कीमत चार रुपये रखी गयी है। पुस्तक- 
प्राप्तिका स्थान--वी रसेवामन्दिरट्स्ट प्रकाशन, बी-३२/१३ बी०, नरिया, काशी हिन्दू विश्वविद्यालय, 
वाराणसी-५ है । 





२-१२ 


पर्याय कमबद्ध भो होती हैं ओर अक्रमबद्ध भी ; 
एक समीक्षा " 


डॉ० सुदर्शन लाल जैन, रीडर-सस्कृत विभाग, का० हि० वि० वि० वाराणसी 


सिद्धान्ताचायं पण्डित बशीधर व्याकरणाचाये द्वारा रचित प्रस्तुत रूघुकाय ग्रन्थ विपयकी दृष्टिसे बहुत 
गम्भीर हैं। आपकी अन्य रचनायें भी गम्भीर विपयोका ही प्रतिपादन करती हैं । 
द्रव्यस्वरूप और पर्यायोकी द्विविधता 
जनदर्शनके अनुसार द्रव्यका स्वरूप हें सत्‌” और 'सत्‌” उसे कहते है जो उत्पत्ति और विनाशरूप 
पर्यायोके होते रहनेपर भी छ्रुव ( नित्य ) बना रहें ।' इसी अर्थका पोपक द्रव्यका दूसरा लक्षण भी किया 
गया है। वह हँ-- जिसमे गुण और पर्यायें हो वह द्रव्य है।”' इन दोनो लक्षणोमें भेद नही है। इसका 
स्पष्टीकरण निम्न प्रकार है--- 
प्रत्येक द्रव्यमे स्वाभाविक रूपसे स्वत सिद्ध अनन्त ग्रुण रहते है तथा प्रत्येक द्रव्यम द्रव्यपर्यायें ओर 
प्रत्येक गुणमें गुणपर्यायें रहती हैं । इस तरह पर्यायें दो तरहकी होती हैं--(१) द्रव्यपर्यायें और (२) गुणपर्याये । 
चूँकि गुण द्रध्यके स्वत सिद्ध स्वभाव हैं। अत गुण भी सत्‌” कहलाते है। प्रत्येक द्रव्य और प्रत्येक गुणमे 
हमेशा उत्पादु-व्ययकी प्रक्रिया चाल रहती है । द्रव्य और गुणकी स्व-स्व उत्तरपर्यायकी उत्पत्तिका नाम है 
उत्पाद! और उनकी स्व-स्व प॒व॑पर्यायके विनाशका नाम है व्यय” । पर्यायोके बदलनेपर भी द्रव्य अपनी द्रव्य“ 
ताको और गुण अपनो गुणरूपताकों कभी नहीं छोडते हैँ । अत वें नित्य है, ध्रुव है । 
स्पष्टीकरण 
छह द्रव्योमें धर्म, अचमे, काल और आकाश इन चार शुद्ध द्रव्योकी पर्यायें स्वप्रत्ययं, जीव और 
पुदुगल ये दो द्रव्य शुद्ध भी होते है और अशुद्ध भी होते है । शुद्ध जीव (मुक्त) और शुद्ध पुदूयल (परमाणु) 
में स्वप्रत्यय तथा शेष जीव-पुद्गलोमे स्वपरप्रत्यय पर्यायें होती है । तथा षट्गुणहानि-वृद्धिरूप गुणपर्यायोकी 
छोडकर शेष सभी गुणपर्यायें भी स्व-परभ्रत्यय होती है। पट्गुणहानिवुद्धिरूप गुणपर्यायें स्वप्रत्यय ही होती 
हैं। जो पर्याय निमित्तकारणभूत बाह्मसामग्रीकी सहायताके बिना ही मात्र उपादानकारणजन्य हो वह 
स्वप्रत्ययपर्याय है । जो पर्याय निमित्तकारणभूत बाह्मसामग्रीकी सहायतापूर्वक उपादानकारणजन्य हो वह 
स्व-परप्रत्यय पर्याय है । स्वप्रत्यय पर्यायें क्रबद्ध ही होती हैं और स्व-परप्रत्यय पर्यायें क्रमबद्ध और अक्रमबद्ध 
दोनो रूप होती हैँ यही सिद्ध करना इस पुस्तकके लिखनेका उद्देश्य है । 
क्रमबद्ध-अक्रमबद्धका अर्थ तथा विवाद-स्थल 
क्रमबद्धताका अथं है पर्यायोका नियतक्रमसे उत्पन्न होना और अक्रमबद्धताका अर्थ हैं पर्यायौका 
अनियतक्रमसे उत्पन्न होना | यहाँ इतना विशेष है कि एकजातीय दो आदि अनेक पर्यायें कदाणि युगपत्‌ एक 
ही समयमें उत्पन्न नही होती, अपितु एक जातीय पर्यायें एकके पदचात्‌ एकरूप क्रमसे ही उत्पन्न होती है। 
इसमें किसीको भी विवाद नही हैं । विवादका स्थल्‍ू है स्व-पर प्रत्यय पर्यायोको बाह्मनिमित्तकारण' सापेक्षताके 
आधारपर अक्रमबद्ध माना जाए या नही । स्व-परप्रत्यय पर्यायोकी उत्त्तिके सन्दर्भभे मुख्य दो मत है-- 
(१) प्रुरातन सिद्धान्तवादी--ज्ञप्ति की अपेक्षा स्व-परप्रत्यय पर्यायें क्रमबद्ध होनेपर भी उत्पत्तिको अपैक्षा 
हि): >२० ३ -नकपव कप अल] 3 असीम 


१ सद्‌ द्रव्यलक्षणम्‌ । उत्पादव्ययपश्नौव्ययुक्त सत्‌ ।--तत्त्वार्थंयृत्र ५-२९-३० | 
२ गुणपर्ययवदुद्रव्यम्‌ । तत्त्वाथंसूत्र ५-३८ | 


रा 
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क्रमबद्ध और अक्रमबद्ध दोनो होती है । (२) सोनगढ सिद्धान्तवादी--उत्पत्ति और ज्ञप्ति दोनों अपेक्षाओंसे 
स्वन्परप्रत्यय पर्याय क्रमबद्ध ही होती हैं, अक्रमबद्ध नही । 


सोनगढ सिद्धान्तवादियोंका पुवेपक्ष 
सोनगढ सिद्धान्तवादियोके पास अपनी मान्यताको बल देनेवाले भुख्यरूपसे दो तके हँ-- 


(१) आत्मस्याति टीकाका क्रमनियमित शब्द--स मय सारके स्वंविशुद्धज्ञानाधिकारकी ३०८-११ 
तककी गाणआओकी आत्मस्याति टीकामे आया हँ-- जीवो हि तावत्‌ क्रमनियमितात्मपरिणामरुत्यद्यमानों जीव 
एवं नाजीव;, एवमज़ीवो5पि क्रमनियमितात्मपरिणामरुत्य्यममानोईजीव एवं न जीव- ।” यहाँ आए क्रमनियमित' 
शब्दकी व्यास्या करते हुए डॉ० हुकुमचन्द्र भारिल्लने अपनी पुस्तक क्रमबद्धपर्याय” पृष्ठ १२३ पर लिखा 
हँ--क्रम > क्रमश तथा नियमित+-निरिचत । अर्थात्‌ जिस समय जो पर्याय आनेवाली है वहो आएगी, उसमे 
परिवर्तन नही हो सकता है । इससे पुरुपार्थंका निपेघ और निश्चित भाग्यवादकी पुष्टि होतो है । इसका यह 
भी तात्पये है कि सभी स्व-परप्रत्यय पर्यायें भी पूर्व निश्चितक्रमानुसार होनेसे क्रमबद्ध हैँ । 

(२) केवलज्ञानका विषय होना--सर्वज्ञके केवलज्ञानमें प्रतिसमय युगपत्‌ सम्पूर्ण द्रव्योकी न्नैकालिक 
सभो स्व-परप्रत्यय पर्यायें प्रतिभासित होती हैं । अत स्व-परप्रत्यय पर्यायोको भी क्रमबद्ध हो मानना चाहिए 
अन्यथा अक्रमबद्ध ( अनियतक्रम ) होनेपर उन स्व-परप्रत्यय पर्यायोका केवलज्ञानमे प्रतिसमय युगपत्‌ 
क्रमबद्ध प्रतिभासित होना असभव है । 


ये दो ही मुख्य तक है जिनके आधारपर स्व-परघ्रत्यय पर्यायोको क्रमबद्ध सिद्ध किया जाता हूँ । 
पुरातन सिद्धान्तवादियोका उत्तरपक्ष-- 


(१) 'क्रमनियमित'का सही अथ॑--आत्मस्याति टीकाके 'क्रमनियमित' शब्दका अथ॑ 'क्रमवर्तों समयके 
साथ नियमित ( बद्ध ) यह सोनगढी अथं ठीक नही हैं अपितु एक जातीय स्व-पर प्रत्यय पर्याय एके 
पश्चात्‌ एकरूप क्रममे नियमित ( बद्ध )' यह अर्थ उचित है । 

(२) उत्पत्ति और ज्ञप्तिका भेद--यह निविवाद सत्य है कि सर्वज्ञके केवछज्ञानमे भ्नौकालिक 
स्व-परप्रत्ययपर्यायें युगपत्‌ एक ही समयमें क्रमबद्ध ही प्रतिभासित होती है परन्तु इस आधारपर उन 
पर्यायोकी उत्पत्तिको भी क्रमबद्ध मानना न्‍्यायसगत नही हैँ क्योकि उन त्रैकालिक पर्यायोका केवछज्ञानमे बुगपत्‌ 
एक ही समयमे क्रमबद्ध प्रतिभासित होना अन्य बात हैं तथा उन्तकी उपादान, प्रेरक तथा उदासीन निमित्त- 
कारणोकी यथा प्राप्तिके वलसे यथासंभव क्रमबद्ध या अक्रमवद्ध रूपमे उत्न्न होना अन्य बात हू । जतः उलत्तिफी 
अपेक्षा वित्ार करनेपरः स्व-परप्रत्ण्य पर्यायें प्रेरक ओर उदासीत निमित्तकारण-सायेक्ष होनेसे क्रमबद्ध आर 
अक्रमबद्ध दोनों सिद्ध होती हैं। ज्ञप्तिकी अपेक्षा विचार करनेपर हम कह सकते है कि उलन्न हुई, उत्तन्न 
हो रही और आगे उत्पन्न होनेंवाली उन पर्यायोका प्रतिनासन केवलज्ञानमें युगपत्‌ एक ही तमयमे ऊरमवद्ध 
रूपमे होता है। पर्यायोंकी उलत्तिका निश्चय श्रुतज्ञानके आधारपर प्ंनव हे, केवलज्ञानके वियय-भाधार 
पर नही ।' 
दोनो सिद्धास्तोमे भेदका हेतु 

पुरातन सिद्धान्तवादी स्व-परप्रत्यय पर्यायकी उल्तत्तिम देश और फादकी महत्व व देकर उपाद्यन- 

“2033.-मकआ०> उमा थरभ न न«+»म ऊन ५७8 ५>3-९५५०७++--+००>«+ 
रै, देखें, मूलग्रन्य, पृ० १२,१७,रे५ 
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९२ सरस्वतो-वरदपुत्र प॑० बद्मीधर व्याकरणाचायय अभिननन्‍वन-प्रन्य॑ 


कारणभूत बाह्मसामग्रीको महत्त्व देते है । परन्तु सोनगढी स्व-परप्रत्यय पर्यायकी उत्त्तिमें उपादानकारणभूत 
अन्तरग सामग्रीको महत्त्व देते हुए भी निमित्तकारणभूत वाह्मसामग्रीको महत्त्व न देकर उस देश और कालको 
महत्त्व देते हैं जहाँ और जिस कालमें पर्यायकी उत्तत्ति हुई थी, हो रही है या होगी। अर्थात्‌ देश-कालको 
नियामक मानते है । परन्तु पुरातन भिद्धान्ती देश-कालको कार्योत्यत्तिमे उपयोगी नही मानते है । कार्यंकारण- 
भाव अन्वय-व्यतिरेकके आधारपर उपादान और निमित्तसामग्रीके साथ हो मानते हैं । यही दोनोंमे भेदका 
हैठ है ।" 
केवलज्ञानकी विषय-मर्यादा'* 
इसके अतिरिक्त पूर्ण क्षायिक केवलज्ञानमे सयुक्त या बद्ध पवार्थोका प्रतिभासन संयुक्त या बद्धदशार्म 
सयुक्त या वद्ध रूपसे न होकर पृथक्‌-पृथक रुपसे होता हैं परन्तु मति, अवधि और मन पर्यंयज्ञानोम वद्ध 
पदार्थोंका ज्ञान बद्धरूपसे ही होता हैं । अत सभी जीव और पृद्गल परस्पर वद्ध होते हुए भी जब केवल- 
ज्ञानमे सतत अपनी द्रव्यरूपता, गुणरूपता या पर्यायरूपता-सहित पृथक-पुथक्‌ ही प्रतिभासित हो रहे हैं तो 
उस स्थितिमें उन प्रदार्थोकी सयुक्तदशाका एवं जीव-पुदूगछकी वद्धदशाका प्रतिभासन केवलज्ञानमें नही हो 
सकता है। केवलज्ञानमे जव प्रतिक्षण पदार्थोकी पृथक्‌-पृथक्‌ रूपताका प्रतिभासन हो रहा हैं तो उनकी 
अवास्तविक दश्ाका प्रतिभासन सभव नहीं । अत- केवलज्ञानके प्रतिभासन हेंतुसे 'स्व-परप्रत्यय पर्यायोकी 
क्रमबद्धतामात्र सिद्ध नही होती है।” यह केवलज्ञानकी विषय-मर्यादा कहाँ तक आगमोचित हैं-- इसका 
प० द्यामसुन्दरलाल शास्त्रीने अपने प्रावकथन ( पृ० २ ) में संकेत किया हैं । वस्तुत केवलतज्ञानकी विपय- 
मर्थादाके सदर्भमे विद्वान लेखकने जो अपना पक्ष दिया है वह विद्वानोंके लिए अधिक विचारणीय है । 
यहाँ यह भी ध्यातव्य हैं कि जिसके क्रोध कषायका उदय चल रहा हैं वही चलते रहना चाहिए, 
क्योकि सोनगढ सिद्धान्तमे पर्यायोकी क्रमबद्धता है । किन्तु देखा जाता हैं कि निम्मित्त मिलते ही उस व्यक्तिके 
क्रोधकषाय रुककर क्षमाकी धारा प्रवाहित होने छगती हैं। इससे स्पष्ट है कि पर्याये क्रमबद्ध भी है और 
अक्रमबद्ध भी हैं। निमित्तको अकिचित्कर नही कहा जा सकता और न प्रत्यक्ष दृष्टका अपलाप किया जा 
सकता है । अग्नि जल रही हैं और पानी डालते ही वह बुझ जाती हैँ । स्पष्ट है उसका क्रमबद्ध परिणमन 
रुककर अक्रमबद्ध परिणमन ( विजानीय शान्‍्त परिणमन ) हो जाता है। अग्निके दाहपरिणामसे विजातीय 
अदाह परिणाम होने लगता हैं| यह निमित्तभृत जलका ही प्रभाव है। फिर कैसे वह अकिचित्कर हैं ? और 
कहाँ पर्याय क्रमबद्ध रही ? 
इस तरह सुक्ष्मदर्शी विद्वान्‌ने, जो न केवल वैयाकरण ही है अपितु एक अच्छे आगमजञ और दाशनिक 
भी है, युक्ति और आगमके द्वारा पर्यायोकी क्रमबद्धता और अक्रमबद्धताको सिद्ध किया हैं। ऐसा मानना 
ही अनेकान्तसिद्धान्तके अनुकूल हैं। इसके अतिरिक्त विद्वान्‌ लेखकने प्रसज्भानुकूछ पुदूगलोका आवश्यक 
सूक्ष्म विवेचन भी प्रस्तुत पुस्तकमे किया हैं ।* 


है. 


१. मूलग्रन्थ, पु० ७-९ 
२. वहीं, १० २४-२१,३२५ | दा 


प्क 


३. वही, पृ० ३१-३४। 


पर्यायें क्रमचदध भी होती हैं ओर अक्रमबद्ध भी : 
एक अध्ययन 


७पं० विजयकुमार जेन-साहित्य-दर्शनाचाये, श्रीमहावी रजी 

जैन आगम-प्रन्थोपर सोनगढी विचारधाराको थोपनेके बाद एक नया आन्दोलन और चल पडा है। 
इस विचारघाराके अनुसार वस्तुतत््वको एकान्तदृष्टिसि समझा-समझाया जाता हैं । पर एकान्तदृष्टिसे वस्तुका 
सम्यग्‌ विवेचन नहीं होता । सम्यग्‌ विवेचनके अभावमे गृहीत तत्त्व तो मिथ्या होता ही है, हमारी दृष्टि भी 
मिथ्या हो जाती है । 

सोनगढ विचारधारा वस्तुृत्पत्ति या द्रव्यपरिणमनभे निमित्त और उपादान दोनो कारणोमेंसे 
उपादानकारणको ही कारण सानती हूँ । निमित्तको तो वह अकिचित्कर स्वीकार करती है । वह तो उपस्थित 
मात्र रहता है, ऐसा उसका कथन हैँ । इसी तरह वह पर्यायोको क्रमनियसित मानकर नियतिवादको अद्धीकार 
करता है। आचार्थ् परम्पराके अनुसार परिणमनमें दोनो कारणोका सम सहकार हैं, जैसा कि समन्तभद्व स्वामी 
कहते है । बाह्य तरोपाधिसमग्रतेय कार्येषु ते द्रव्यगत स्वभाव: | 

अर्थात्‌ बाह्य-निमित्त और इतर-अन्तरज्ज कारणोकी समग्रतासे ही कार्य होता है, यही द्रव्यका अपना 
स्वभाव है 
वन नगद विज पुष्ट करने हेतु डॉ० हुकुमचन्द्रजी भारिलल्‍्लने क्रमबद्ध पर्याय” पुस्तक लिखी, 
जिसमें पर्यायोको एकान्तत क्रमनियमित मानकर नियतिवादको पृष्ट किया गया है। जैन दर्शन और जैन न्याय- 
के ख्यातिप्राप्त विद्वान्‌ स्व० डॉ० पण्डित महेन्द्र कुमारजी न्‍्यायाचायने अपने जैनदर्ंन” ग्रन्थमे सोनगढकी 
इस एकान्त विचारधाराका विविध तकसे विशदरूपमे खण्डन किया हें । जैन मनीपी पं० बच्चीघरजी 
व्याकरणाचार्यने भी इस लघु पुस्तिकामे सर्वथा पर्यायोकी क्रमबद्धताको असंगत और जैन तत्त्वदृष्टिसि विपरीत 
बताते हुए बहुत स्पष्ट रूपमे बताया है कि पर्यायें क्रबद्ध ही नही, अक्रमबद्ध भी होती है ।) 

सर्वप्रथम उमास्वामी महाराजके गुणपर्ययवद्द्॒त्यमू ( त॒० सू० ५-३८ ) का अभिप्राय स्पृष्ट करते 
हुए--( १) द्रव्यपर्याय (२) गुणपर्यायके रूपमे दो प्रकारकी, पर्ग्राये, बंतायी है । 

7 दूसरे अनुच्छेदमे सूत्रकारके 'सद्द्वव्यलक्षणम्‌! (त० सु० ५-३० ) सूत्र पर विचार करते हुए द्रव्य 
तथा द्वव्यके स्वभावभूत-गुणोको 'सत्‌' स्पष्ट किया हैं। अनन्तर इसी अनुच्छेदम बताया है कि द्व॒व्यमे ही 
नही, गुणोमे भी ग्रतिसमय उत्पाद-व्यय चल रहा हैं। साथ ही उत्पाद और व्ययकी व्याख्या भी स्पष्ट की 
गई है । आगे पर्यायोको दुसरे प्रकारसे द्विकप बताया गया है । (१) स्वप्रत्यय (२) स्व-परप्रत्य । जो पर्याय 
निमित्तकारणभूत बाह्य सामग्रीके बिना हो उपादानकारणजन्य हैं वे स्वप्रत्यय व्‌ जो पर्याय निमित्त- 
करणभूत बाह्य सामग्रीकी सहायताधूवक उपादानकारणजन्य हूँ वे स्व॒पसत्यय पर्याय है। 


मकि २०-मतन- कमी जे. 


इन द्विविध पर्यायोकी पुष्टिके लिये समयसारके स्वंविशुद्ध ज्ञानाधिकारकी गाथा ३०८-३११, ३१२, 
३१३, सर्वाथंसिद्धि व नियमसारादिके प्रमाण दिये हैं । 

आगे बताया गया हैं कि निमित्त (१) प्रेरक और (२) अग्रेरक ( उदासीन ) दो प्रकारके होते हैं । 
प्रेरक निमित्त वे हैं जिनके साथ कार्यकी अन्वय-व्यतिरेक व्याप्तियाँ हो तथा उदासीन निमित्त वें है जिनकी 
कार्यके साथ अन्वय और व्यतिरेक व्याप्तियाँ हो । श्री व्याकरणाचार्यजीने बताया है छि प्रेरक निभित्तोके वलसे 
कार्य आगे पीछे भी किया जा सकता है। तथा अनुकूल उदासीन निमित्तोका भी यदि उपादान॒को सहयोग प्राप्त 
न हो तो उस उपादानकी विवक्षित कार्यरूप परिणति नही हो सकती. है, | जैसे---उपादानरूप शिष्यक्री पदनक्रिया 
निमित्तकारण (प्रेरक) भूत अध्यापक और अप्रेरक प्रकाश आदि निमित्तोकी सहायताके बिना नही हो सकती है )) 

(२) प्रेक_निमित्तकारणभूत इज्जन और अप्रेर्क रेल्पटरीरूप निमित्तोके बिना रेल नहीं 

चैक सकती । 





९४ सरस्वती-वरवपुन्न पं० बंशीघर व्याकरणाचार्य अभिननन्‍दन-प्रत्य 


(३) (प्रेरक निमित्तकारणभूत कुम्भकार एवं अन्य विविध दण्डादि प्रेरक और उदासीनभूत कीछी 
आदि अप्रेरक निमित्त कारणोकी सहायतासे ही उपादानकारणभूत मिट्टी स्थास, कोश, कुशुरू व घट पर्यायरूप 
परिणत होती है ] 

इस्‌ प्रकार स्व-परप्रत्यय पर्गायें नियत क्रमवद्ध और अनियत क्रमब्द्ध भी होती हे । 

यद्यपि आम्र फलका परिपराक अपने समय पर होता है, पर क्रत्रिम उष्मासे उन्हें समयके पुर्व॑ पकाया 
जा सकता है । वहाँ परिपाकरूप परिणमन अक्रमवद्ध ही होगा । ह 

जीवका मरण उसकी निरिचत आयु पर ही होगा, पर विपपान, दशास्त्राचात, अग्निदाह, अकस्मात्‌ 
दुघंटना आदि वश पहले भी अर्थात्‌ अक्रमबद्ध समयपूर्व भी देखा जाता है । 

सोनगढसिद्धान्तवादी केवलज्ञान-विपयतापर ही पर्यायोका परिणमन मानते है पर उन्हें इस कैवल- 
ज्ञानविषयतापर स्वय विश्वास नहीं हैं। अन्यथा ९० वर्ष जितनी लम्बी आयु भोग लेनेपर भी श्रीकानजी 
स्वामी अन्तिम समय मरणभयसे पीडित न होते और शान्तिपूर्वक सललेखनामरणकी उपेक्षा कर जसूलोक 
अर्पतालमे वाल-वालमरणपुर्वक शरीर न छोडतें । प्रत्युत जैनागमानुसार संयमके सोपानपर चढ़ते । 

सोनगढकी विचारधारा भवितव्यतापर जोर देती हैं। पर भवितव्यताके अनुसार ही कार्य हो, तो 
बुद्धि, पुरुषाथें और अन्य सहायक कारणोके बिना भी कार्य हो जायगा । किन्तु ऐसा नही है। आचाय॑ 
समन्‍्तभद्वस्वामीका वचन हैं-- अलष्यदक्तिर्भंधित्तव्यतेय हेतुदयाविष्कतकार्यालगा'--कि भवितव्यता, बुद्धि 
व्यवसाय एवं विविधकारणसामग्रोपर अवलुम्बित है । 

ज जस्स जम्मि देवों जेण विद्णेण जम्मि कालम्मि' 

इत्यादि कार्तिकेयानुप्रेक्षाकी गाथाओका अभिप्राय अपने प्रयत्नमे असफल लोगोको साम्यभावमें स्थिर 
करना ही है । 

[स्वपर-प्रत्यय पर्यायोके विपयमे उत्पत्ति और ज्ञप्तिका यह अन्तर सोनगढ़विचारधाराके पक्षधर 
पं० फूलचन्द्रजी शास्त्री वाराणसीने भी जैन तत्त्वमीमासा'में निम्न प्रकार स्वीकार किया हैं कि-- 

यद्यपि हम यह मानते हैँ कि केवलज्ञानको सब द्रव्यी और उनकी सब पर्यायोको जानने वाला मानकर 
भी क्रमबद्ध पर्यायोकी सिद्धि मात्र केवलज्ञानके आलम्बनसे न करके कार्य-कारणपरम्पराको ध्यानमे रखकर 
ही की जानी चाहिए 

इस प्रकार सोनगढसिद्धान्तवादी वर्गको कार्यकारणभावके आधारपर होनेवाली स्वपर-प्रत्यय पर्यायो- 
की उत्पत्तिको क्रमबद्ध तथा अक्रमबद्ध तथा केवलज्ञानसे होनेवाली उनकी ज्ञप्तिको क्रमबद्ध मान्य करनेमे 
आचायंपरम्पराके समान कोई कठिताई नही होनी चाहिए । 

केवलज्ञान ही क्यो, मतिज्ञान, अवधिज्ञान और मनपर्य॑यज्ञानमें भी ज्ञप्ति-अपेक्षा ऐसा क्रमबद्ध 

प्रतिभासन यथायोग्य होता है। उनका विश्लेपण तो श्रुतज्ञान ही कारणसामग्रीके आधारपर करता है ! 
आखिर पाँचो ज्ञानोमे केवल श्रतज्ञान ही वित्तर्कात्मक है । 

अतएव पदार्थंके परिणमनमे केवलज्ञानकी विपयताको, आधार न्‌ मानकर कार्यकारणभावकों ही 

आधार मानना चाहिए, यही आगमपुरम्परा है और तदनुसार्‌ पर्यायें क्रमबद्ध भी होती हैं और अक्रमबद्ध 
भी । यही निष्फर्प आदरणीय पण्डित व्याकरणाचार्यजीने इस प्रबन्धमे प्रस्तुत किया है। अनेकान्तमय आगम 


भी यही कहता हैं । 
व्याकरणाचायेजीने तर्क और आगमके आधारपर इसमे गहन चिन्तन किया है तथा पर्यायोको क्रमबंद्ध 


और अक्रमबद्ध सिद्ध किया है | के 


जेनशासनमें निश्चय ओर व्यवहार: .- 
एक परिशीलन 


७ स्वस्ति श्री भद्वारक चारकीतिजी 


* 5 


मडबिद्री पु 


अनन्तघमंणस्तत्त्व पश्यन्ती प्रत्यगात्मतः। 
अनेकान्तमयी मूर्तिनित्यमेंव प्रकाशताम ॥ “-समयसारकलश २ 
मेरे सामने जैन समाजके मुर्घन्य मनीषी श्री पं० बंशीघरजी व्याकरणाचायंकी कृति ' जेनशासम्में 
निश्चय और व्यवहार” हैं । वतंमानमें समाजमें सर्वाधिक चचित विपय व्यवहार और निश्चय है । इस 
चवर्चासे समाजमे विवेक व स्वाध्यायकी प्रवृत्ति ता जागृत हुई ही है, साथ ही जो व्यवहार और निश्चयसे 
स्वंथा अपरिचित थे वे भी इस ओर आकपित हुए है। अनेकान्तवादके महत्व व रहस्यसे ( उभय नयोंकी 
चचसि) भी अनेक लोग परिचित हुए है ) इसका श्रेय सोनगढ घामके आध्यात्मिक सन्त आत्मार्थी सत्पुरुष 
श्री कानजी स्वामीको हैं । 


सर्वप्रथम यह जानना अधदुयक हूँ कि नय क्‍या है ? तत्त्वाथंवातिककारने लक्षणकी परिभाषा इस 
प्रकार दी हैं -- 


व्यतिकीणंवस्तुव्यावत्तिहेतुलेक्षण म ।* 


-““अर्थात्‌ परस्पर सम्मिलित वस्तुओमेसे किसी एक वस्तुको अलग करने वाले हेतु (चिह्न) को लक्षण 
कहते है । गा 
नयकी परिभाषा इस प्रकार है “- 

“प्रमाणगृहीतार्थकदेशा ग्राही प्रमातुरभिप्राय” नय ** 

--अर्थात्‌ प्रमाणसे ज्ञात पदार्थके एक देश (अंश) को ग्रहण करनेवाले ज्ञाताके अभिप्रायविशेषकों नय 
कहते हैँ । अथवा ' ज्ञातुरभिप्राय नय “--ज्ञाताका अभिप्राय नय हूँ । नयोके द्वारा ही वस्तुके अनेक गुणाशों- 
का विवेचन सभवनीय है । किसी प्रसगविद्येषका ज्ञान नय हारा ही हो सकता हूँ । स्पष्ट है कि जितने 
प्रकारके वचन हे उतने ही प्रकारके नय कहे जा सकते है । 


वस्तुका ज्ञान प्रमाण और नयोंसे होता हैं। तथ्य यह हैँ कि नयके द्वारा वस्तुके एकदेश और प्रमाणके 
छारा वस्तुके सर्वाशका ज्ञान होता हैं। वस्तु उत्पाद-व्यय-प्रोव्यात्मक है । ह्रीव्यके अभाावम उत्पाद-व्ययका 
अभाव हैँ ओर उत्पाद-व्ययके अभाव क्रोव्यका अभाव है । वस्तुके द्रव्यत्वका बोध न्नौव्यस होता हूँ व 
परयायत्वका ब्रोध उत्माद-व्ययग होता हुँ। वस्तु द्रव्य-्पर्यायात्मक हैं । वस्तुके पूर्ण ज्ञानके लिए यह आवश्यक 
हैं कि उसका द्रव्यदृष्टि और पर्यायदृष्टिसि अवगाहन किया जाय । नयका कार्य एक दृष्द्सि उसके एक नश्ष 
(पक्ष) का ज्ञान प्राप्त करना है, जबकि उभ्यदृष्टिकोणसे उसके दोनो (पक्षों) का ज्ञान होता ४ । निरपेश्ष 
नयोसे भाप्त ज्ञान सिथ्या हैं जौर सम्यफूज्ञान वही है जो सापेक्ष नवोंसि प्राप्त छिया जाता है, वयोएि 'निरपेक्षा 
नया भिव्या सापेक्षा चस्तु तेज्ध॑कृत्‌' ऐसा सिद्धान्त हें । वस्तुत बस्तुका यथा बोध प्राप्त करनेके लिए उमरव 
नया जान्य परमसावदयक है । यद्युति आात्मानुनव नयातोत्' व परक्षातीस! £ । उसे इन डिकल्पोंशी को 


जाउश्यकता नहीं है--वह इनसे जतिकान्त ह--तवापषि अतिक्रमणकों बोस्यता प्राप्स करमेक छिए बस्लुझा 
परियय नी आउद्पक है । 


२-१३ 


९६ सरस्वतो-वरवपुत्र पं० बंशीघर व्याकरणाचार्य अभिनन्वन-प्रन्य 


अध्यात्मशास्त्रमें विद्ोप रूपसे निदवय व व्यवहारनयका कथन पाया जाता हैं । प्रमुख रुपसे नयके 
ये ही दो भेद हैं । इन्हे द्रव्याथिक नय और पर्यायाधिक नय भी कहते हैं । जो भेंददृष्टि या खण्डदृष्टिको 
लेकर कथन करता है वह व्यवहारनय है भौर जो अमेद या असण्डदृष्टियों देकर ऊन करता ई वह 
निदचयनय है। अभेदविधिसे जाननेवाले नयफो निइययनय तथा भेदविधिसे जातनेवाले नयह्रों व्यवहारनय 
कहा गया है। जिस प्रकार द्रव्याथिक व पर्यायाथिक नय श्रृत्प्रमाणके अश्य होनेंसे सत्य हैँ उसी प्रकार 
निरचयनय और व्यप्रहारनय भो श्रुतप्रमाणके अश होनेसे सत्य हैं । वस्तुको द्रव्यकी प्रधानतासे जाननेवाला 
नय द्रव्याथिक नय हैँ और वस्तुको पर्यायकी प्रधानतासे जाननेवाला नय पर्यायाथिक हैँ। निष्कप यह कि 
वस्तुको अभेदविधिसे जाननेवाला-निदचय-नय हैं और वस्तुकों भेदविधिसे जातनेवाला व्यवहा रनय हूँ । 

उभय नयोके सम्बन्धर्मं कहा गया है *+- 

“स्वाध्ितों निश्चय” तथा “वपराश्षितो व्यवहार.” 

जिस समय व्यवहारनयसे कथन किया जाता हैं उस समय निदचयनय गोण हो जाता है भोर जिस 
समय निदचयनयसे कथन किया जाता हूँ उस समय व्यवहारतय गौण हो जाता हैं। उभय नये अपनी-अपनी 
जगह सम्यक हूँ । एक नय अपर नयको गोण भछ्ठे ही कर ले, तथापि उसको समाप्त नही कर सकता | यदि 
इस प्रकार सम्भव हो तो समस्त नय निरस्त होकर निरपेक्ष हो जाएँगे, तव नयोका जो सापेक्षवाद 
सिद्धान्त हैं वह मिथ्या हो जाएगा। एक हो नयको विद्वस्त मान लेना या एक हो नयको आधार बना 
लेना एकान्त है और उभय नयोको समझकर उभयरूपमे कथन करना स्यादाद हैं। स्याद्वादके द्वारा समस्त 
विवाद व कलह शान्त हो जाते है । वस्तुको सर्वधा एकान्त समझना भिध्यात्व हैं । स्थाद्ादके आश्रय द्वारा 
ही वस्तुमें निहित अनन्तधर्मोंका ( विभिन्‍न नयोंसे ) ज्ञान होता है । नय तो स्याद्वादके अद्भोपाज़ू है । तय न्‌ 
तो पूर्ण सत्य हैं और न असत्य है, अपितु सत्याश है। किसी वस्तुका पुर्ण ज्ञान तभी होगा जब उसका 
सर्वाज्भ अध्ययन हो । जो सत्यदृष्टा हैं या सत्यका प्रेमी है उन्हें तो सदा सापेक्षताके सिद्धान्तको स्वीकार 
करना होगा । 

व्यवहारनय और निदवयनयमें साधन व साध्यका सम्बन्ध है। जिस प्रकार मिट्टी साधन है, घडा 
साध्य हैं । जैनागमोके कथनानुसार व्यवहारनय वाह्मदृष्टिपरक है और निश्चयनय आम्यन्तरदृष्टि वाला हे । 
यथा--यह जीव हाड, मास, रक्‍त, मज्जा, वीर्य आदिका पिण्ड हैं, कर्मवद्ध है, यह बाह्मदृष्टि है या व्यव- 
हारनयका कथन है और यह जीव शुद्ध, बुद्ध, अविनाशी, अजरामर व सहजानन्दमय है, यह भीतरी दृष्टि 
है या निइपरवयनयका कथन है--दोनोमेंसे किसीको असंत्य या मिथ्या नही कहा जा सकता--सापेक्षतर दोनो 
सत्य हैं और निरपेक्षतः दोनो मिथ्या है । 

आ. कुन्दकुन्दने समयसारकी १२वीं गाथामे कहा है -- 
सुद्धो सुद्धोदितो णायव्वों परमभावदरिसीहि । 
ववहारदेसिदा पुण जे दु अपरमे ठिदा भावे ॥ 

-+जो परमभावको देखनेवाले हैं उनके द्वारा तो शुद्ध तत््वका कथन करनेवाला छुद्ध नय जाननेके 
योग्य है और जो अपरमभावमें स्थित हैं उनके लिये व्यवहारनयका उपदेश कार्यकारी है। यह अवस्था 
( अपरमभाव ) जीवनकी साधक दशा मानी गई है। साधक दश्ा क्षीणमोह_१२वें गृुणस्थान या 
चउदहवें गुणस्थानके उपान्त्य समय तक रहती है। जिन जीवोको आत्माकी शुद्धताका ज्ञान नही हुआ है 
उन्हें तो व्यवहारनय प्रयोजनवान्‌ है, क्योकि तीर्थ और तोथेफ़ल इसी पर निभेर है। जैसा कि कह 
त्तीहै “5 


२ | व्यक्तित्व तथा कृतित्व * ९७ 


जइ जिणमर्ज पवज्जह तो मा ववहार-णिच्छए मुयह ! 
एकेण विणा छिज्जइ तित्थं अण्णेण उण तच्च॑ ॥ 


“-- अर्थात्‌ यदि जिनेंद्ध भगवान्‌के मतकी प्रवृत्ति चाहते हो तो व्यवहार और निशचय दोनो ही नयो- 
को मत त्यागो, क्योकि यदि व्यवहारनयको त्याग दोगे तो तीथ्थंकी प्रवत्तिका छोप हो जावेगा अथ तू धर्मका 
उपदेश हो नही हो सकेगा । फलत घर्मका लोप हो जावेगा । और यदि निश्चयनयको त्याग दोगे तो तस्त्वके 
स्वरूपका ही लोप हो जावेगा, क्योकि तत्त्वको कहनेवाला तो वहो है । भृत व्यवहारनय न तो स॒वंथा हेय 


>थनानि ढभी कक वी, 


हो है और न अनुपयोगी ही । अध्यात्मशास्त्रके ममंज्ञ श्रीमदु रायचन्द्रजी इसी तथ्यको स्पष्टरूपसे व्यक्त 
करते हुए कहते है :-- 
लह्ाय, ,स्वरूप न वृत्ति नु' ग्रह्म ब्रत अभिमान | 
ग्रहे नहीं परमार्थने लेवा लौकिक मान ॥२८॥ 
अथवा निदचय नय ग्रहे मात्र शब्दनी माय । 
लीये सद्व्यवहारने साधन रहित थाय ॥२९॥ 
निइचय वाणी सामलझी साधन तजवा नोय। 
निशचय राखी 'लक्ष भा साधन करवा सोय ॥२३१॥ 
नय निवचय एकात थी आमा नथी कहेल। 
एकाते व्यवहार नहीं बनने सपि रहेल ॥१३२॥ 
“--आत्मसिद्धिशास्त्र ( रायचन्द्र ) 
“अर्थात्‌ “यदि कोई निश्चयदुष्टि अर्थात्‌ नैतिक जीवनमे आन्तरिक प्रवृत्तियोको ही प्रवानता प्रदान 
करता है और बाह्याचरण ( ब्त, पूजा, दान आदि) का लोप करता है तो वह साधनासे दर है । वास्तविकता 
यह है कि तारक्तिक निइईचयदृष्टिको अर्थात्‌ आत्मा असग, अबद्ध और नित्य सिद्ध है--इस वाणीको सुनकर 
साधन अर्थात्‌ बाह्य क्रिया वजन नही करना चाहिए, अपितु परमाथंपथकों आदशृरूपमें स्वीकार करके अर्थात्‌ 
उस पर लक्ष्य रख करके बाह्य क्रियाओका[_ आचरण करते _रहना चाहिए, क्योकि यथाथ लौकिक जीवनमें 
एकान्त नेश्वयिकदृष्टि अथवा एकान्त व्यवहारदृष्टि अलग-अलग अपना अस्तित्व नही रखती, अपितु एकसाथ 
कार्य करती हैं । वस्तुत इस जीवनका निर्माण अन्त पक्ष व बहि पक्ष--दोनोसे _ मिक्कर ही बनता 
नतिकताके क्षेत्रमे आन्तरिक शुभ व बाह्य व्यवहार नैतिक जीवनके दो _भिन्‍न पक्ष अवश्य है--परन्तु अछूग- 
अलग तथ्य नही । उन्हें अछग-अलग देखा जा सकता हूँ किन्तु अलग-अलरूुग किया नहीं जा सकता । अस्तु । 
प्रस्तुत कृतिके लेखक जैनदर्शनके मूर्घन्य विद्वान समाजमान्य विह्द्यं श्री पं० बशीधरजी व्याकरणाचांय॑ 
जनागमके मर्मज्ञ प्रकाण्ड मनीषी है । प्रशम-ह॒ृदयी व भद्गपरिणामी हैं । इस वुद्धावस्थामें अस्वस्थ रहते हुए 
भी, इस समय ससाजमें सर्वाधिक चचित विषयपर आपने सन्‍्तुलित लेखनी चलाई है। जैनाग्रमके अधिकारी 
विद्वान द्वारा प्रस्तुत जैनशासनमें निश्चय और व्यवहार” का अध्ययन व मनन करके निमित्त-उपादान, 
निरचय-व्यवहार आदिको स्याद्वाद व अनेकान्तके आधारपर समझकर मुमुक्षु जीव स्वात्मकल्याणकी ओर 
प्रवत्त हों, यही सत्कामना हैं । 
जैन जयतु शासनम्‌ ।” 


१ $ 


जेनशासनमें निश्चय और व्यवहार : एक विमर्श 


७ डॉ० दरवारीलाल कोठिया, न्यायाचाय॑ ' 


ज्ेय (वस्तु) के यथार्थ ज्ञानको सम्यग्ज्ञान कहा गया है। ज्ञेयका यथा ज्ञान दो तरहसे होता है। 
एक प्रमाणसे ओर दूसरे नयसे | आचाय॑ गृद्धपिच्छने' सम्यरज्ञानका विवेचन करते हुए ,लिख़ा हैं कि प्रमाण और 
नयोके द्वारा सभी पदार्थोका अधिग्म--यथार्थ ज्ञान होता हैं। उनके आद्य टीकाकार आचाय॑ पृज्यपादने' 
उनके इस कथनकोी व्याल््या करते हुए कहा हैँ कि प्रमाण दो प्रकारका है--एक स्वार्थ और दुसरा पराय॑। 
मृति, श्रुत, अवधि, मन पर्यंय और केवल इन पाँच ज्ञानोमे श्रुतज्ञानको छोडकर हशोप चारो ज्ञान स्वार्थ हैं और 
श्रुतज्ञान स्वार्थ तथा परार्थ दोनो प्रकारका है | उनमे ज्ञानात्मक श्रृत स्वार्थ प्रमाण और वचनात्मक श्रृत 
पराथथ प्रमाण हैँ । उन्हीके भेद नय है । आगे पृज्यपादने प्रमाण और नयके अन्तरकों भी स्पप्ट करते हुए 
बतलाया हे कि सकलादेश (अखण्ड रूपमे पूरी वस्तु) को जानना प्रमाण है और विकलादेंश (खण्ड हुपमें 
अद्यात्मक वस्तु) को जानना नय है । नयके अन्तर और उसकी विशेपताकों और अधिक स्पष्ट करते हुए 
आगममप्रमाणके उद्धरण द्वारा उन्होने” पुन लिखा हैं कि प्रमाणसे वस्तुको जानकर उसकी किसी अवस्था 
(घम---अश) विशेषसे पदार्थका निश्चय करना नय हैँ । ३ 


इंस विवेचनसे हम इस निष्कपंपर पहुंचते हैं कि जैन सस्कृति्में वस्तुका यथार्थ ज्ञान करनेके लिए 
प्रमाण और नय इन दो को मृल वस्त्वघिगमोपाय माना गया हैँ । जैन, मनी पियोने इसीसे इन दोनोका विवेचन 
करनेके लिए प्रमाणग्रन्थों! और नयग्रन्थोकी ' स्वतत्र एवं सयुकत रूपमे दर्जनोकी संख्यामे रचना की है । सच 
पूछा जाय, तो प्रमाणकी अपेक्षा नयोका ज्ञान लौकिक और पारमाथिक दोनो दृष्टियोसे विशेष आवश्यक है। 
इसीसे ही सम्भवत श्रुतज्ञानकी महिमा सर्वाधिक गायी गयी है, क्योकि श्रुतसे ही अल्पन्नोको सज्जञात 
(आत्मज्ञान) की प्राप्ति होती हैं, जो ससारकी निवृत्ति और मोक्षका कारण हूँ । जैसा कि निम्न आगमप्रमाण- 
से प्रकट है-- हि | 
श्रुते भक्ति श्रुते भक्ति श्रुते भक्ति सदास्स्तु में । 
सज्ज्ञानमेव ससारवारणं मोक्षकारणम्‌ ॥-स० देव-शास्त्र-गुरु-पूजा 
नयोका प्रतिपादन शास्त्रकारोने दो तरहसे किया हैं। एक तो वस्तुको जाननेकी दृष्टिसि और दूसरे 
हेयोपादेयकी दृष्टिसे । प्रथम प्रकारसे द्रव्याथिक और पर्यायाथिक इन दो मूल नयोका कथन किया गया है, 
क्योकि ज्ञेग वस्तु मूल दो अशो--द्रव्य और पर्याय अथवा सामान्य और विश्लेषमे समव्याप्त है । द्रव्य 
(सामान्य) को ग्रहण करनेवाला द्रव्याथिक नय है और पर्याय (विशेष) को विपय करनेवाला पर्यायाथिक नय 
है । इन दोनो मूल नयोके भी भेदो और उपभेदोका विवेचन विस्तारपुवंक विशदताके साथ किया गया हे । 
द्रव्याथिकके नैगम, सग्रह और व्यवहार इन तीनका तथा पर्यायाथिकके ऋजुसूत्र, शब्द, समभिरूढ और एवभूत 
इन चारका कथन जास्त्रोमे बहुलतया उपलब्ध हूँ । - 





१. 'प्रमाणनयैरधिगम-'-त० सू० १-६ । 

२ तत्न प्रमाण ढिविघ स्वार्थ परार्थ च। तत्र स्वाथ॑ प्रमाण श्रुतवज्यंमू ॥ 

श्रुत पुन स्वार्थ भवति परार्थ च। ज्ञानात्मक स्वार्थ वचनात्मक पराथंम्‌ ।--स॒० सि० १-६7, 
'सकलादेश प्रमाणधीनो विकलादेशो नयाधीन इति | '--वही, १-६ । 

एव ह्यक्त “प्रगृह्य प्रमाणत ” परिणतिविद्येपादंथावधारण नंय ”--वही १-६ । 

प्रमाणसग्रह, न्यायविनिदचय, प्रमाणपरीक्षा, परीक्षामुख, प्रमाणमीमासा, न्‍्यायदीपिका आदि । 
नयचक्र, ढादशारनयचक्र, नयविव रण, आलापपद्धति आदि । 


“0 ># 2, ० 


जला 


२ | व्यपितित्व तया कृतित्व : ९९ 


यद्यपि ये नम अपने-अपने अंशोकों जब गहुण करते--जानते हैँ तो उत्तमे परश्ार विरोध दिखा 
पता हैं ओर उगता है हि जब बस्स हरन्‍्यक्प (शादपत्त) & तथे व पर्यायरू्प (जशादवत्त) फंसे दो सकती है ? 
दोनों ही अज (दण्य और पर्याय) परूपर विरोधी हूं। ने एक ही वस्तु नहा रहू सपते। तंव दो विरोधी 
नयों (दब्याविक और पर्वापायिक) हो प्रदृत्ति यस्तुमे सम्भव नही ८ ? किन्तु देने सथोज़े बिरोआफ़ों मिटाने- 
पाला स्यात्यदा है, जिनका धवोग स्थाताददर्धंस (नाहँत दर्शन) में जभिष्रेत 6 । उसके बिना चस्तुमत्यका ने 
केमत हो सका है ओर से ज्ञान । आचार समस्तभदने! स्पष्ट वहा दर के अनिप्रेत पिश्वेषका प्राज्तिके हेतु 
'च्याक्तार का पयाग, नो प्रत्येक पाये अच्तनिद्धित रहता है, नक्छा साहू उत्त यो था ने धीके, बस्तसत्यका 
घीधफ है। जानाय नमुतनब्द्रते* जो शिनवननोत़ी उल्यसयोसि दिल्लाई दसवाड ्ररोधकों मिटाने बाक़े 
स्पात्द' में अफक्रित बनाया दूँ। एकाल्तो और जनेकालोफे भापापयोग (कथन) में यही अन्तर बताया 
गया हूं । तातन बट कि उत्यानिक जोर पर्यायाथिक तथा उसका समूद् जैंय वस्तुका यथार्थ ज्ञान करानेके 
लिए उपदिष्ट हूँ । 

द्वितीय प्रकार मिश्यय और व्यवहार इन दो नथोका निरभण फिया गया 6! निश्चयका अर्थ 
परमार्ध, वास्तवद, भतावं, परसयोगसे रहित है जोर व्यवहारका अर्थ उपचार, अयान्तविक, अभतार्थ, 
परसयोगन सरिति हैं । घिदय पउड्धव्यात्मफ हैं। उनमेंसे एक सेत्तन द्रृब्य--भात्मा उपादय ८ जार बाड़ीके सब 
हेंय । जीव, पुदुबद, पर्म, जचम, काम आर जाकर उस छह द्रच्योग जोब यतन द्रव्य ठे, शेप पांचों द्रव्य 
जचेततव हैं । जीवका पुदुंगय (कम जोर नोकम) के साथ अनादि समस्या है, जिसके फारण जीव उससे 
प्रभावित है । जाचाय॑ अमतचन्द्रन स्थष्ट लिखा हैं फि यद्वि जीव शुद चित (चैतन) मात्रकी मृत्ति हैं । 
परत्तु उसमे जो परम्म परिर्णात हो रही है उसका निभित्तारण मोहगीय नाप्रके कर्मका उदय हूँ । इस 
मोहनीय कर्मके उदयसे ही निरन्तर (जनादि काऊसे) वह उल्स्न राम-हेपादिस कलूपित (विकृत) हूँ । इसोसे 
जीव फर्म और नोकमंसे बंद्ध तथा रपृष्ट 8। यहू सयोगो अवस्था है और वहु उपादेय नहीं ह--हेय है । 
निस्‍तयनय यही बतलाता है | वह जीवफ़ी निज परिणत्ति--राभादिरदित चैतन्यपरिणतिकों ही उपादेय कहता 
हैँ । उसकी दृष्टिम जीवमे ने कर्म हूँ, न नोकम ४ और न उनके निमितसे होमेवाले राग-द्रेप-क्रोध-मान-माया- 
जोन कादि परिणमन है) विन्त कर्म आर नोवामंका सम्बन्ध जीनके साथ है और उनके निमित्से उसीमे 
रागादि यरिणसन हाते है, यह अयथार्थ न यथार्व हैं। अतरव जीव बद्ध हें, स्पष्ट हूँ, अश्ुद्व हैं और अज्ञ 
हैं। यह व्यपहारनय बतछाता हैं। इसीसे जैन दर्णोत स्याह्माददृष्टिसि हर- वस्तुको,-जों अनेंकास्तात्मक है, 
स्वीकार करता हैं । अकछकदेवने लिखा है कि अनेषगन्तको प्रतिपत्ति प्रमाण है, एक धर्मकी, जो अन्य धर्तोंकी 
अपेक्षा रवे--उनका निरसकार न करें, प्रतिपत्ति नय हैं भौर एक घर्मफो स्वीकार कर वस्तुके शेप धर्मोका 
प्रतिक्षेप (तिरस्फार) दुनय है। यह कथन उन्होंने समन्तभद्बस्वामीके द्वारा! प्रतिपादित नयलक्षणफे व्याह्यान- 





१ अभिप्रेतविद्येपाप्ते. स्थात्कार सत्यछाछन ॥“--आप्तमी० ११२। 

२ उभयनयविरोधध्व॑सिनि स्यात्यदाड़े, जिनवचसि रमन्ते ये स्वय वान्तमोहाः । 
सपदि समयसार ते पर ज्योतिरु्चे , अनवमनयपक्षाक्षण्णमीक्षन्त एवं ॥--समयसार कलश ४ ॥। 

रे. परपरिंणतिहेतोमॉहनाम्नोउनुभावादविरतमनुभाव्यव्याप्तिकल्मापिताया । 
मम परमविद्वद्धि श॒ुद्धचिन्मात्रमुर्तेमंवतु समयसारख्याज्ययवानुभूते ॥ स्० सा० कलश ३ । 

४ “अनेकान्तप्रतियत्ति, प्रमाणमेकधर्मप्रतिपत्तिनयस्तत्प्रत्यनीकप्रतिक्षेपी दुनय वरूविपक्षवि रोधप्रदर्शनेत्त 
स्वपक्षानिनिवेशात्‌*--अष्टश ०, आप्तमी० का० १०६ को व्यास्या । , । 


१०० सरस्वतो-बरवपुन्त पं० बशोधर व्याकरणाचार्य अभिनन्‍्दत-प्रन्‍्ये 


सन्दर्भसे किया है, जिसमें समन्तभन्द्रने) बतलाया है कि स्याह्ाद (श्रुतप्रमाण) के द्वारा गृह्दीत वस्तुके नित्य- 
त्वादि पृथक्‌-पुथक्‌ धर्मका प्रकाशक नय है। अकछकने एक हो धर्मको स्वीकार कर दोप धर्मोका प्रतित्षेष 
करनेवाले नयको दुनंय क्यो कहा, इसका वे स्वय उत्तर देते हुए कहते है, क्योकि वह विपक्षका निषेध करके 
अपने ही पक्षका अभिनिवेश (आग्रह) करता हूँ, जबकि वस्तु बैसो नही हैं। वस्तु" तो नयो और उपनयोंके 
द्वारा ज्ञात होने वाले त्रिकालवर्तो एकान्तो (धर्मों) का, जिन्हे एक-दूसरेसे पृथक नहीं किया जा सकता है अर्थात्‌ 
जिनमे अविष्वकृभाव सम्बन्ध है, समुन्चय है । 

जब वस्तु और उसे ग्रहण करनेवाले नयोकी ऐसी स्थिति हैं। तब एक पक्षकों स्वीकार कर इतर 
पक्षका निपेघ करना मिथ्या एकान्त ही कहा जायगा । उससे वचनेके लिए हमे स्यात्दाकित वचनोका हो 
प्रयोग कर जितेन्द्र द्वारा प्रतिपादित अनेकान्ततत्वका प्ररूपण करना चाहिए ।? आचायं अमृतचन्द्रने यह 
बिलकुल ठोक लिखा है कि जो शिष्य व्यवहार ओर निशचमकों सम्यक्‌ प्रकारसे (एक दूसरेकी उपेक्षा या 
तिरस्कार न करके) दोनोमे मध्यस्थ (तटस्थ) रहता है वही शिष्य स्याह्मादशासनके अविकल (पूर्ण) फलको 
प्राप्त करता है । इसीसे वे अनेकान्तमयी मूरति (जिनवाणी) को, जो अनन्तघर्मा वस्तुके प्रत्येक घमंका सही- 
सही प्रकाशन करती है, सदैव प्रकाशमान रहनेकी मज़जुल-कामना करते है । इतना ही नही, वे* एकान्तोके 
विवादोमें आगत विरोधको मिटाने वाले और जिनशासनके प्राण अनेंकान्तको विनम्रतापूर्वक प्रणाम करते हूँ । 

प्रस्तुत रचनामे विद्वत्समाजके सिद्धान्तविद्‌ मनोपी श्रद्धेय व्याकरणाचायजीने वर्तमानमें निश्चय और 
व्यवहारकी सन्धिसे भठके हुए लोगोको निदवचय और व्यवहारके सुमेलका स्मरण दिलाया है तथा दोनोको 
देशना सर्वथा एकान्तका त्याग करके कथचित्‌ एकान्तपरक करनेकी प्रेरणा की है । निश्चय और व्यवहारके 
जितने रूप हो सकते हैं उन सबका इसमें विस्तारपृवंक विशदताके साथ विवेचन किया हैं! उनका यह 
आवद्यक प्रयास नि.सन्‍्देह स्तुत्य है । 

विश्वास है यह सनन्‍्तुलित और गम्भीर, किन्तु विशद शैलीमे रचित महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ विद्वानों, 
जिज्ञासुओ और स्वाध्याय-्रेमियों द्वारा निश्चय ही समादृत होगा । 


१ स्थाह्मदप्रविभकक्‍ताथविद्ेषष्यजको नय ॥॥“--आप्तमी० का० १०६। 
नयोपनयैकान्ताना त्रिकालाना समुच्चय । 
अविशभ्राइभावसम्बन्धो द्रव्यमेकमनेकधा ॥--वही, का० १०७ 
३ दुनिवार-नयानीक-विरोध-ध्वसनौषधि । 
स्यात्कारजी विता जोयाज्जैतो सिद्धान्तपद्धति ॥--पचास्तिकाय टी० प्रार० | 
४ व्यवहार-निशचयौ य- प्रबुध्य तत्त्वेन भवति मध्यस्थ । 
प्राप्पोति देशनाया स॒ एवं फलमविकलू शिष्य ॥--पुरुषा्थंसि० इलो० ८ 
५. अनन्तघमंणस्तत्व पद्यन्ती प्रत्यगात्मन । 
अनेकान्तमयी 'मू्तिनित्यमेव प्रकाशताम्‌ ॥--स० सा० कलरूश २ | 
६ परमागमस्य जीव निषिद्धजात्यन्धसिन्धुरविधानम्‌ । 
सकलनयविलसिताना विरोधमथन नमास्यनेकान्तम्‌ ॥--पुरुषार्थंसि० इलो० २। 


मनस्वी मनीषी : कुछ संस्मरण 
७१० वालचन्द्र सिद्धान्तशास्त्री, हैदराबाद 
[यह सस्मरणात्मक लेख श्रद्धेय पं० बालचन्द्रजोने मेरे पास १३ अप्ररक १९८९ को भेजा था और 
वें १७ अप्रैठ १९८९ को स्वगंस्थ हो गये, यह देवकी विडम्वना हैँ। भेजते समय वे नही जानते होगे कि 
उनका इहलौकिक जीवन मात्र ४-५ दिनका हैं । स०] 
प० वशीघरजी एक मनस्वी विद्वान्‌ हैं। वे अभावोसे खूब जुझे हू । किन्तु कभी स्वाभिमानकों नही 
खोया और अपनी मनस्विता बनाये रखा । यद्यपि मैं उनका भतोजा हूँ, किन्तु उनसे तोन माह ज्येष्ठ होनेसे 
आरम्भसे मित्रवत्‌ रहें हैं । अत उनके जीवनसे सम्बन्धित कुछ महत्त्वपूर्ण संस्मरण दे रहा हूँ। 
बचपनमे हम दोनो समवयस्क होनेसे सोरईम साथ-साथ प्रेमसे खेलते-कुदते व छडते-झगडते भी रहे 
हैं । देववशात्‌ वि० स० १९७५ में एक सार्वभौमिक वीमारी फैछी, जिसे छाछ बुखार (इनपछूजा) कहा 
जाता था| इस वीमारीमें बशीघरजीके बडे भाई छतारेलारकू (आयु लगभग १५, १६ वर्ष) और उनकी मां 
राधाबाई दोनोकी हो २-४ दिनके अन्तरसे मृत्यु हो गयी, तब बशीधघरजी अकेले रह गये थे । उस समय 
उनकी अवस्था ऊगभग १२-१३ वर्ष रही होगीो। सयोगसे उनके मामा उन्हें वारासिवन्ती (म० प्र०) अपने 
घर लिवा ले गये । पर वहाँ उच्च शिक्षाके साधन न होनेसे उन्हें काका प० शोभारामजी उपदेशक भारत- 
वर्षीय दि० जैन तीर्थक्षेत्र कमेटी, वम्बई अपने साथ सागर लिवा के आये और वहाँ पं० मुन्नालाछ॒जी राधेलीय 
न्यायतीर्थं द्वारा सत्तक॑ सुघातरगिणी पाठशालाम उनके अध्ययनक्री व्यवस्था करा दी गयी । सयोगसे में भी 
तीन माह पहले सागर पहुँच गया था और उक्त पाठशाला पढता था | वादकों पूज्य १० गणेशप्रसाद वर्णी 
हम दोनोकी बनारस ले गये और स्याद्वाद-विद्यालयमें प्रवेश करा दिया, यह उनका महोपकार था। मैं 
विद्यालयमें ८ वर्ष रहा और वशीघरजी १६१ वर्ष रहे । बशीधरजी उप्त समयके विद्यारथियोमे अत्यन्त मेघावी 
छात्र होनेंके कारण विद्यालयकी ओरसे अतिरिवत दस रुपए छात्रवुत्ति मिलती थी । 
वशीघरजीको अन्याय पसन्द नही रहा । एक छात्र प्रेमचन्दर कटनीको अमृतसरके सेठ मुसहोलालजी 
आठ रुपए मासिक छात्रवृत्ति देते थे। यह विद्यालयके उपाधिष्ठाता बावू हपंचन्द्रजीकों मालुम हुआ तो 
उन्होने वह छात्रवृत्ति विद्यालयमे रोक छो और प्रेमचन्द्रको यह स्वीकार करनेंके छिए बाध्य क्रिया कि वह 
छात्रवृत्तिकी स्राग न करें। इसपर वशीघचरजीने उपाधिप्ठाताजीसे कहा कि छात्रवृत्ति तो प्रेमचद्धत़ो दे दी 
जाय और भोजन फीसके रूपमे वह छात्रवृत्ति उनसे विद्यालयमे जमा कर ली जाय । यह बात उपाधिष्दाता- 
जीको मान्य नही हुई और प्रेमचन्धको विद्यालयसे पुथक्‌ कर दिया । इसका वंशीवरजीने विरोध किया, तो 
उपाधिष्ठाताजीने उनसे भी कहा कि क्‍यों न जापको भी विद्याजयते पृथक कर दिया जाय ” उत्तरमें 
बशोधरजोने लिखकर दे दिया फि प्रेंमचन्द्र छात्रका मामला समाप्त हो जानेपर में स्वयं ही विद्यालय छोड 
पूँगा । वश्ीघरजी' उपाधिष्ठाताजीकी वातका इसलिए विरोध कर रहें थे कि वे वह छात्रवृत्ति एक क्षन्य 
छात्रों दिज़ाना चाहते थे, जो उनकी जातिका था। उपाधिष्ठाताजीकी कार्यवाहीकों अधिकारी पर्भ झंडी 
प्रतिक्रिया हुई और अध्यक्षजीने प्रेसचन्द्रका मामला अपने हावमे छे छिया ॥ वश्चीघरपोने भी अपनी प्रतिशाके 
अनुसार विद्यालयस अज़ग होकर लाऊझा छेदीजालजीके मन्दिरके बोचेके हालने एक वर्ष रखे हुए स्यारुस्था- 
चायंका अन्तिम पष्ड उत्तीर्ण किया । महू थी बशोपष रोकी व्यायध्रियता और सनस्यिसा, जो हानावस्थायी हो 
प्रकट हो चुकी थो । 
इनकी गनस्विताएी इसी प्रकार शक दूससे पटना है । ये सन्‌ २६४२ में भारत छोड़ो” जासरीजटम- 
भें सक्रिय भाग लेंस सामरस पीना जाते सगय बीना स्टेग्नपर विरफार फर सागर उेलमे प्रजा सिये मरे 
भौर पहन भमरायती सेडमें भेने गये $ पहोँ उैछका बरुपरिन्देदडग्द उस्मात अली था, जो पहल कर दा 


१०२ सरस्वतो-बरदपुत्र पं० वंशीघर व्याकरणाचार्य अभिननन्‍्दन-प्रन्य 


उसते सागरके ५० ज्वालाप्रसाद ज्यौतिपी व पद्मनाभ तैलगकों बिना अपराघके गुनाहखानेमें भेज दिया था । 
इसका इन्होने विरोध किया और उसके द्वारा निर्वारित कार्यक्रममे ये सम्मिल्तित नही हुए । तो उक्त मुपरि- 
ल्ठेज्डेन्ट जेलर माधवरावके साथ इनके वैरकमे आया और इनसे कहा कि कार्यक्रममे क्यों सम्मिलित नहीं 
हुए, क्या तुम्हे भी गुनाहखानेमे जाना है ” इन्होने उत्तर दिया कि 'मै ज्वालाप्रसाद ज्यौतिपी व परदुमनाभ 
तलंगको गुनाहखानेमे भेजनेका विरोध करता हूँ ? तव उसने जेलरसे कहा कि 'इ न्हें भी गनाह खानेमें भेज 
दो ।' इस तरह इन्हे गुनाहखानेमे भेज दिया गया और इनकी बी” श्रेणीकों वदकूकर सी” श्रेणी कर दी 
गयी तथा “बी श्रेणीकी सारी सुविधाएँ 'सी' श्रेणीमें परिवर्तित कर दी गयी । किन्तु वशीधरजीने अन्याय 
पक्षका विरोध करना नही छोडा और न सुपर रिन्टेन्डेन्ट्से माफी माँगी । यह थी उनकी न्‍्यायनिष्ठा । 

तीसरी घटना इनके गृहस्थ-जीवनकी हूँ । वच्यीधरजीका विवाह वीनामें शाह मौजीहालजीकी एक- 
मात्र सुपुत्री लक्ष्मीवाईके साथ सन्‌ १९२८ में हुआ था । शाहजी चाहते थे कि वज्ञीधरजी बीनामे घरपर ही 
रहें । इन्होने कत्तंग्यकी दृष्टिसे अपने शवसुर साहब (शाह मौजीलहाछूजो) की कठिनाईको ध्यानमे रखकर 
बीनामें रहना स्वीकार कर लिया । किन्तु उनसे लोन लेकर कंपडेका व्यवसाय करनेका निर्णय किया । उनका 
यह वस्त्रव्यवसाय आज करीब साठ वर्पसे सुचारुरीत्या चल रहा हैं। अब तो उनके सुयोग्य दो पुत्रोने उसे 
सम्हाल लिया हें और अपनी योग्यता एवं पिताजीके मार्ग दर्शनमें उसे कई गुना वढा लिया है । तथा उनको 
ही तरह न्याय-निष्ठा एवं प्रतिष्ठाफ़ो बना रखा हैं । यह है १० बशीधरजीका स्वाभिमान और न्याय्यजीवन- 
की प्रतिष्ठा । 

ध्यातव्य है कि वशीधरजीने वस्त्र-व्यवसायी होकरके भी अपने ज्ञानका निस्पृहभावसे उपयोग करना 
नही छोडा । प्रवचना करना, विभिन्‍न पत्र-पत्रिकाओमें अनुसन्धान एवं चिन्तनपूर्ण लेख लिखना, सस्थाओको 
योग्यतापूर्वंक सचालन करना, सामाजिक, सास्कृतिक और राष्ट्रीय कार्योमें भाग लेना, आरम्भसे अवतक, ये 
सभी प्रवृत्तियाँ उनकी चाह है। सस्क्ृति और सिद्धान्तपर कहीसे कोई बार होता हैं तो वे उसके निराकरण- 
के लिए उद्यत रहते है । 

सोनगढकी ओरसे प्रचारित एवं प्रसारित एकान्त अध्यात्मको थे जैनदर्शनके अनेकान्तवाद ओर 
स्थाद्गादके प्रतिकूल मानते है। वे ही क्यों, सारा जैनागम और दि०, जैन परम्परा उसके विरुद्ध हैं। निमित्त 
अकिचित्कर है आदि. सोनगढ़की मान्यताएँ आगम॒विरुद्ध है। प० बशीधरजीने आगमका पक्ष लेकर इन 
मान्यताओका दृढतासे निरसन किया हूँ । | 

प० बशीघरजी निश्चय ही गम्भीर चिन्तक और प्रतिभा-सम्पन्न व्यक्तित्वके स्वामी है । न्यायग्रियता 
और स्वाभिमान उनके जन्मजात गुण है ! 


श्रद्धा-सुमल 
७ प० शोभालाल जैन, साहित्याचाये, जयपुर ' 

पडित बशीघर व्याकरणाचार्यजीसे मेरा प्रत्यक्ष सम्पर्क नही रहा है, छेकिन उनके द्वारा लिखें गये 
गहन सैद्धान्तिक एवं आध्यात्मिक लेखोसे जो बध, सवर और निर्जरा सम्वधी तिकडीको समझाने एंव 
सुलझानेमे सच्चे गुरके समान कार्य कर रहे है । 

दूसरा सम्बंध, मेरा पुज्यनोय डॉ० दरबारीलारूजी कोठियाके माध्यमसे है । जैन जगतूके अदृभुतत 
नैयायिकके रूपमे ख्याति प्राप्त डॉ० कोठियाजी साहब इनके भतीजे है । अत पडितजीके विषयमें कुछ 
कहना सूयंकी दीपक दिखाना हूँ । 

ऐसे महान्‌ व्यक्तित्त्वके अभिनन्‍्दनके लिये समाजका अभिनन्दन-ग्रथ प्रकाशित कर उनकी सेवाम भ्रस्तुत् 
करना अपनी कंतज्ञता प्रकट करना है । ऐसे मगल अवसर पर मैं भी उन्हे अपने श्रद्धा-सुमन समर्पित करता हूँ । 


शोध-कण 
गोलापूव जातिके परिध्रेक्ष्यमें 


प्रो० यशवन्त कुमार मलेया 
प्राष्यापफ--कम्प्यूटर साइंस विभाग, कोलो रेडो स्टेट युनिवर्सिटी, 
फोर्ट कॉलिस, सी ओ 80523 (303) 494-703। 


[ विद्वान्‌ लेखकने अपने इस शोध-लेखमें कई महत्त्वपूर्ण तथ्योको प्रस्तुत किया है, जो न 
केवल अनुसन्धित्सुओके लिए दिशा-बोधक है, अपितु इतिहासके मनीषियोके लिए भी विमशं-योग्य 
हैं। उनसे लेखककी व्यापक मनोषा और गहरा चिन्तन प्रकट होता हैं । 
आशा है इस शोध-निबन्धसे आदरणीय पं० फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्रीके शब्दोमे 
'ऐतिहासिक दृष्टिसे अति उपयोगी एक कमीको पुति” हो सकेगी ।--भ्र०सं० ] 
भूमिका 
सामाजिक विभाजन केवल भारतमे ही सीमित नही है | हर समदायमे समाज किसी न किसी कारणसे 
बंटा हुआ हैं । भारतमें यह जाति-व्यवस्थाके रूपमें काफी विकसित व प्रभावशाली स्थितिम स्थित हैं । मानव 
जातिके विकासके अध्ययनमे जाति-व्यवस्थाका विशेष महत्त्व है। अन्य समृदायोके विभाजनमे जो गण पाये 
जाते हू, उन पर जाति-व्यवस्थाके अध्ययनसे काफी प्रकाश पडता हैं। भारतमे व भारतके बाहर, अनेक 
विद्वानोने जाति-व्यवस्थाके कई पक्षोका अध्ययन किया है । सबधित साहित्यको देखते हुए, यह स्पष्ट प्रतीत 
होता है कि इस व्यवस्थाके कई पक्ष अभी ठीकसे नही समझे जा सके है। विशेषतौर पर जाति व्यवस्थाके 
ऐतिहासिक उद्भव व विकासका वैज्ञानिक अध्ययन काफी कम हुआ । 


इतिहासका वैज्ञानिक अध्ययन अक्सर राजवशोके आधार पर हुआ है। राजवशो व राज्योके इति- 
हासका महत्त्व स्वाभाविक है । परन्तु अवसर सामान्य जनतासे सबधित इतिहास पर ध्यान कम दिया जाता 
हैं। बहुतसी सामाजिक, आर्थिक व धार्मिक शक्तियोका जो अलग-अलग काहमे प्रभाव पडा है, वह राजवशके 
इतिहासमे दृष्टव्य नही है। भारतके सामाजिक इतिहासमे जाति-व्यवस्थाका उचित अध्ययन न होनेसे बहुतसे 
अनुत्तरित प्रइन मौजूद है । 

जातियोकी उत्पत्ति व विकास सबधित जो साहित्य उपलब्ध है, उसमेंसे बहुतसा किसी विशेष उद्देश्य- 
को लेकर लिखा गया है। इस कारणसे किसी भी वैज्ञानिक अध्ययनमे इस सामग्रीका उपयोग काफी 
सावघानीसे किया जाना चाहिये । अक्सर किसी एक जातिको ऊँचा दिखानेका प्रयास किया गया हैं। यह 
प्रवृत्ति सामान्य लेखकोमे ही नही, विद्वानोमें भी देखी जा सकती है । चारणो व भाटोने हरएक राजपृतवशकी 
उत्पत्ति या तो रघुवशी रामचन्द्रस या यदुवशी श्रीकृष्णसे बताई है। चारणो आदि को ऐतिहासिक तथ्योमें 
कुछ फेर-बदल करनेमे सकोच नही था। लेकिन यह देखकर आइचय्य होता है, कि अबेडकर जैसे लेखकने 
शुद्रोको उत्पत्ति क्षत्रियोसे सिद्ध करनेका प्रयास किया था | 

प्रस्तुत लेखका उद्देश्य एक विशेष जातिको उदाहरणके रूपमे छेकर उसका अध्ययन करना हैं । गोला- 
पूर्व जैन जातिकी उत्पत्ति व विकासके सबधमे जो महत्त्वपूर्ण ऐतिहासिक प्रइन है, उनपर विचार किया गया 
है । जैसा कि आगे प्रस्तुत है, यह अध्ययन तुलनात्मक हैं। अन्य जैन व हिन्दूं जातियोके अध्ययनके बिना 
अनेक प्रन्‍नोका समाधान असभव था । किसी भी ऐतिहासिक अध्ययनमे किसी भी धारणाको निस्सदेह 
प्रमाणित कर सकना असम्भव है| फिर भी छेखकका विद्ववास हैं कि इस अष्ययनसे- महत्त्वपूर्ण निष्कर्ष निकाले 
ज़ा सकते हैं । 
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१०४ सरस्वतो-वरदपुत्न पं० बंशोघर व्याकरणाचायय अभिनन्दन-ग्रन्य 


जाति सम्बन्धी जानकारोके सात प्रमुख स्लोतोका यहाँ प्रयोग किया गया है। जाति-सम्बन्धी कुछ 
जानकारी प्राचीन सस्क्ृत व प्राक्ृत ग्रन्थोसे मिलतो हैं । इनका विश्येप उपयोग आठवी-दसवी शताब्दीतक की 
स्थितिके निर्धारण है । देशी भाषाओमे लिखे कई ग्रन्थ या छोटी-छोटी रचनायें मिलती हैं जो किसी एक 
जातिको लेकर लिखी गई है। ये अठारहवी शताब्दी तकके आसपासके दृष्टिकोणोसे लिखी गई है । अग्रेजोका, 
राज्य होनेके बाद भारतीय इतिहासका आधुनिक तरीकोसे अध्ययन हुआ | अग्रेज व अन्य युरोपियन विद्वानोने 
बडे परिश्रमसे शिलालेखो, सस्कृतके ग्रन्थों आदिका अध्ययन किया । जातियोके रीति-रिवाज, परम्परागत 
घारणाएं आदिके बारेमें पुस्तकों लिखी गईं । इस अध्ययनके नेतृत्वका श्रेय यूरोपियन विद्वानोका है, पर इसमें 
तत्कालीन भारतीय पडितोका योगदान कम नही था । भारतमे चेतना व आत्मविश्वास आनेके कारण बहुतसी 
जातियोके विद्वानोने अपनी-अपनी जातिके इतिहास व वर्तमान स्थितिपर पुस्तकें लिखी । बीसवी शताब्दीमे 
बहुतसे शिलालेख प्रकाशमें आये हैं, और आते जा रहे है, जिससे जातियोके अध्ययनमें काफी मदद मिली 
है। स्वतन्त्रताके बाद कई भारतीय व विदेशी छेखकोने जाति-व्यवस्थापर पुस्तकें व लेख लिखे हैँ । पर 
इनमेंसे अधिकतरका उद्देश्य वतंमान स्थिति व परिवर्तन रहा है, जातियोके इतिहासपर विश्ेप ध्यान नही 
दिया गया हैं । 

जाति सम्बन्धी अनेक छब्दोमे काफी भ्राति पाई जाती है। महत्त्वपूर्ण शब्दोकी यहाँ परिभाषा देना 
आवद्यक है । जाति शब्द अग्रेजीके 0७४७ का पर्यायवाची है जो पोर्चुगीज़ भापासे निकला है। बोलचाहमें 
जात, उर्दूमें ज्ञात व संस्क्ृतमें ज्ञाति इसीके पर्यायवाची हैं । शिलालेखो व प्राचीन ग्रन्थोमें अन्वय शब्दका प्रयोग 
जातिके अथंमें भी किया गया हूँ और सम्प्रदायके अथंमें भी । प्रम्परागत तौरपर जातिके दो प्रमुख लक्षण है । 

(१) एक जातिके सदस्योका विवाह उसीके अन्तर्गत होता हैं। इस नियमके अपवाद हमेशा रहे है! 
किसी जातिका स्वतन्त्र अस्तित्व बना रहनेके लिये दो बातें आवश्यक हैं। पहलो--जातिके' अधिकतर 
सदस्योका सम्बन्ध जातिके अन्तगंत होना चाहिये | दुसरी--जो सम्बन्ध अन्य जातियोमे हो, उसकी सततिका 
करीब आघा भाग, जातिका सदस्य बना रहे । 

(२) हर जाति कुछ गोत्रोमें विभक्त रहती है। एक ही गोत्रमे विवाह सम्बन्ध नही होता । इस 
नियमका अपवाद बहुत बिरली स्थितियोमे ही होता है । कई बार एक जाति किसी कारणसे कई उपजातियोमें 
बेंट जाती है। अगर कोई उपजाति स्वतन्त्र अस्तित्व बनाये रखनेमे सक्षम है, तो उसे भी एक स्वतन्त्र जाति 
माना जा सकता हैं। एक जैसे रीति-रिवाज व सामाजिक स्थितिवाली अनेक जातियोके समृहकों कभी-कभी 
एक ही सज्ञा दी जाती है। जिस समूहमे उपरोक्त दो लक्षण हो, उसे एक जाति कहा जा सकता है । जातियाँ 
स्थाई इकाइयाँ नही हैं, इनमे सघटन, विघटन व परिवतंनकी शाक्तियाँ काम करती रहती है । 

कई बार वर्ण-व्यवस्थाको ही भ्रमसे जाति-व्यवस्था मान लिया जाता है। दोनो व्यवस्थाओमें कुछ 
सम्बन्ध तो है, पर वे अलग-अलग है । भनुस्मृति आदि धर्म॑श्षास्त्रोमे आर्योकों चार वर्णोमे बाँदठा गया है, 
परन्तु उस समय भी बहुतसी जातियाँ ऐसी थी, जो किसी एक वर्णमें नही रखी जा सकतो थी । इन्हें वर्णसकर 
मात्रा गया। इनमेसे कायस्थ जाति प्रसिद्ध है, इन्हें क्षत्रिय माना जाय या शुूद्र, यह विवाद अभीतक चला 
आया हैँ । कई बार यह प्रइन ब्रिटिश अदालतोमे भी उठाया गया था",* । 

.._ कौनसी जाति किस वर्णमे है, इसका निर्णय कैसे किया जाये ? इसके बारेमे तीन प्रमुख मत है ! 
आजकल सामान्य लोग जो प्रयोग करते है, उसे उदार मत कहा जा सकता है। इस मतसे विभाजन वर्तमान 
सामाजिक व आध्िक स्थिति देखकर निर्णय किया जाता है। पिछली दो-तोन पीढियोके पहलेके इतिहासपर 
विचार नही किया जाता है । उदार मतसे भृस्वामी जातियाँ जैसे मराठे, कुर्मी, ज़ाट आदि क्षत्रिय मानी जाती 


२ | व्यक्तित्व तया कृतित्व १०५ 


है, और जो भी जातियाँ वाणिज्यमैं लगी है, उन्हें वेश्य माना जाता है । दूसरा परम्परागत मत है । यह मत्त 
संस्कृत व शास्त्र आदिसे परिचित ब्राह्मणोका मत हैं। इसके अनुसार वही जातियाँ द्विज (ब्राह्मण, क्षेत्रिय, 
वैश्य) है जिन्हें परम्परागतरूपसे ब्राह्मण उपवीत देतें आ रहे है । मनु आदि लेखकोके समयमें द्विज दक्षिणापथ- 
में नही बसते थे, इस कारणसे दक्षिणापथमे द्विज वही हो सकते हैँ जो उत्तरसे जाकर बसे हो | गुजरात व 
महाराष्ट्र दक्षिणापथमे माने जाते हैं (इसीलिये गुजराती व महाराष्ट्री ब्राह्मण पचद्रविड़मे आते है)। पर- 
म्परागत मतसे राजपुत्त, खन्नी आदि क्षत्रिय भाने जाते हे, पर कुर्मी जाट आदि नही ।” कई बनिया जातियाँ 
इस मतसे सच्छुद्र मानी जाती हैं। अधिकतर बनिया जातियाँ जिनमें जैन व हिन्दू दोनों ही है, उनके हिन्दू 
विभागको वेश्य माना गया हैं ब्राह्मणोत्पत्तिमातंण्डं इसी मतको लेकर लिखी गई हूँ | 

« तीसरा भत क्ठोर-मत है जिसके अनुसार द्विजोमें वतमानकालमें सिफ ब्राह्मण ही है, क्षत्रिय व वेश्य 
वर्णोका नाश हो चुका है । यह नाश केसे हुआ व कब हुआ, इसके बारेमे सतोषजनक उत्तर नही मिलते । 
फिर भी यह मत ऐतिहासिक दृष्टिसे काफी महत्त्वपूर्ण है । 

यह मत समय-समयपर कुछ ब्राह्मण पडितो द्वारा व्यक्त किया गया था | एक बार यह ब्रिटिश अदा- 

लतमे भी उठाया जा चुका है! । ऐसा कहा जाता है कि क्षत्रियोका नाश परशुराम द्वारा सहार किये जानेपर 
हुआ । चन्द्रगुप्त मौयें व उसके उपरातके राजवशोको शुद्र माना गया है । वतंमानमे जितने भी राजपुत 
घराने है, किसीके बारेमे ऐसा कोई प्रमाण नहीं सिलता जिससे उनका रामायण-महाभारतकालीन क्षत्रियोसे 
संबंध माना जा सके" । अगर प० ओझा" की गणना मानी जाय तो. -महाभारतका युद्ध ईस्वीपूर्व १४७१ के 
आसपास हुआ..था.। वतुंमान राजपुत वृशोमे सबसे पुराने उल्लेख ,चाहमसानो-(चौहानो) का_ ५५१ ई० का 
माना जा सकता हैं” | राष्ट्रकूट (राठौर) वशका प्रथम उल्लेख,५६३० ई०, गुजर-प्रतिहारों (पडिहार) का 
७३० ई०, मेवाडके गहिल (गहिलौत) वंशका ७३५६०, कच्छपघट (कछबाहे) वशका करीब १००० ई० 
आसपास का माना गया है । ये राज्यकी स्थापनाके बाद ही प्रसिद्ध हुए है। राजपृतोके पहल़े उत्तर-पद्िचमी 
भारतमें शक, हूण, गुजर, अभीर आदि जातियोका व्यापक प्रभाव था। बहुतसे लेखकोका'”” मत है कि 


राजपूतोकी उत्पत्ति इन्ही कवीलोसे हुई है । इन जातियोमेंसे जो परिवार प्रभावशाली हो गये, ब्राह्मणोने 
उन्हे राजपूत सज्ञा देकर क्षत्रिय मान लिया | ग्रूजर जातिको राजपूत नहीं माना जाता, पर बडगजर जो 
गुजर जातिसे निकले समझे जाते है, राजपूत माने जाते है । कछवाहा व काछी (जो आज भी कच्छपघढोंके 
मूलस्थानमे काफी संख्याम है) जातिका भी कभी-कभी ऐसा ही सबंध माना जाता है । इसी प्रकारसे गोडोमेसे 
राजगोड, भारोसे राजभार, भीलोसे भिछाल आदिकी उत्पत्ति मानी जाती है। उदयपुरके गुहिलौत (सिसो- 
दिया)” व कोचीनके राजपरिवार'' की उत्पत्ति अशत. ब्राह्मणोसे ही मानी जाती हूँ । पंजाबकी खत्नी 
जातिमें यज्ञोपवीत व वेदाध्ययत्की परम्पराको देखकर कभी-कभी उन्हे ही क्षत्रियोका वशज माना जाता हैँ । 
इस परस्पराका उल्लेख आय॑समाजकी स्थापना (ई० १८७७) से भी पहलेका मिलता है । कोई-कोई इन्हें 
वर्णतकरोमेसे मानते हैं । 

इसी तरहसे बनिया जातियोमेसे किसीके भी आठवी शताब्दीके पहलेके उल्लेख नही मिलते । इनकी 


उत्पत्ति या तो राजपूृतोसे (ओसवाल, खण्डेलवालू, बघेखाल आदि) या क्षत्रियोसे (अग्रवाल, गोलाराडे आदि) 
'या ब्राह्मणोसे (पद्मावतीपुर्वार'', अग्रहारी*) से बताई जाती हैं । यदि सभी वनिया जाति अन्य वर्णोसे 
उत्पन्त है, तो कठोर मत्तके दृष्टिकोणसे प्राचीन वेंश्य जातिका अस्तित्व नही रह गया है । 
उपरोक्त तीनो मतोमेंसे कौनसा मत सही है, यह जानना मुश्किल है । लेखकका व्यक्तिगत मत यह हूँ 
कि वर्तमान जातियोको चार वर्णोमें बाँदनेका कोई भी प्रयास उपयोगी नहीं है । 


१०६ सरघ्वतोी-वरवपुन्न पं० चंशीघर व्याकरणाचार्य अभिनन्वन-प्रन्य॑ 


यहाँ पर ब्राह्मण जातियोके वारेमे कुछ जानकारी उपयोगी है। ब्राह्मणों सबसे पुरानी जाति कान्यकुब्ज 
(कनौजिया) है । सरयुपारी (सरवरिया), बंगालके राढो व वैदिक, सनाट्य, जिझौतिया व छत्तीसगढी फान्य- 
कुब्जोसे ही निकले है । इनके अछावा महाराष्ट्री देशस्थ, क्मीरी आदिकी उत्पत्ति भी कान्यकुब्जोंस बताई 
जाती है । केरलके नवृद्री अहिच्छन्नसे निकले माने जाते है, जो कन्नौजके हो पास है ।” पच्रद्रविड वे पचगौद- 
मेसे लगभग सभीकी उत्पत्ति ब्रह्मपिदेश अर्थात्‌ कन्‍्नौजसे मानी जाना चाहिये। कुछ ब्राह्मण जातियाँ 
देवताओं, ऋषियो या राजाओंकी बनायी कही जाती हैं, उन्हे अन्य ब्राह्मणोमे नीचा माना जाता हूँ ।' कुछ 
ब्राह्मण जातियाँ पवन या फारससे अद्भूत मानी जाती है--सस्कृतसे मिलतो-जुलती भाषा बोछनेके कारण 
उन्हे ब्राह्मणोमें मान लिया गया। भारतके बाहर थाईलुड व वाली (इण्डोनशिया) के ब्राह्मण कबुज 
(कंबोडियाके) ब्राह्मणोके अतगंत है । इनके पुंज दक्षिण भारतके ये । बहुत सी ब्राह्मण जातियोको अन्य 
ब्राह्मण मान्यता नही देते, उन्हे श॒द्रोके समकक्ष मानते हैं । 

इस लेखका प्रमुख उद्देश्य गोलापूर्व (गोलापूरव) जैन जातिका तुलनात्मक अध्ययन हैं। यह जाति 
अधिकतर बुन्देलसण्डमे वसती है। शिलालेखोमें इसे गोल्लपूर्व्य भी लिखा गया है। सन्‌ १९१४ ई० में 
प्रकाशित अखिल भारतीय दिगम्बर जैन डायरेक्टरीके अनुसार इसकी जनसबस्या १०,८३४ थी। इस 
डायरेक्टरीकी जनगणना एकदम सही नहीं थी, फिर भी इसके आधारपर गोछापुर्वोकी वर्तमान जनसल्याका 
अनुमान लगाया जा सकता है । इस गणनाके आधार ये ह--- 


१ सन्‌ १९११ व १९२१ के बीच जैनोकी जनसख्या करोब-करीब स्थाई थी ।"* अत जैनोको 
जनसख्या सन्‌ १९११ व सन्‌ १९१४ में करीब-करीव बराबर रही होगी । 

२. जैनोकी जनसख्या वृद्धिकी दर, भारतमें जनसख्याकी वृद्धिके दरके लगभग वराबर रही है । सन्‌ 
१९५१ में जैन भारतकी आवबादीके ० ४५% थे, सन्‌ १९७१ में ०.४७% थे। स्वतत्रतासे पूर्व जैनोकी 
प्रतिशत आबादी घटती रही थी । ( सन्‌ १८८१ में ४८% से सन्‌ १९४१ में ३७% ) पर इसका भ्रभुख 
कारण मुसलूमानोकी काफी अधिक वृद्धिको दर था । 

३. जैनोकी सख्या मध्यप्रदेश व महाराष्ट्रमे अधिक बढी है, व गुजराज, राजस्थान व उत्तर प्रदेशमे 
कम । इसका कारण सर्भवत जैनोमें अन्यत्रसे मध्यप्रदेश व महाराष्ट्र मे आकर बसते रहना प्रतीत होता हैं । जो 
भी हो, गोलापूर्वोमें जनसख्या वृद्धिकी दर समस्त जैन समाजकी दरके लगभग बराबर ही रही होगी। 
सन्‌ १९११ के आसपास जैनोकी सख्या १२,४८,१८२१? व भोलछापूर्वोकी १०,८३४ थी '* सन्‌ १ ९४१ मे 
जैनोकी सख्या १४,४९,२३६ व गोल्शपूर्वोकी १२,५६५ हो गई" 'इससे इस ३० वर्षोंमे समस्त जन समाजम 
१६.१०९ व गोलापुर्वो्मं १६.०१% वृद्धि निकलती हूँ । 

ल्‍ ४ भारतकी जनसख्या सन्‌ १९११ से सन्‌ १९८१ तक ९७% बढी । अगर वर्तमान दशा ब्दीमे 
'वुद्धिकी दर १९७१-१९८१ की दरके बराबर मानी जाये (अर्थात्‌ २४ ८%), तो सन्‌ १९८१ व १९८६ के 
बीच ११५७% वृद्धि हुईं होगी । 

विभिन्‍न धर्मावलबियोकी जनसख्या, १९८१ की जनगणनासे उपलब्ध नही है । फिर भी उपरोक्त 
* अनुमानोंसे गणना की जाय, तो गोलापूव जैनोकी १९८६ मे जनसख्या २३,८४० के आसपास होना चाहिये । 
इस गणनामे सभवत ५०%; से ' अधिकका दोष नही होना चाहिये, इससे जनसख्याका अनुमान २२,६०० मे 

२५,००० के बीच किया जाना चाहिये । इसी प्रकारसे अन्य दिगम्बर जैन जातियोकी जनसल्याका अनुमान 
दिगम्बर जैन डायरेक्टरीकी सख्यामे २०-२० का गुणा करके किया जा सकता है। इस गणनासे गोलालारे 
लगभग १२,०००, गोलरूसिघारे १,४०० व परवार ९५,२०० होना/चाहिये । * 


२ | व्यक्तित्व तथा कृतित्व १०७ 


ये सभी दिगम्बर जैन है। इनमेसे कुछ हिन्दू भी कहे जांते है पर उनके बारेमे कोई जानकारी नही 
मिल सकी ।* संभवत इसी नामकी अन्य हिन्दू जातियाँ होनेके कारण यह भ्रम हुआ होगा । गोलापूर्वोका 
एक भाग पचविसे कहलाता है । बुन्देलखंडकी सभी जेन जातियोमे परस्पर भोजन व्यवहार रहा हैं, अर्थात्‌ 
सभी जातियोमें एक पंवितमे बेठनेका अधिकार रहा है।'', * रसेल व हीरालालके अनुसार गोलापूवं जैन व 
नेमा जातियोमे पक्के भोजनका व्यवहार था ।** इनमें गोलापूर्वों व परवारोमें कही-कही विवाह सम्बन्ध 
होनेका भी लिखा हैं। हिन्दी विश्वकोषमे इनके कपडा, घी आदिके व्यापारका उल्लेख किया हैं ।* जैनोमे 
८४ जातियाँ कही गई है, ८४ जातियोके नामोकी अनेक सूचियाँ उपलब्ध है ।'१,१४ इनमेसे अनेकमे गोलापु् 
जातिका नाम है । 

गोलापूर्व जातिके प्राचीन शिक्लछेख अनेक स्थानोमे मिलते हैं। बीसवी शतताब्दीके पुव॑ गोलापूव॑ 
जातिके बारेमे जानकारी केवल एक ही प्रमुख ख्नोतसे उपलब्ध थी । बुन्देलखण्डमे मलहराके पास खटौरा 
ग्रामके निवासी नवलूसाह चदेरियाने ई० १७६९ में वर्धमान पुराणकी रचना की थी । इसमे ८४ जातिके 
वैश्योकी एक सूचीके बाद गोलापुव जातिकी उत्पत्तिका वर्णन किया हैं। गोलापूर्वाकि ५८ गोत्रोकी एक सूचो 
दी है) नवहुसाहने अपने परिवारके इतिहासका भी काफी पुराने असेंसे वर्णन किया है ।? 


वर्तमान शताब्दीमें सन्‌ १९११ मे अखिल भारतोय दिगम्बर जैन डायरेक्टरीका प्रकाशन हुआ ।'४ 
इसमें सभी दिगम्बर जातियोके बारेमे अत्यन्त परिश्रमसे एकन्र जानकारी मौजूद हैं। सन्‌ १९४० मे अखिल 
भारतीय गोलापूर्व डायरेक्टरीका प्रकाशन हुआ, * जो गोलापुव जातिके बारेमे सबसे महत्त्वपुर्ण प्रकाशन है । 
अभी कुछ वर्ष पहले एक अन्य गोलापूर्व जातिकी डायरेक्टरीका प्रकाशन हुआ था, पर उसमे जानकारी अधूरी 
'होनेके कारण उसकी उपयोगिता सीमित हैं। गोलापूर्व जातिके सम्बन्धमें अनेक प्राचीन शिलालेख प्रकाशमे 
आये है | शोध पत्रिकाओमें गोलापूर्व जाति पर कुछ लेख उपलब्ध है । अभी हालमे दमोह नगर व छिदवाडा 
जिलेके गोलापुर्व' जैन समाज द्वारा स्थानीय जनगणना भी प्रकाशित हुई है |, '' 


जातियोकी उत्पत्ति कैसे हुई, इसके बारेमे अभी तक स्पष्ट नही जाना जा सका हैँ । इसका वैज्ञानिक 
अध्ययन्त करनेकी आवश्यकता है । हर जैन जाति कि उत्पत्तिके बारेमें तीन महत्त्वपूर्ण प्रश्न पूछे जा सकते है-+- 
१. जातिकी उत्पत्ति कहाँसे हुई ? ध् 
२ जातिकी उत्पत्ति कब हुई ? 
' ३. उत्पत्तिका कारण क्या था ? 


अनेक जातियोकी उत्पत्तिके बारेमे कई किंवदतियाँ पाई जाती है । परम्परागत घारणाओकी पुष्टि 
करनेके प्रयासकी अपेक्षा उचित नियमोका प्रयोग करके निष्कर्ष निकालना अधिक महत्वपुर्ण रहेगा । अनेक 
जातियोकी उत्पत्तिके बारेमे जो धारणायें पाई जाती है, वे अक्सर कल्पित हैं। अक्सर जातिके नामको लेकर 
जातिकी उत्पत्तिका अनुमान लूगानेकी कोशिश की गई हैं । इस कारणसे कई भ्रमजनित कल्पनाये मौजूद हैं, 
जिनमेंसे कुछके उदाहरण नीचे दिये जा रहे है । 

१ बनारसीदासने अपने अर्धकथानकमे लिखा हैं कि विहोली ग्रामके राजपुतोने णमोकार मत्रकी माला 
पहनी, इस कारणसे वे' श्रीमाल कहलाये । वास्तवमें श्रीमाल जातिका नाम श्रोमाल (भीनमाल) स्थानसे 
हुआ हू । 

२, ओसवाल शब्दकी उत्पत्ति अश्ववाल (अर्थात्‌ राजपुत) से कभो-कभी वत्ताई जातो है ।* पर--- 
यह शब्द निदचित ही ओसिया (उपकेश) मूलस्थानके कारण है । 
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३. जिश्नौतिया ब्राह्मणोके बारेमे कहा जाता है कि वे बुन्देलखण्डमें वुन्देछे महाराजा जुझार सिंहके 
कालमे आये, इसलिये वे जुझ्ौतिया कहलाये । जुझौतिया नाम वास्तव में जुझौति (जैजाकभुक्ति) से पडा, 
जो बुन्देलखण्ड क्षेत्रका पुराना नाम हैं । 

४. कछवाहा राजपूत वतंमानमे अपने को कुशवाहा लिखते हैं और रामके पुत्र कुशसे उत्पत्ति बताते 
है । पर सबसे पुराने शिलालेखोमे इन्हे कच्छपघट या कच्छपघात कहा गया है । कर 

५ कान्यकुब्ज (कनौजिया) व सरयपारी ब्राह्मण अपनेको किसी कान्यजी व कुब्जजीका वशज कहते 
है |? वास्तवमें कान्यकरुब्ज ब्राह्मणोका नाम कन्‍नौजके पास वास करनेसे हुआ है । ४ 

६ खण्डेलवाल शब्दकी उत्पत्ति खण्डु ऋषिसे या राजा गिरखण्डेलसे बताई जाती है, , । पर 
ग्रह वास्तवमे खण्डेला स्थानके कारण है । 

७. महेसरी (माहेश्वरी) शब्दकी उत्पत्ति महेश्वर अर्थात्‌ शिवजीसे कही जाती हैं) पर सभवतः यह 
नाम भरतपुरक्के पार महेशन स्थानके कारण हूँ ।* ४ 

अग्रवाल जातिकी उतत्तिके बारेमें अनेक पुस्तकोमें ऊहापोह मिलता है। इनके अग्रवाल कहलानेका 
कारण समाजमें अग्रणी होना, अगरुकी लकडीका व्यापार करना, आगरा शहर आदि कहें जाते हैँ । पर इन्हें 
शिलालेखोमे अग्रोतकान्वयका कहे जाने आदिके कारण यह निश्चित है कि ये वर्तमान भग्रोहा (प्राचीन अगोदक) 
स्थानसे निकले है । आए, न्‍ 

...._ कई बार भअ्रमका कारण मूलपुरुषकी कल्पना हैं। यह इतनी व्यापक है कि कुछ लछेखकोने इसे जाति 
शब्दकी परिभाषामे स्थान दिया है । पर किसी भी जातिमे मूलपुरुष होना सभव प्रतीत नही होता । 

१ एक ही. व्यक्तिके पुत्रोसे एक स्वतत्र जाति कभी नही बन सकती क्योकि एक ही व्यक्तिके वदाजी- 
में विवाह सम्बन्ध निषिद्ध है 

.._ २. किसी दस-बीस परिवारोसे भी कोई स्वतन्त्र जाति नहीं बन सकती । क्योकि जिस समाजमे इन 
परिवारोका विवाह सम्बन्ध पू्वकालमें होता होगा उनसे अचानक सम्बन्ध तोडना मुश्किल है । किसी समाजसे 
दस-बीस परिवार तभी अरूग़ हो सकते है जब किसी कारणसे इन परिवारोकी जातिच्युत कर दिया गया हो । 

यहाँ पर अग्रवाल जातिका उदाहरण उपयोगी हैं । अक्सर अग्नवालोको महाराजा अग्रसेनके पुत्रोरे 
उत्पन्न कहा जाता हैँ । जैसा कि बदलूराम गुप्ता ।* का मत हैं, यह स्पष्ट ही तक॑ सगत नही है । अग्रवाल 
शब्दकी उत्पत्ति अग्रोहाके कारण है, यह तो निश्चित हैँ । यह हो सकता है कि किसी अग्रसेनके कारण अग्रोतर्क 
नाम हुआ हो । पर अगर यह सही है तो अग्रसेन व अग्रवाल जातिका कोई सीघा सम्बन्ध संभव प्रतीत नही 
होता । क्योकि अगोदक नाम ई० पूर्व पहली-दूसरी शताब्दीके अवशेपोमें पाया गया है जबकि अग्नवाल या 
किसी अन्य वेइ्य जातिका ८ वी शताब्दीके पूर्व अस्तित्व होनेका कोई प्रमाण नही मिलता । 

किसी जातिकी उत्तत्तिके बारेमें अनुसधानमें निम्नलिखित नियम उपयोगी होगे । 

१ कुछ अपवादोको छोडकर लगभग सभी वैश्य जातियोके नाम किसी विशेष स्थानके कारण पढें 
हैं । अगर कोई स्पष्ट कारण न हो, तो सबसे पहले इस स्थानकों पहचाननेका श्रयास किया जाना चाहिये । 

२. कई बार इस मूलस्थानकी पहिचान किसी प्रख्यात स्थानसे की जाती है, पर ऐतिहासिक दृष्टि व 

गलत प्रमाणित होता है । इस पहिचानमें इस तथ्योसे पुष्टि की जानी चाहिये । 
(क) उस जातिका उस स्थानके आस-पास वास । 
(ख) बहुतसे परिवारोका उस स्थानके आस-पाससे, भाना । 
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(ग) जातिमें उस स्थानके आस-पासकी बोलीका चलन होना । 
(घ) उस स्थानके आस-पाससे निकली अच्य समान जातियोमें पंक्तिभोज या विवाह (द्विविधि या 
अनुलोम) की परस्परा । 
(ड) प्राचीन झिलालेखो या प्राचानी ग्रंथोंसे जातिका निवास उस स्थानके आस-पाससे प्रमाणित होना । 
(च) अगर उस जातिपे स्थान-सूचक गोत्र हैँ, तो ये गोन-स्थान आस-पास होना चाहिये । 
इन नियमोके उपयोगसे गलून निष्कर्षसे बचा जा सकता है । माहेश्वरी जातिके महेश्वर (इन्दौरके 
पास 5) अग्रवालोकी आगरासे उत्पत्तिकी धारणा इनसे गलत प्रमाणित होती है । जैसवालोंकी जैसलमेरसे 
उत्पत्ति भी गलत हैं क्योकि इस जातिका अस्तित्व जैसलमेरकी स्थापनाके पूर्व भी शिलालेखोसे प्रमाणित 
होता है । 
.... ऊपर दूसरे नियममे जो पाँच परीक्षण दिये हैं, उसमेंसे किसी एकके सही होने या न होनेंसे कोई 
संभावित मुलस्थान सही या गलत सिद्ध नही होता । पर यदि सभी पाँच परीक्षण सही है, तब सभावित 
मुलस्थान करोब-करीव निश्चित है। किसी जातिकी उत्पत्ति कब हुईं, इसका निर्धारण करना अधिक कठिन 
हैं। अगर किसी जातिकी उत्पत्ति किसी ऐतिहासिक घटठनाके कारण हुईं, तब केवल उस ऐतिहासिक घटनाके 
समयकी गणना करना काफी है । उदाहरणके लिये चमारो में सतनामी जातिकी उत्पत्ति घासीदासके उपदेशसे 
हुई । सन्‌ १८२५ के आस-पास ओसवाल जातिकी उत्तत्ति रल्प्रभसूरिके उपदेश हुईं। रत्नप्रभसूरिका 
समयका निर्धारण? नही हो पाया हैं, पर "वी से १०वीं शताब्दीके बीच माना जाता हैं। अधिकतर 
जातियोकी उत्पत्ति किसी एक विशेष समय नही हुई होगी । जो एक ही तरहके व्यवसाय, संस्कारके लोग एक 
ही स्थानपर अनेक पीढियोंसे रहते होगे, उनमें ही सजाति होनेकी भावना हुई होगी ।* इस प्रक्रियासे' 
अधिकतर जातियोकी रचना (०४०७४०४) में काफी समय लगा होगा । अगर यह माना जाये कि सामान्यत. 
करीब ७ पीढियो तकका पारिवारिक इतिहास याद रखा जाता है, तो किसी भी जातिमे एकत्व आने व उसके 
किसी नामसे प्रसिद्ध होनेमें कमसे कम ७ 2» २०७७१४० वर्षोका अन्तर माना जा सकता हैं। अगर यह 
कल्पना उचित हैं तो किसी जातिका अस्तित्व उसके सबसे पुराने उल्लेखसे कमसे कम डेढ सौ वर्ष पहले 
अवश्य रहा होगा । 
गोत्रोके सम्बन्धमे एक महत्त्वपुर्ण प्रनल पुछा जा सकता हैँ | जातिकी उत्पत्ति पहले हुई या गोन्नोकी ? 
गोन्रोंके बिना जातिका अस्तित्व असंभव है । कुछ गोत्र जातिके पहले या जातिके साथ ही उत्पन्न हुये होगे । 
कई बार एक ही गाँवमें रहने वालोको एक ही पुव॑जसे उत्पन्न माना जाता है,'” और उस गाँवके नामसे ही 
एक ग्रोन्न बन्त जाता है। गोत्र व्यवसायके कारण भी बनते हैं क्योकि अक्सर छोग अपना पैतृक व्यवसाय ही 
सीखते थे । 
ब्रिटिश राज्यके पहले गोलापुर्व जातिकी उत्पत्तिके बारेमें एक ही ग्रन्थमे उल्लेख मिलता है |“ 
मलहूरा (जिला छतरपुर) के पास खदौरा ग्राममें नवरूसाह चदेरियानें ई० १७६९ में वर्धमान-पुराणकी 
रचना की थी। इसके अन्तिम अधिकारमे कविने अपने आत्मपरिचयके सिलसिलेमें गोलापुर्व॑ जातिके बारेमें 
काफी महत्त्वपृर्णं जानकारी दी है। इसके अनुसार किसी गोयछगढके निवासी, भगवान्‌ आदिनाथके उपदेशसे 
श्रावक हुये व गोलछापूर्व कहलाये । कविने इक्ष्वाकु वंशका उल्लेख किया हैँ, यह स्पष्ट नही है कि यह शब्द 
भ्रादि जिनेदाके लिये प्रयुवत है या गोयलगढ़के वासियोके लिये । | 
यहाँ पर कविकी ऐतिहासिक जानकारीकी परीक्षा आवश्यक हैं जैसा कि आगे प्रम्माणित किया 
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गया हैं। खटौरा आम उस क्षेत्रमे स्थित है जहां गोछापुर्व॑ प्राचीनकालसे रहते आ रहे हैं । कविने १३४ वर्ष 
पूर्व बुन्देले जुझार सिंह (१६२७-१६३५) के राज्यकालमें (ई० १६३४) में अपने पूर्वजों द्वारा गजरथ चलाये 
जानेका उल्लेख किया है, और तबसे अपनी वंशाबली दी है। कवितें इनके भी बहुत पहले (चतुर्थ काल) 
चदेरीमे अपने पूव॑ंज गोल्हन शाहुका उल्लेख किया हैं । यह सही मालूम होता हैं क्योकि चदेरिया माम चदेरीमें 
रहनेके कारण ही पडा होगा, और वारहवी शताब्दीके (शलालेखोमे गल्हण, रल्हण, खेल्हण, कल्हण भादि 
नाम पाये गये हैँ । कविने वुन्देलखण्डक्ी गहो! जातिको गृहपति कहा है और उनमे जैन लगार” का उल्लेख 
किया है। प्राचीन शिलालेखोसे यह बात प्रमाणित होती है। वोसवी शताव्दीके आरम्भमे ग़होई जातिमें 
कोई भी जैन नही थे, वह अपने प्राचीन नामकी जानकारी सभवत गहोई जातिमें भी नही थी ।*,*९ 


स्पष्टत गोलापूर्व जातिकी स्थापना भगवान आदिनाथके समयमें असभव हैं। पर किसी गोयलगढसे 
उतसत्ति सभव हैं। यति श्रीपालचन्द्रने चौरासी जैन जातियोकी उत्पत्तिके स्थान दिये है। इसमे कई सही हैं, 
पर कुछ कल्पित मालूम होते हैं । इनमें गौलवाल जातिके लिये गौलागढ़ स्थान दिया है परन्तु गोयलुगढ़की 
पहिचान नही हो सकी है। किसी-किसीने ग्वालियर माना हैं ।'* परन्तु व्वालियरके आसपास न तो गोलापुर्वो- 
के कोई शिलालेख पाये गये है, न वहाँ गोलापुर्वोकी आवादी रहने का प्रमाण मिलता है। परमानन्द शास्त्रीने 
इसे चदेरो के पास गोछाकोट (जिला गुना) माना है * पर इस स्थानके आसपास भी न तो गोलापुवोंके 
शिलालेख मिलते है, और न ही गोलापूर्वोकी विशेष जनसख्या रही है। नाथूराम प्रेमी" का अनुमान था 
कि इस जा तका उद्धव सूरतके आसपास कहीसे हुआ है, पर यह निश्चित ही गलत है। 

गोलापूर्व शब्दकी कुछ अन्य उत्तत्तियाँ बतायी जाती है, पर वे स्पष्टत कल्पनायें हैं । गोला 
(या गोल्ला) गब्द किसी स्थानका सूचक है, इस स्थानकी पहिचान एक महत्त्वपूर्ण प्रदन रहा है। यहाँपर ये 
बातें विचारणीय हैं । 


(१) जैनोमें ही एक गोलालारे जाति है, इसे शिलालेखोमे गोलाराडे कहा गया है । जिस प्रकार 
महाराष्ट्रके निवासी मराठे, सौराष्ट्रके निवासी सोरठे (सारठिया) काराष्ट्रके निवासी कहाँडे, उसी तरह 
गोलाराष्ट्र (अर्थात्‌ गोला देश) के निवासी गोलाराडे कहलाये । इसी प्रकारके अहारके लेखोमे गरगंराट जाति- 
का उल्लेख हैं।  येही गगराड होगे जिनकी उत्पत्ति गंगराड स्थानसे बताई गई है।" वतंमानमे 
गगेरवाल कहलाते है, इन्हें ही नवछूसाहने गागड कहा हैँ। गगराड स्थान सभवत- वर्तमान गगाघर 
(जिला झालवाड) हैं ।४/ 

(२) गोलसिंघारे (गोल श्वुगार) भी गोला स्थानसे निकले होगे । 

(३) आगरा जिलेके भासपास एक गोलापूर्व॑ ब्राह्मण जाति निवास करती है ।*,*५ इसके अलावा 
दर्जियो व कलारो में भी गोलापूर्व नामके विभाग हैं ।** एक ही स्थानसे निकली अनेक जातियाँ अक्सर एक 
ही नामसे कहलाती हूँ । ये उदाहरण दुष्टव्य है ।7*,१५ 

(क) कनौजिया (कान्यकुन्ज, कन्नौजके) : ब्राह्मण, अहीर, बहना, भड़भूजा, भाट, दहायत, दर्जी, 
घोबी, हलवाई, लुहार, माली, नाई, पटवा, सुनार व तेली । 

(ख) जैसवाल [जैस (जिला रायबरेली) के] बनिया, बरई, (पनवाडी) कुरमी, कलार, चमार 
व खटीक |. | 

(ग) श्रीवास्तव (श्रावस्तीके) कायस्थ, भड्भजा, दर्जी, तेली । 

“(घ) खड़ेलवाल (खडेल़ाके) ब्राह्मण, बनिया। । 
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(डः) पल्‍लीवाल (पालीके) : ब्राह्मण, बनिया । 

(च) श्रीमाल, श्रीमाली (श्रीमाल या भीनमालके) ब्राह्मण, बनिया । 

(छ) बघेल (वघेलखण्डके) भिलाल, गोड, घोबी, माली, पवार । 

(४) एक जैन धातु प्रतिमाकी स्थापकको गोलावास्तव्य लिखा गया है ।"" 

(५) आठवी शत्ताब्दीमें उद्योतनसूरि रचित कुवलूममालामे इन देश-भाषाओका उल्लेख है--मगध, 
गोल्ला, मध्यदेश, आध्र, अन्तर्वेंदी, काशलू, मालव, कर्नाटक, सिन्धु, गुजर, मर, महाराष्ट्र, ताजिक, टक्‍्क, 
और कीर ।** दसवी छाताब्दीके राजशेखरने काव्यमीमासामें, पुष्पदतने नयकुमारचरिउमे व बारह॒वी 
शताब्दीके रामचन्द्र-गुणचन्द्रते नादयदर्पणमें भी यही देश-भाषायें लिखी हैं ।?* 

(६) चद्रगिरि (श्रवणवेल्गोल) के एक ई० ११६३ के लेखमे गोल्लदेशके गोल्लाचायंका उल्लेख है । 
इनके विषयमे आगे त्रिचार किया गया है । 

यह स्पष्ट है कि जैनोमें गोलापूवं, गोलालारे, गोलसिधारे व अजैनोमे गोलापूर्व ब्राह्मण, दर्जी व' 
कलार, ये सभी किसी गोला (या गोल्ला) स्थानके वासी थे। इस गोल्ला देशकी स्थिति इतिहासमे एक 
महत्त्वपुव॑ समस्या रही है। इस समस्या पर इस लेखमे आगे विचार किया गया है । 

ग़ोलापुरव॑ शब्दमें पुवंका अर्थ क्या हैं। यह पूर्व दिशा-स्चक नही है। वुन्देलखण्डकी जैन जातियोमें 
गोलापूर्व ही सबसे पूर्वक वासी थे। परन्तु गोलापुरव॑ ब्राह्मपोका निवास उत्तर दिल्लामे है। पुव॑ समयका 
सूचक हैँ । पृवंकालसे गोल्ला देशमे रहनेके कारण ही ये गोल्लापूर्व कहलाये । इसी प्रकारसे अयोध्यापू्व जाति, 
जिसका वर्धमानपुराण व विजातीय-विवाह-मीमासा?? में उल्लेख है, का नाम पडा होगा (यह भब अयोध्या- 
वासी कहलाती है) । 
गोल्लादेशकी स्थिति 

श्रावस्तीसे उद्भत अनेक जातियोका अस्तित्व होनेपर भी, श्रावस्ती कहाँ है, इसका स्सरण नही 
रहा था। श्रावस्ती (वर्तमान सहेठ-महे5) की पहिचान ब्रिटिश राज्यकालमे उत्खनन होनेके बाद हुईं । इसी « 
प्रकारसे गोल्लादेशकी स्थिति कहाँ थी, इसकी स्मृति नही रही है, यद्यपि वहाँसे कई जातियाँ निकली है । 

भारतमे गोला (या मिलते-जुरूते) नामके अनेक स्थान हैं ।* ग्वालियर व गोला कोटका उल्लेख पीछे 
किया गया है । उत्तर प्रदेशमें गोला नामके दो ग्राम गोरखपुर व खीरी जिलेमे हैं। गोलागोकर्णनाथ एक 
प्रसिद्द हिन्दू तीथ है। उत्तर प्रदेशमे हो शाहजहानपुर जिलेमे गोलारायपुर नामका एक प्राचीन ग्राम हैं 
जहाँ वौद्धकालीन अवशेप पाये गये थे। दक्षिणमें कृष्णा जिलेमे गोलि व बेलग्राम जिलेमे गोलिहल्लि नामके 
स्थान है, पर इनमेंसे कोई भी उपयुक्त मालूम नही होता । 

कुवलयमाला आदि ग्रन्थोमें गोल्ला देशकी विश्येष देश-भाषाका उल्लेख होनेसे मालूम होता हैं कि यह 
काफी बडा क्षेत्र रहा होगा । कालान्तरमे इस प्रदेशका कोई अन्य नाम पड गया होगा, व गोल्ला देशकी 
स्मृति समाप्त हो गईं होगी । 

अगर गोलापूवं, गोलालारे व गोलसिंधारे जातियोके प्राचोन कालीन निवास स्थानका पता चल सके, 
तो गोल्लादेदको स्थिति पर प्रकाश पड सकता है | यहाँपर उपरोक्त ५ नियमोका प्रयोग किया जायेगा । 

१. जातियोका वर्तमान निवास * वर्तमान में गोलापूर्व व गोलालारे जातियाँ विखरकर अनेक स्थानोरमें 
बस गई है। फिर भी गोलालारे जाति अधिकतर झाँसी (उत्तर प्रदेश) व भिंड (मध्य प्रदेश) के आसपास 
बसती है व गोलापूर्व मध्यप्रदेशके बुन्देखखण्ड भागमे (दीकमग्रढु, छतरपुर, पत्ता, सामर, दमोह) में वसर्ते 
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है ।* सन्‌ १९१५ की दिगम्वर जैन डायरेक्टरीसे मालूम होता है कि उस समयमे गोलालारोकी सबसे 
अधिक जनसख्या ललितपुर जिला झाँसी (४००) व भिण्ड (२७०) में बसती हैं। यह सभव है कि थे 
ललितपुरमें अच्छा व्यवसाय होनेके कारण अन्यत्रसे आकर बसे हो (कहावत है--ललितपुर कबहेुँ ना छोडिये, 
जब तक मिले उघार) । इनका उद्गम कभी-कभी भिडके आसपाससे माना जाता हूँ, जो सहो' प्रतीत होता 
है।' सन्‌ १९४० की गोलापूर्व डायरेटरीके अनुसार गोलापुर्वोकी सवसे अधिक जनसझ्या पुरानी ओरछा 
रियासत (१,६७८) अर्थात्‌ टीकमगढ जिलेमे व सागर जिलेकी बडा तहसीलमें (१,७३२) में थी । ये दोनो 
लगे हुए है । जैन तीथं आहार व कई अन्य जैन तीथं, इसी क्षेत्रम है। दिग्रम्वर जैन डायरेक्टरी के अनुसार 
गोलसिंघारे सबसे अधिक इटावा उत्तर प्रदेश (२९८) में बसे है ।* 

२. गोलापूर्व बुन्देलखडके आतरिक भाग (अहारके आसपास) से ही अन्यत्र जाकर बसे है, ऐसा प्रतीत 
होता हैं । * सागरके फुसकेले सिघई लगभग १२५ वर्ष पहले सदनपुर (जि० झाँसी) से आये थ । पाटन 
(जि० सागर) के राघेले सिंघई कई पीढियो पहले अहारसे आकर बसे हैं। हटा (जि० दमोह) के टैटवार 
सिंघई बमनी (जि० छतरपुर) से करीब २०० वर्ष पहले आये थे । रीठी (जि० जबलपुर) के पडेले १२५ वर्ष 
पहले पठा (जि० टीकमगढ) के वासी थे । कटनीके पटवारी कोठिया करीब ९० व॑ पहले गोरखपुरासे आये 
थे। इन परिवारोके सदस्य अब अनेक अन्य स्थानोमे जाकर बस गये हैं। सन्‌ १९०२ के दमोह गजेटियरके 
अनुसार दमोहके गोलापूवं टीकमगढ-टेहरीके आसपाससे आये है । 

३. सभी गोलापूर्वोर्मे जुन्देललडी बोलनेका ही चलन है । जो वुन्देलखण्डके बाहर कई पीढियोसे है, वे 
खडी बोली बोलने लगे है । 

४. बुन्देखसण्डकी सभी जैन जातियोमे परस्पर पक्तिभोजका व्यवहार रहा है । परवार-मूर-गोत्रावली 
व वर्धमान पुराणमें साढे बारह समकक्ष जैन जातियाँ कही है जिनमे परवार, गोलापूरवं, गोलछालारे व गोल- 
सिंघारे शामिल हैं। गोलापुर्वो व परवारो में कभी-कभी विवाह सम्बन्ध भी हुआ करता था ।” एकबार 
एक प्रस्ताव रखा गया था कि पचविसे गोलापुर्वोके गोलालारे जातिमें मिला लिया जाये (पर मान्य नही हुआ 
था)१३ | बुन्देलखण्डकी जैन जातियोमे कुछ गोत्रोके नाम एकसे है । पचरत्न गोत्र ग्ोलापूर्व, गोलालारे व 
परवार तीनो जातियोमे है ।/ इस सबसे यह निष्कर्ष निकलता है कि ये जातियाँ एक-दूसरेके आस-पास ही 
निवास करती होगी । 


गोलापू् जातिके प्राचीन शिलालेख अहारक्षेत्रके आस-पास बडी सख्यामें पाये गये हैं । पपौराजीर्म 
ईं० ११४५ के, नावईमें ई० ११४६ का, अहारजीमें ११४६ व ११५६ के, छतरपुरमें १ १४९ का, ललितपुरमें 
११८६ का, महोबामें ११६२ व ११८६ के लेख पाये गये है । इस क्षेत्रमे कई अनेक अन्य शिलालेख पाये 
गये हैं, जिनपर किसी जातिके नामके उल्लेख नही है, इनमेसे कई गोलापूर्वोके होगे । महोवामे एक कुँजआा 
खोदते समय २४ जैन प्रतिमायें प्राप्त हुई थी” । इनमेंसे उपरोक्त एक पर स० १२१९ (ई० ११६२), दो 
पर स० १२४३ (ई० ११८६) पर गोलापूर्वान्चयके उल्लेख है। चार अन्य पर स० ८२२, स० ८३१, स० 
११४४ (६० १०८७) व स० १२०९ (ई० ११५२) के लेख है, पर किसी जातिका उल्लेख नही हैं। १० 
८३११ व स० ८२२ के लेखोका सवत्‌ विक्रम स० (ई० ७६५ व ७७४) या शक सं० (ई० ९०० व ९०९) 
हो सकता है । पर यह भी हो सकता है कि ये कलछचुरि स० हो (ई० १०७१ व १०८०)। इस समयके 
आसपास कलचुरि-चेदिके कर्णदेवने चदेलोके राज्यपर कुछ वर्षोकि लिये अधिकार कर लिया था । कुछ ही वर्षों 
बाद च॒देल कीतिवर्माने पुन अधिकार कर लिया था । | 
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यहाँपर बहोरीबंदके छेखका उल्लेख आवश्यक है । यह जैजाकभुक्ति (चदेलोके राज्य) के बाहर डाहल 
मडछ (कलचुरि-चेदि राज्य) में था। यहाँ शातिनाथकी प्रतिमापर एक हरम्बा,प्रसिद्ध लेख है, पर उस पर 
सवत्‌ स्पष्ट नही पढा गया है । किसो-किसीने इसे वि० सं० १०१० (ई० ९५४) पढा है?" । इसमें गयाकर्णदेव 
सामन्त गोल्हणदेवके समयमे गोलापूर्वाम्नायके, माधवनन्दिके अनुयायी साथु महाभोजद्वारा शातिनाथके मंदिरके 
निर्माणका उल्लेख है। यहाँ “गोलापूर्वाम्नाये” शब्द मदाभोजके लिये प्रयुक्त ऊगता है। वैसे जैसे उपकेशगच्छ 
व ओसवाल जाति दोनों ओसियासे उदुभूत हैं, हो सकता है गोलापूर्वाम्नाय कोई गच्छ या गण रहा हो । 
कलचुरि राजा गयाकर्णं वही है जिनका विवाह गृुहिलू विजयरसिंहकी पुत्री अल्हणदेवीके साथ हुआ था! । चदेल 
मदनवर्भमाने किसी चेदि राजाको हराया था, इसे गयाकर्ण ही माना गया है । गयाकर्णंका समय ई० ११२३ 
से ११५३ माना गया है। यह स्पष्ट हैं कि यह लेख वि० स० १०१० का नही हो सकता । 

यह स्पष्ट है कि बारह॒वी शताव्दीके मध्यमे गोलापूर्व जाति काफी दूरतंक फेलकर बस चुकी थी । 
अहारके ई० १२३१ के लेखमे ''प्रस्यातवशे गोलापूर्वान्वये” लिखा गया है'' । इससे यह माना जा सकता है 
कि गोलापू्व जाति बारहवी शताब्दीसे कई सौ वर्ष पहले विद्यमान थी । 

गोलाराडे जातिके लेख ग्यारहवी शताब्दीके अन्तसे मिलते है ।* भिडके आसपास इनके प्राचीन लेख 
पाये गये हैं या नही, यह ज्ञात नही हो सका है । गोलसिंघारे जातिके ई० १६३१ के पूर्व उल्लेख देखनेमे 
नही आये | 

५ गोलापवे जातिमे कुछ गोत्र कुछ स्थानोके नामपर है । चदेरिया, पपौरहा, मरेया, भरतपुरिया, 
भिलसैया, जतहरिया, धवलिया, बदरौहिया, हीरापुरिया; कनकपुरिया, पटठोरिया, दर्गेया, सिरसपुरिया व 
गडौले ग्रामके नामपर ही हुए हैं । चदेरिया चदेरी (जि० गुना), पपौरहा पपौरा (जि० टीकमगढ़); हीरापुरिया 
हीरापुर (जि० सागर), घमोनिया धामोनी (जि० सागर) व मरैया मरौरा (जि० झाँसी) के वासी थे । भिल- 
सैया सम्भवत उसी भेरूसी ग्रामके वासी थे जहाँ नवरलूशाह चदेरियाके पूबंज रहते थे। अन्य ग्रामोकी 
पहिचानके लिये जोधको आवश्यकता है। गोलाछारे जातिमे चिनौरिया, जसौरिया, ज॑पुरिया, नागपुरिया, 
पचमढिया आदि गोत्र हैं, पर सम्बन्धित ग्राम पहिचानमे नही आये है । 

उपरोक्त पाँच नियमोपर विचारसे ये निष्कर्ष निकलते है (मानचित्र--१) । 


१ गोलापूव॑ : गोछापूर्व जातिका मूलस्थान पपौरासे घामोनी (करोब चालीस मी) व आसपास 
नश्चित है । यह दीकमगढ़ व छतरपुरका दक्षिणी भाग व बडा तहसीलका उत्तरो भाग है। इस क्षेत्रमें ही 
पपौरा, अहार, द्रोगागिरि व नैनागिरि जैन तीथ है | 

३ गोलालारे : इस जातिका मूलस्थान भिडके आसपास प्रतीत होता है । इसे निश्चित करनेके 
लिये शोघकी आवश्यकता हे । 

३ गोलसिधारे : ये भी भिडके आसपाससे उत्पन्न लूगते है । इनके प्राचीन लेख न मिलनेसे रूगता 
है कि सम्भवत ये गोलालारे जातिकी ही शाखा है । 

गोलापूर्व ब्राह्मणोके बारेमे विशेष जानकारी नही मिल सकी है। ये भिडके उत्तरमे आगरा व इठावा 
जिलेमे अधिकतर रहते है । सन्‌ १९४० में ये अपनी जनसंख्या ३-४ लाख बताते थे ।'” परन्तु जनसंख्याके 
अनुमान अक्सर गरूत होते है। यथा अग्रवालोकी जनसख्या एक करोड़ बताई गयी है जो स्पष्टत- असम्भव 
हैं ।** फ़िर भी गोछापू्॑-ब्राह्मणोकी वतमान जनसंख्या कम-से-कम ६०-८० हजार होना चाहिये । इनको 
उलत्तिके बारेमे कुछ किवदन्तियों है, पर वे काल्पनिक ही मालूम होती है। इन्हे सन्नाह्य ब्राह्मणोसे उद्भूत 
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मानचित्र : ५ 
गोलासघारे व परवार जातियों के प्राचीन निवास-स्षेत्र 


गोलापूर्व, गोलालारे, 
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माना जाता है”, जो सही प्रतीत होता है । इनका गोलापूर्व जैनोके साथ क्या सम्बन्ध है इसपर आगे विचार 
किया गया है । गोलापूर्व दर्जियो व कलारोके बारेमे कोई जानकारी उपलब्ध नही है | गोलापूर्व डायरेक्टरीमें 
गोलापूर्व क्षत्रियोंका उल्लेख हे, पर ऐमा लगता है इनका अस्तित्व नही है । गोलछापूर्व ब्राह्मण कृपक है, उनके 
ही किसी सभुदायको भ्रमसे क्षत्रिय मान लिया गया होगा । 
गोल्ला देशकी स्थितिका निर्चिचत प्रमाण श्रवणबेल्गोलाके दो लेखोसे होता हैं। ये छेख अत्यन्त 
महत्त्वपूर्ण है व इनसे न केवल गोल्ला देशकी स्थिति, बल्कि थुन्देलखण्डके इतिहासपर महत्त्वपूर्ण प्रकाश पडता 
है। चन्द्रगिरिपर स्थित ई० ११६३ के एक लेखमे गोल्लदेशके गोल्लाचार्यका उल्लेख है। ई० १११५ के 
एक अन्य लेखमें '“चंदिल” कुलके, गोल्लदेशके भपाऊका उल्लेख हैं। ““चंदिल” निस्सदेह चदेल कुलके लिये 
हैं। गोल्लदेश वही देश है जहाँ चदेलोका राज्य था । 
चन्देलोका राज्य अक्सर जैजाकभुक्ति कहलाता हैं। अलछूविरूनीने लगभग ई० १०३० इसे जजहूति 
कहा है ।? ' यह नाम चन्देल जयशक्ति (लगभग ई० ८५५) के कारण पडा था जिसे जैज्जाक भी कहते 
।* * इसी क्षेत्रका दूसरा व प्राचीनतर नाम गोल्लादेश था। ई० १५३१ में ओरछापर बुन्देछोका राज्य हो 
जानेके कारण यह कालान्तरमे बुन्देलखण्ड कहलाया । 


गोल्लाचाय कौन थे ? ई० १११७ मे, या उसके पर्व चन्देल जयवर्मा गद्दीपर बैठे थे । जयवर्माने थोडें 
ही समय बाद गहो छोड दी व उसके चाचा पृथ्वीवर्माका राज्य हुआ । पृथ्वीवर्माके पुत्र मदनवर्साके राज्य- 
कालके ई० ११२९ से ११६३ तक लेख मिलते हैं। मदनवर्माके बाद उसका पौत्र परमाद्धि (परमार) का 
राज्य हुआ जिसके ई० ११६५ से १२०१ तकके लेख मिलते हैं । हो सकता है जयवर्माने दीक्षा ली हो और 
उन्हें ही गोल्लाचार्य कहा गया हो । परन्तु सबसे अधिक सम्भावना मदनवर्मा की है । इस सम्भावनापर आगे 
विचार किया गया है । 
चन्देलोके राज्यका विस्तार कभी कम, कभी अधिक रहा है । खजुराहोके ई० ९५५ के लेखमें धगका 
राज्य उत्तरमे यमुनासे छेकर दक्षिणमे चेदिको सीमातक, पूर्वमे कालूजरसे परिचिमो गोपाद्वि (ग्वालियर) व 
भेलसा (विदिशा) तक छिखा गया है।' मदनवर्माके लेखोके विस्तारसे पत्ता चलता है कि उसका राज्य 
खजुराहो, महोत्रा व कालूजर के अछावा भेलसा भउ (जि० झाँसी) तक रहा था। चन्देलोके राज्यका अस्थाई 
विस्तार उत्तर-पद्चिममें कान्यकुब्ज व अहिच्छत्र तक रहा था ।* यह प्रतीत होता हैं कि चन्देलोका राज्य 
र्वालियर, भिडके आसपास कभी रहा था, पर स्थायीरूपसे नही । 
बुन्देलखण्ड वह क्षेत्र कहलाता है जहाँ बुन्देलोका राज्य रहा था। मध्य प्रदेशमे इसके दतिया, टीकम- 
गढ, छतरपुर व पन्‍ना जिछे है । सागर व दमोह जिलोके उत्तरी भाग भी वुन्देलखण्डमे है । उत्तर ग्रदेशमें 
झाँसी, हमीरपर व बाँदा जिले बुन्देलखण्डमे माने जाते है । ग्वालियरके पास दतिया जिलेमे भी वुन्देलोका 
राज्य रहा हैं। भिंड, इटावा व आगरा जिलेकी भाषा बुन्देली नही ब्रज मानी जाती है । अगर गोल्लादेशमे 
एक ही देशभाषा थी तो वहाँ वर्तंमानमे दो बोलियाँ कैसे हो सकतो है ? वास्तव में बुन्देली व आगरा- 
' भिडकी बोली लगभग एक ही है। इन्हे 'पदिच्रमी हिन्दी” कहा गया है। यह वात ग्वालियरके लिये भी 
लागू होती है । 
ऐसा प्रतीत होता है कि गोल्लादेशका विस्तार उत्तर,दक्षिणमे भिडसे सागर जिलेके उत्तरी भागतक था। 
यहाँ पर यह उल्लेखनीय है कि वुन्देलखण्डके ब्राह्मण गोलापवे नही कहलाते । इसका कारण स्पष्ट हे । 
बुन्देलखण्डमें कान्यकुब्जसे ब्राह्मण आकर बसते रहे है । चन्देलोके राज्यमे यह भाग जेजाकभुव्ति कहलानेंसे 
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यहाँके ब्राह्मण जिश्लौतिया कहलाने लगे । जो कान्यकुब्ज ब्राह्मण पिछले सौ-दो सौ सालसे आकर बसे हैं, वे 
अपनेको कान्यकुब्ज ही कहते है व जिश्ौतियासे अपनेको ऊँचा मानते हैँ । गोल्लादेशका जो भाग जजाकभुक्ति 
नही कहलाया वहांके ब्राह्मण गोलापूर्व कहलाते रहे । 

ऊवलयमाला आदि ग्रन्थोसे पता चलता है कि ८वीसे १ २वी शताव्दोके आसपास भारतके अधिकाश्ञ 
भागमे करीब १८ प्रमुख देश भाषायें बोली जातो थी | इनमेंसे सभीकी पहिचान की जा सकती । वर्तमान 
भारतीय बोलियो व भाषाओसे इनका काफी मेल लगता हैं । यहाँपर प्रा॥07048] 2895 & 807॥ 
5७9 में के मानचित्रोंका प्रयोग किया गया हे । 


आशभ्र वर्तमान तेलग- भाषाका क्षेत्र अर्थात्‌ आप्र प्रदेश । 

कर्णाटक वतंमान कन्नड भापी प्रदेश, कुछ उत्तरी भागको छोडकर समस्त कर्णाटक प्रदेश । 

सिंधु सिंघो भाषी। मुख्तानको छोडकर व कच्छको मिलाकर पाकिस्तानका सिंघ प्रदेश । 

गुजर गुजराती क्षेत्र | गुजरातका अधिकतर भाग व राजस्थानका थोडासा भाग । 

“हाराष्ट्र मराठी भाषी। गोआ, कर्णाटकका कुछ उत्तरी भाग । विदर्भका काफी भाग ग्रोड आदि 
जातियोसे बसा था, व महाराष ट्रका भाग नही माना जाता था। 

ताजिक वर्तमान सोवियत सघ व चौनमें ताजिक भाषी प्रदेश । प्राचीनकालमें यहाँके यारकन्द व 
खोतान आदि में पजाब आदिसे व्यापारिक सम्बन्ध थे व भारतीय सस्कृतिका काफी प्रभाव था ! 

टक्क पजाबी भाषी पाकिस्तानी व भारतीय पजाब सम्भवत हरियाणाका कुछ भाग । मुलतानकों 
भी इसी क्षेत्रमे माना जाना चाहिये । 

_। राजस्थानों (मारवाडी) प्रवेश । वर्तमानमें मारवाडी व मालवीको सम्बन्धित माना जाता है। 
राजस्थानमे अरावलीके दक्षिणकी भाषाको मारूवो माना जाना चाहिये । ब्रज-भाषी प्रदेशमे इस क्षेत्रके बाहर 
माना जाना चाहिये । 

मालव वतंप्रान मालवा व दक्षिणी राजस्थान । 

मगध बिहारी व भोजपुरी (पूर्वो उत्तर प्रदेश) भाषी प्रदेश । 

कोशल कोशल नामक दो स्थान थे | एक तो काशीके आसपास और एक मध्य प्रदेशके छत्तीसगढ़ 
क्षेत्रमें, जो दक्षिण कोशल कहा जाता है। व्तंमानमें दोनो क्षेत्रकी भाषायें पूर्वी-हिन्दीके अन्तर्गत आती हे । 
अत कोशल देश-भाषाका क्षेत्र, पूर्वी-हिन्दी' (अवधी, बघेली व छत्तीसगढी ) का क्षेत्र ही माना जाना चाहिये । 
इसमें छत्तोसगढीका दक्षिणो भाग नही माना जाना चाहिये जहाँ गोड आदि जातियोका निवास था । 

मध्यदेश इस शब्दका प्रयोग उत्तर भारतके काफी भागके लिये किया जाता था। देश-भाषाओके 
सदर्भमे, यह स्पष्ट ही यह वर्तमान पर्चिमी-हिन्दी (हिन्दुस्तानी, ब्रज व बुन्देलखण्डी) क्षेत्रका उत्तरी भाग हैं 
जहाँ खडी बोली बोली जाती है । है 

अन्तर्वेद यह गगा-यमुनाके बीचका दोआब है । दोआबेके अधिकतर भागकी देश-भाषाकी ही यह 
सज्ञा होगी । 
गोल्ला . उपरोक्त क्षेत्रोको निकाल देनेसे एक हो भाग बचता है --यमुना व नमंदाके बीचका पश्चिमी 
हिन्दीका भाग, जिसमे ब्रज व बुन्देली बोली जाती है। इसके अधिकतर भागकी राजनैतिक गोल्लादेशसे 
पहिचान ऊपरको ही जा चुकी हूँ । 

मानचित्र--२ में ये सभी क्षेत्र दिखाये गये हैं। दक्षिणी मध्यप्रदेश, विदर्भ व उडीसाके काफी 
बड़े भूखण्डम आज भी वड़ी सख्यामे गोड आदि आदिवासी वसते है । श्राचीनकालमे इस क्षेत्रमे न तो महत्त्व- 
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मानचित्र : २ 
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पूर्ण स्थान थे न ही अधिक आवागमन था। सम्भवत" इसी कारणसे इस क्षेत्रकों उपरोक्त देशभाषाओमें 
शामिल नही किया गया । बंगाल, उत्कल, तमिलनाडु व केरल टरस्थ होनेंके कारण उपरोक्त सुचीमें नहीं 
जोडे गये । यहाँपर एक भ्रातिका निराकरण आवदयक हैं। महाभारतम व बीड्ध ग्रन्थोंके. सोलह महाजनपदोकी 
सूचीमे चेदिका उल्लेख है । इसे लेखकोने बुन्देलखण्ड माना हैं ।+3?१८ परन्तु यह सही प्रतीत नही होता । चेदि 
जातिका प्राचीन स्थान कुरु (दिल्लोके आसपास) व वत्स (कोशाम्बी के आसपास) के बीच, यमुनाके किनारेपर 
था, व इसकी राजधानी शुक्तिमति (या सोत्थिवती) थी जो वर्तमान बाँदा जिछेमे है । इनकी हो एक शाखा 
कलिगमे जा बसी, जिसमे महामेघवाहनका प्रतापी वशज खारबेल (ई० पु० प्रथम शताब्दी) हुआ । ई० १८० 
से १२१० के बीच कलचुरिया वशका राज्य (जबलपुर, सतना आदि जिले) चेदि कहलाया । 

बाँदा जिलेकी भाषा वुन्देली नही है, वल्कि पूर्वी हिन्दी है। कलूचुरियोके राज्य क्षेत्र की वर्तमान भाषा 
बघेली व छत्तीसगढ़ी हू । वर्तमान बुन्देलखण्डका थोड़ासा ही भाग प्राचोन चेदि जनपदमे था । कलचु रियोका 
बुन्देलखण्डपर राज्य बहुत ही थोडे समयके लिये था । स्पष्ट है, वुन्देलखण्डका अधिकाश भाग चेदि कभी नहीं 
कहलाया। सम्भवत्त केन नदी चेदिकी पूर्वी सीमा मानी जानी चाहिये । 


गोल्लादेशका इतिहास 


गोल्लादेशके उल्लेख बहुत कम मिलते हैं। इसका प्रमुख कारण नवमी-दसवी शताव्दीमें इसका नाम 
बदलकर जैजाकभुवित हो जाना रहा था । गोल्लादेश नाम कैसे हुआ व कब हुआ, ये महत्त्वपुर्ण प्रदन है । 

भारतमें कई प्रदेशोका नाम च्यासक जातियोके कारण पडा हैं। गुजरात (व पजाबमे गुजरात नामक 
विभाग) ग्रुजर या गुजर जातिके कारण हुआ हैं। मालवा मालव-जातिके कारण, आश्र आश्र-जातिके कारण 
कठियावाड काठी जातिके कारण व सौराष्टर सौराष्ट्र-जातिके कारण' कहलाये । रहेलखड, बुंदेलखड, वधेलखड, 
गोडवाना, राजपृताना आदि नाम भी जातियोके कारण हुए । यह प्रतीत होता है कि गोल्ला देश भी किसी 
प्राचीन गोल्लाजातिके कारण कहलाया। इन सभी स्थानोमें प्राचोन काछमें राज्य करने वाली जातियोके 
अलावा बहुत सी अन्य जातियाँ रहती है जिनका प्राचीन राज्यकरने वाली जातियोसे कोई सबंध नही है । 
उदाहरणके लिये गुजरातको अधिकतर जातियोका गूजरोसे कोई सबंध नही हैं, फिर भी वे गुजराती या गुजर 
कहलाती है । इसी प्रकारसे प्राचीन गोल्ला जातिका बुन्देखखंडको जैन जातियोका कोई सबध नही है । 

गोल्ला सस्कृतके गोप या गोपालका ही रूप है । हिंदीमें गोपालका रूपातर ग्वाल है। दक्षिण भारतमे 
गोपालका रूपानतर गोल्ला है, वहाँ की कई जातियोके चरवाहें गोल्ला कहलाते है । प्राचीन कालमे गोप जाति- 
का उल्लेख श्रीक्ृष्णके साथ हुआ हैं । 

गोप जाति व आभीर जाति प्राचीन कालमे एक ही थी या नहो, यह कहना मुद्िकल है। आभीर 
जातिका उल्लेख पातजलिके महाभाष्यमे, महाभारतमे व प्राचीन यवन (ग्रोक) लेखको द्वारा भी हुआ है । 
ई० १८१ के एक लेखमे शक महाक्षत्रप रुद्र सिहके आभीर सेनापति रुद्रभतिका उल्लेख है। आभीर राजा 
ईश्वरसेनके कालमे किसी शक महिला द्वारा दिये दानका उल्लेख हैँ। पुराणोमें ६७ वर्ष जिन १० आभीर 
राजाओका उल्लेख है, वे शायद ईद्वरसेनके ही वशके हो । किसी-किसोके मतसे इसने ही कलचुरि सवत्‌ 
चलाया था ” * । समुद्रगुप्तके ई० ३५०के लेखमे आभीर आदि जातियोपर शासनका उल्लेख है । ई० १२०० 
के एक लेखमे देवगिरिके यादव सिंधण-लिभुवनमल्छके सेनापति खोलेइबर द्वारा आभीर आदि जातियोपर 
विजयका उल्लेख हैं । ई० छठवी. शताब्दीमे गोप व |आभीर शब्दोका समान अर्थमे उपयोग होने लगा | वर्त- 
मानमें अहीर या ग्वाछ भारतके कई भागोमे बड़ी सब्यामें रहते'है । आभीरोका राजपूतोसे प्राचीन काल्से 
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सबध रहा है ! हो सकता है कि कुछ राजपूत कुल आभीरोसे ही निकले हो । राजपृतोमे एक गोला जाति है 
जो राजपूत राजपरिवारोकी सेवा करती थी । बुन्देलखडके अहीरोमें एक दौआ अहीर होते है । बुन्देले 
राजपूतोंमे इसी जातिकी दाईयाँ रखी जाती थी । 

गोल्ला देश नाम प्राचीन कालमे ग्वालोके कारण पडा, इसका सकेत इन तथ्योसे मिलता है । 


१, आगरा जिलेमें व आसपास काफी अहीर बसते है ।“ 
२. ई० १९३१ की जनगणनाके अनुसार, टीकमगढ़ जिले (ओरछा रियासत) में भूस्वामी जातियोमे 
अहीर सर्वाधिक है ।* 
३. झाँसी जिलेका एक दक्षिणी भाग अहीरवाड कहलाता है। '/ 73 
४. सागर जिलेमे खुरईके आसपास गर्वालोका राज सत्रहवी शताब्दीके अत तक रहनेके जनश्रुति है ।' 
गोल्लादेश नाम कितना प्राचीन है ? महाभारतके भीष्मपव॑मे बहुत बडी सख्थामे जनपदोके नाम दिये 
गये है ।१४ इनमें दोके नाम गोपालकच्छ व गोपराष्ट्र है। गोपालकच्छ कच्छके आसपासका कोई स्थान होगा 
जहाँ गोप जातिका प्रभाव रहा होगा । गोपराष्ट्र गोलाराडका सस्क्ृत रूप माल्म होता है । यह वही स्थान 
होना चाहिये जहाँसे गोलाराडे (गोलालारे) जाति निकली हैँ। कालातरमे गोल्ला देशकी सीमा दशाण्ं 
(भेलसाके आसपास) तक फैल गई । 
यहाँ ग्वालियरका उल्लेख आवश्यक है। ग्वालियर शब्दकी उत्पत्ति किसी ग्वालिप ऋषिसे बताई 
जाती है। पर प्राचीन छेखोमे इसे गोपाद्वि या गोपाचल कहा गया है । ये ग्वाल-गढके ही सस्क्ृत रूपातर हैं ।* 
यह ग्वाल जातिके कारण ही व्वालंगढ या गोपाद्रि कहलाया है। ग्वालियरके जिलेमे प्राचीनतम लेख हण 
(शक) तोरमाण व उसके पुत्र मिहिरकुलके है। तोरमाण पजाबमे शाकल स्थानका राजा था, स्कंदगुप्तको 
मृत्युके वाद उसने भा रतके मध्य-भागपर अधिकार कर लिया । कुवलयमाला-कहा (ई० ७७९) के अनुसार 
तोरमाण हरिगुप्त नामके जैन आचार्यका अनुयायी था। इसके एरण (जि० सागर) के पास ई० ४९५ का 
लेख व सिक्के मिले है । 
ई० ५३२ के आसपास कोस्मस इडिकेप्ल्स्तेस नामके ग्रीक लेखकने अरब, फारस,भारत आदि देशोकों 
यात्राका विवरण लिखा है ।?" इसले “गोल्लास” नामके किसी शक्तिशाली राजाका उल्लेख किया हैं। ग्रीक 
भाषामे नामोके बाद स्‌ लगता है (जैसे सस्कृतमे विसर्ग लगती है), इस कारणसे नाम गोल्ला हीना चाहिये । 
इतिहासकारोका अनुमान रहा है कि यह राजा मिहिरकुल हो है जिसे ई० ५३३ के एक लेखके अनुसार यशो- 
धर्माने परास्त किया था। मिहिरकुल शब्दके कुल या गुलसे ही गोल्ला शब्द बना था, ऐसा अनुमान किया 
गया है । परन्तु उपरोक्त अध्ययनसे यह अधिक सभव रूगता है कि मिहिरकुछको गोल्ला देशका अधिपति 
होनेके कारण गोल्लासू कहा गया हो । 
नौवी शताब्दीके आरभमे गोल्लादेशके अधिकतर भागपर चदेलोका अधिकार हो गया । चदेलोकी 
उत्तत्ति स्पष्ट नही है, पृथ्वीराजरासोके महोबाखडमे इनकी उत्पत्तिके बारेमें एक कहानी बताई गई हैं, पर 
वह काल्पनिक है। कुछ इतिहासकारोका अनुमान है कि इनकी उत्पत्ति गोड जातिसे हुई थी । यह अनुमान 
इनका विवाह सबध गोडोक साथ होते रहनेसे किया गया है । आरंभमें ये गुर्जर-प्रतिहारोके अधीन थे, पर 
ई० ९५५ के आसपास स्वतत्र हो गये । इनको राजघानी महोबा व खजुराहोमे थी जहाँ इनके वनवाये अनेक 
भव्य हिंदू मदिर विद्यमान है, कालूजरक प्रसिद्ध किलेपर इनका अधिकार था। घग (छगभग, ई० ९५५- 
१००२) व विद्याधर (लगभग ई० १०१९-१०३७) के समयमे इनके राज्यका काफी विस्तार हुआ । गजनीके 
सुबुक्तगोनने जब भारतपर आक्रमण किया, तब घगने लाहौरके जयपाल आदि भारतोय गाजाओंक साथ 
२-१६ 
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मिलकर उसका मुकाबिला किया था। इनके राज्यका अधिकतम विस्तार उत्तरमें अहिच्छत्न से मिथिला तक 
व दक्षिणमें' नमंदा नदी तक रहा था, पर स्थायी अधिकार वुन्देलखडके आसपास ही रहा था । यहो भाग 
जैजाकभुक्ति कहलाया । 
अनेक चंदेल राजाओंक समयमें जैन मृतियोकी प्रतिप्ठा हुईं। मदनवर्माके राज्य कालमे प्रतिष्ठित जैन 
मूतियोकी सख्या आइचयेजनक है। अहारका प्राचीन नाम मदनसागर या मदनेशसागर था । यह स्थान मदतवर्माके 
द्वारा ही बसाया गया प्रतीत होता है। इस स्थानपर गोलापुर्व, जैसबालू, गृहपति, पौरपाट, खण्डेल- 
वाल, मेडवाल, लमेचू, मइंडित, माधुव, गोलाराड, गगराट, वेदय , माथुर, महेशपउ (माहेश्वरी), देउवाल व 
अवधघपुरा इन जातियो द्वारा प्रतिष्ठापित जैन मूर्तियाँ पाई गई हैं | दुर-दूरसे आकर यहाँ जैनोने प्रतिष्ठायें 
क्यों कराई, यह स्पष्ट नहीं हैं । किसी भी अन्य स्थानपर इतनी सारी जैन जातियोके लेख नही मिले है । 
हो सकता है कि किसी कारणसे यह भश्रसिद्ध तीर्थ बन गया हो या व्यापारका केन्द्र हो गया हो । यह तो स्पष्ट 
है कि मदनवर्मा जैनधमंका सरक्षक था। यह सम्भव हैं कि मदनवर्मा ही वह चन्देल नरेश हो जो दीक्षा 
लेकर गोल्लाचाय॑ कहलाया । एक महत्त्वपूर्ण राजवशके नरेश द्वारा जैन दीक्षा लिया जाना असम्भव नही है । 
मान्यखेटके राष्ट्रकूट अमोघवर्ष (६० ८१४-८७८) जिनका राज्य दक्षिणापयके अधिकतर भागपर था, ने भी 
ई० ८६० के आसपास राजपाटका त्याग कर दिया था व सम्भवत दीक्षा ले ली थी।** मदनवर्माके समयमें 
ही गुजरात व राजस्थानके शासक अणगहिलूपाटकके चालुक्य कुमारपाल (ई० ११४३-११७२) जैनघंके पालक 
व महान सरक्षक थे ।” यदि मदनवर्भा ही गोल्लाचायं॑ थे, तब जैन दीक्षा धारण करने वाले अन्तिम मुकुटबद्ध 
(स्वतंत्र) राजा मदनवर्मा थे, ने कि चन्द्रगुप्त मौय॑ (जैसा कभी-कभो माना जाता है) । जैनधर्मकी रक्षाका 
श्रेय गुजरात-मारवाडमे कुमारपालकों व दक्षिणमे अमोघवर्पंको दिया जाता है। सम्भव है, बुन्देलखण्डमें 
जैनघमंकी रक्षा मदनवर्मा द्वारा हुई हो । ' 
मदनवर्माके पुत्र परमाद्धि (या परमाल) के कालमे चाहमान प्रथ्वीराजने आक्रमण किया। इसका 
विवरण पृथ्वीराज-रासो व आल्ह-खंडमे हुआ है । कालान्तरमें इनकी शक्तिका क्षय हो गया । ई० १३१५ 
के आसपास हुए वीरवर्माके बाद इनकी हैसियत जमीदारो जैसी ही रह गई। गढमडल (गोडवाना) की राती 
दुर्गावती, जिसकी ई० १५६४ में आसफर्खांसे रूडाई हुई थी, के पिता कीरतराय इसी वश्के थे । 
जब चन्देलोका क्षय हो रहा था, तब क्रमश बुन्देलोका उदय हुआ । सन्‌ १५३१ में रुद्रप्रतापने 
औरछाकी स्थापना की व उसे राजघानी बनाया । सभी बुन्देंे राजपरिवार रुद्रप्रतापके ही वशज है। इन्हें 
गाहडवालों व स्थानीय योद्धा जातियोसे उद्भूत कहा जाता है । अन्य राजपूतोमे सामान्यतः विवाहके लिये 
कुल टाला जाता है, पर बुन्देछोका विवाह बुन्देलोमें ही होता है। बुन्देछ वशके राजा निर्भीक व स्वाभिमानी 
प्रवत्तिके रहे है । इनमेंसे कई मुगलोके महत्त्वपूर्ण मनसबदार रहे है, फिर भी उनका मुगलोसे विद्रोह व 
सघर्ष ही चलता रहा था ।*” बुन्देले शासकोमे परस्पर फूट रहनेके कारण बुन्देलखण्डमे कभी लम्बे समय ते 
शान्ति नही रही। मराठोके समयमें बुन्देलखण्ड क्रमश मराठोंके अन्तर्गत हो गया । 
ब्रिटिश राज्य हो जानेपर, सागर व दमोह जिलोमें स्थायी शासन हुआ व रेल आदिके कारण सचार 
व्यवस्था हो गई । ब॒न्देलखण्डके आन्तरिक भागोसे यहाँ जैन बडी सश्यामें आकर बसने लगे । 
गोलापुर्वं जातिका उद्भव और विकास ॒ 
ऊपरके विवेचन से यह स्पष्ट हैं कि गोलापुव॑ जैन बारहवी शताब्दीमे पपोरासे घामोनीके बीच रहतें 
थे, व कम से कम डेढ-दो सौ वर्षोसे इनका वही निवास था। गोल्ला देशके , उत्तरी भागमे रहनेवाली गोला- 
क्लारे व गोलापूर्वे ब्राह्मण जातियोसे इनका क्या सवध है, इस प्र विचार आवश्यक है । ड़ 
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यदि एक ही क्षेत्रमे बसी दो जातियोका स्वतत्र अस्तित्व है तब यह माना जाना चाहिये कि उनमे 
कुछ अन्तर अवश्य है। पर यदि दो एक ज॑ंसी जातियाँ अलूग-अलग स्थानोमे बसी हो, तब यह सभव है कि 
वे कभी एक ही रही हो । गोलापुर्व जाति गोल्ला देशके दक्षिण-पूर्वी भागमे बसी है, जबकि गोलाराडे जाति 
उत्तरी भाग मे । हो सकता है कि वे एक ही जाति रही हो व अलग-अछग स्थानोमे बसनेके कारण अलग-अलग 
नामीका प्रयोग करने छूगी हो । दोनों जातियोमे दो-एक गोत्र एक ही है । पर इससे इनका एकत्व सिद्ध नही 
होता | हो सकता है कि एक जातिके कुछ लोग दुसंरी जातिके क्षेत्रमे जा बसे हो व उनकी धर्मरक्षाके लिये 
दूसरी जाति वालोने उन्हे अपनेसे मिला लिया हो। इस प्रकारका खडेलवाल जैनोंके बारेमें सुननेमे आता है । 
बीजावर्गी जातिमे जँनोकी सख्या कम होनेसे उन्हे खडेलवालोने अपनेमे मिला लिया। गोलापूब, गोलाछारे व 
गोलपिघारे तीनो जातियोका इक्ष्वाकु वशसे उत्पन्‍्त कहा गया है, गोलापू्वोंकी ई० १८५० के द्रोणागिरके 
लेखमे, गोलालारोको ई० १४५४ के नागकुमारचरितमें, व गोलसिंघारोकों ई० १६४० के ग्वालियरके एक 
यंत्र लेख मे । परन्तु इन छेखोके प्राचीन न होनेसे इन्हे अधिक महत्त्व नही दिया जा सकता । गोछापूर्व व 
गोलालारे जातिका ११वीं १२वीं शताब्दीसे अलग-अलग अस्तित्व रहा हैं । ये दोनो जातियाँ कभी एक थी, 
ऐसा प्रामाणित नही किया जा सकता, पर असम्भव भी प्रतीत नही होता । नवलूसाह चदेरियाने जिस गोयल- 
गडका उल्लेख किया है वह ग्वालियर ही प्रतीत होता है । हो सकता हैँ कि गोल्लापूर्व जाति ग्यारहवी शताब्दी 
के कई सौ वर्ष पहले ग्वालियरके आस पास रहतो हो व गोलालारे जातिसे इसका कोई सम्बन्ध रहा हो । 
गोलसिधारे जाति लघुसख्यक है ( सन्‌ १९१४ में सिर्फ ६२९ ) व इनका निवास भिंडके पासमे ही रहा है । 
इस कारणसे भोलसिंघारे गोलालारोकी ही शाखा हो, यह सम्भव हूँ । 


कुछ लेखकोने यह सभावना व्यक्त की है कि गोलापूर्व जेन व गोलापूव॑ ब्राह्मणोमें कुछ सम्बन्ध रहा 
हो", " । पर यह सभव नही रूगता । एक ही नामकी कई ब्राह्मण व बनियाँ जातियाँ है जो पूर्णत- स्वतत्र 
हैं। गोलापूर्व जैनोमे इक्ष्वाकु जातिसे उत्पन्न होनेकी परपराके कारण ने ब्राह्मणोसे उदुभूत नही छूगते । 
गोलापूब ब्राह्मण कृषिसे जीविकोपार्जन करते है, इस कारणसे इन्हें अन्य ब्राह्मणोसे नीचा माना जाता है। 
कुछ लेखकोने इन कारणोसे इनके ब्राह्मण न होनेकी शका व्यक्त की है । 


१ ये कृषि करते है, वेदोका अध्ययन आदिकी इनमे परपरा नही है। 

२. इनके गोत्रोमेसे बहुतोके नाम ऋषियों पर नही, ग्रामो आदिके नामों पर आघारित है । 

३२. इनमें बीसा-दसाका भेद है | ये मास, प्याज, लहसुन नही खाते है । इनका यह व्यवहार बनियो- 

की तरह है |" 

घ्यानसे विचार करने पर यह शका गलत माछूम होतो है। इनका आचार-व्यवहार ठीक सनाढ्य 
ब्राह्मणों जैसा है व ये उनसे ही उत्पन्न माने जाते है ।* कई जातियोंमें दोहरी गोत्र परपरा रही है । एक 
विभाजन संस्कृत योत्रो द्वारा होता है व दूसरा देशी-भाषाके । देशी-भाषाके गोत्र अवसर पुर, मु आदि कह- 
जाते हैं। बिहारके सकलद्वीपी ब्राह्मणोमें, पंजाबके सारस्वत ब्राह्मणोमे व उ०प्र० व विहारके भुइहर ब्राह्मणो- 
में इसो तरहके दोहरे गोत्र है ।?* व्यवहारमें देशी-गोत्रोको टालना संस्कृत गोत्रोको टालनेसे अधिक महत्त्वपूर्ण 
माना जाता हैं। गरोलापू्व॑ ब्राह्मणोमे जो स्थान सूचक नाम है, वे देशी-भाषाके गोत्र हैं। कान्यकुब्ज ब्राह्मणों- 
में भी दोहरो गोत्र परपरा होनेके सकेत मिलते हैं ।*? दस-बीसा भेद कान्यकुब्ज ब्राह्मणोंमे भी हैं जो बनियोंके 
मेंदसे भी अधिक सूक्ष्मतासे प्रयुक्त होता है । इनमे 'विद्वा' सिर्फ १० व २० ही नही बल्कि ५,७, १८, १९ 
आदि भी होते है  कान्यकुब्जवश प्रवोधिनी व ब्राह्मणोलत्तिमार्तडमें सभी कान्यकृब्जोके विद्वा दिये है । 
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उपरोक्त कारणोसे गोलापुर्वे जैनों व्‌ गोलापूर्व ब्राह्मणोमे कोई सबंध प्रतीत नहीं होता । गोलापुर्व- 
' ब्राह्मणोके एक-दो गोत्र जैनोके गोत्रोसे मिलते-जुलते है, पर यह संयोग ही लगता है । 

नवलसाह चदेरियाने गोलापूर्व जातिको तीन भागोमे विभक्‍त कहा है विसविसे, दशविसे व पचरविसे | 
वर्तमानमे दशविसे सुननेमे नहीं आते । इस बारेमे कल्पना की गई है" कि कसी समय कोई विवाद हुआ 
जिससे जाति त्तीन भागोमे बट गई । एक भागमें २० २० २४०० घर थे, दुसरेमे १० & २००२०० व॑ 
तीसरेमे ५५५२० > १०० घर । इनसे हो तीच भेदोकी उत्पत्ति हुईं । परन्तु लगभग सभी बनिया जातियोमे 
इस प्रकारका भेद देखते हुए यह कल्पना सही नहीं छगती। गोछापुर्वोिं सिफे १ ८%पचविसे है (सन्‌ 
१९१४ में १९४) वाकी ९९.२% सामान्य है / पच्रविसोम सिर्फ ८ गोत्र हैं। ये केवक २३ ग्रामोमे बसते थे 
जो अधिकतर रहली तहसील (जि० सागर), हंआा तहसीऊ (जिला दमोह) व जबलूपुर जिलेमें हैँ । पचरविसे 
यहाँ काफी समयसे बसे हैं । बहुत्तसे सम्पन्न है व मन्दिरोके निर्माता हैं। इस क्षीत्रमे अन्य गोलापुर्व पिछले 
डेढ-दो सौ वर्षेसे ही आकर बसे हैं, जबकि पचविसे बहुत पुराने समयसे वहीके वासी है । 


दमोह व जबलपुर जिले डाहुल मडलमें है, यहाँ कलचुरि-चेदि राज्य था, कलचुरियोके राज्यकालकी 
बडी सख्यामें जैनमूर्तियाँ पाई गई हैं । इनमेसे कई भव्यजिनविव कुंडलपुर, बहोरीबद, कटनी, जबलपुर वे 
सतनाके मन्दिरोमें हैं। इनमे अधिकतरमे लेख नही है । ये किस जाति द्वारा स्थापित की गयी यह ज्ञात नही 
है, वर्तमान यहाँके सभा जीन अन्यत्रसे आकर बसे माकूम होते है। केवल बहोरीबदकी मूर्ति पर गोलाएूव 
जातिका उल्लेख है । यह असभव नही है कि पच॑विसे उन गोलापूर्वोके वशज हो जो यहाँ प्राचीनकालमे आकर 
बसे हो । 

अधिकतर बनिया जावियाँ श्रेणियोमे विभक्‍त है । ये उदाहरण द्रष्टव्य है । 

गोलापूर्त . विसविसे, दशविसे (लुप्त), पच्रविसे, बिनेकया । 

परवार . अष्टशाख, चौसखा, लुहरीसेन (बिनैकया) । 

अग्रवाल बीसा, दसा, पचा । 

हँमड बीसा, दसा | 

आोसालो - बीसा, दसा। 

ओआओसवाल बीसा, दसा, पाँचा, अढाइया । 

गहोई * बीसा, दसा, पचा । 

नेसा बीसा, दसा, पचा । 

पोरबाल * वीसा, दसा, पाँचा । 

खंडेलबाल , एक ही श्रेणी । 


43 १७ 
बै 


लघुश्रेणियोकी उत्तत्तिके बारेमें कई कहानियाँ कही जाती है! इनका सार यह है । उत्तमश्रेणी 
बीसा कहलाती, यह अक पूण्णता या शुद्धताका चोत्तक है। जो बीसासे जातिच्युत हुये वे दसा कहलाये । जो 
ऐसे संबंधकी सतान है जो जातिमान्य नही है (विधवा या अस्वीकार्य जातिकी पत्नी) वे लघुश्रेणीक माने जाते 
हैं। जिसने लघुश्नेणीक साथ व्यवहार रखा, वे भी लघुश्नेणीमें माने गये । जो ऐसे स्थानोमें जाकर बसे जहां 
जातिका निवास नही है उन्हे भी जाति-व्युत माना जाता था। जो दसा श्रेणीसे जातिच्युत हुआ वे 
पचा कहलाये । परपरागत रूपसे विवाह अपनी ही श्रेणीमें होता था, पर किसी जातिके पक्तिभोज 
(पक्की पगतमे) में सभी श्रेणियोको साथ वैंठनेका अधिकार रहा है।','' घर्माचरण, मंदिर आदि 
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बनवानेका अधिकार भी सभी श्रेणियोको रहा है ) कालातरमे लघुश्नेणियोका सम्मान वढता जाता है और वे 
अन्तत. उत्तम श्रेणीके बराबर हो जाती है ।*?,** ऐसा माना गया हे कि लघुश्रेणीके परिवारोके कई पीढियो 
से सम्मानपुर्वक रहनेसे वे उच्चश्रेणीमे मिल जाते है । वर्तमानमे कई जातियोमें बीसा-दसाका भेद भहत्त्वहीन 
हो गया हैं जो उचित ही है । जातियोके सास्क्ृतिक व घामिक अध्त्तित्वकी रक्षामे लघुश्वेणियोका बडा योग- 
दान रहा है। लघुभ्रेणियोके अस्तित्वसे लोग जातिच्युत होकर भी जातिके सदस्य रहे । हूँसड जातिमे दसा 
श्रेणी बीसा श्रेणीसे दस गु]नी है, हुँमड जातिका अस्तित्व बने रहतेमे दसा श्रेणीका ही योग सर्वाधिक रहा हैं । 


गोलापूर्वोमि दशविसे श्रेणीका अस्तित्व नही रह गया है । सम्भवत डेढ-दो सौ वर्ष पहले इस श्रेणी- 
को मुख्य श्रेणीमे मिला लिया गया। पचविसे दूरके स्थानोमें बसे होनेसे उनका अलग अस्तित्व बना रहा । 
ई० १९२१ में एक कमेटी ने पचविसोम समान संस्कार व धर्माचरण देखकर यह निश्चित किया कि इनसे 
व अन्य गोलापूर्वो्पें विवाह सबंध उचित है । तबसे पचविसो व अन्य गोलापूर्वोमि भेद समाप्त माना जाना 
चाहिये । जो अभी कुछ ही पीढियोसे जाति च्युत हुए है उन्हे बिनेकया कहते हैं। इनके साथ विवाह संबंध 
करनेमे सकोच किया जाता हैं । इनकी सतति कालान्तरमे पुन. मुख्य श्रेणी में आ जायेगी । 


विभिन्‍न श्रेणियोकी उत्पत्ति कब हुईं, यह कहना मुश्किल हें। कान्यकुन्जोमे सैकडो वशकर्ता पुरुषोक 
अलग-अलग विश्वा निश्चित हुँ ।*” किसी-किसीक मतसे ये ई० ११७९ में कन्नौज नरेश गाउडवाल जयचदके 
समयमे निर्धारित किये गये । पर ये किसी प्राचीन वशावलीमें नही पाये गये है । पोरवालू (पोरवाड) में दसा- 
बीसा भेद ई० १३वी शताब्दीसे वस्तुपाल-तेजपालके समयसे कहा जाता है ।*३ वस्तुपाल-तेजपाल दोनो भादयोने 
आबुके प्रसिद्ध देवालयोका निर्माण कराया था। इनके पिता असराजने श्रीमारू जातिकी बालविधवा कुमार- 
देवीसे विवाह किया था । विधवा विवाह पर बन्धन धामिक नही, सामाजिक रहा हैँं। दक्षिणभारतक सेत- 
वाल, चतुर्थ, पचम, वोगार आदि कई जैन जातियोमे विधवा विवाह परंपरागत रूपसे होता आया है ।** 
सभवत इसी कारणसे दक्षिणमे' वीसा-दसाभेद नही ह्‌ । यह सम्भव हे कि गोलापूव॑ व अन्य जातियोमें श्रेणी- 
भेद १२वी-१३वी शताव्दीमें उत्नन हुआ हो। खडेलवालोमें भी श्रेणियाँ रही होगी, पर जब उनका 
शेखावाटीके बाहर व्यापक प्रसार हुआ होगा, तब लुप्त हो गयी होगी । 


गोलापूव जातिकी उत्पत्ति ईक्ष्वाकु कुलसे कही गई है। वास्तवमे कुछ जातियोको छोडकर सभी 


पुरानी बनिया जातियोकी उत्पत्ति क्षत्रियोसे कही जाती है । इन जातियोकी उत्पत्ति इनसे बताई जाती 
हे 3५९ । 


गोलापुर्व ईक्ष्वाकु । 

गोलालारे ईक्ष्वाकु । 

गोलसिधारे ईधवाकु । 

जेसवाल - यदु । 

लमेंचू * यदु | 

अग्रवाल . यदु (गर्ग गोत्र) 

ओसवाल पंवार, सोलकी, भट्टी आदि अग्निकु के राजपूत । 

पोरवाड . गुजर जाति। 

सरडेलवाल * सोम, हेम, चोहान, राठोर, चन्देल, कछवाहा आदि राजयूत कुछ । 
माहेइवरो * राजपूत (कई कुल या केवछ झाला) 


१२४ * सरस्वतो-वरदृपुत्र पं० बंशीधर व्याफरणात्रार्य अभिनन्‍दन-ग्रन्प 


बघेरवार * कईं राजपूत कूल । 
पलल्‍लीवाल * वठउगूजर राजपुत | 
परवार राजपूत । 

असाटी किसान-संभवतः अहीर । 


राजस्थानकी अधिक्तर जैन जातियां राजएतोंसे उत्तत्ति बताती हैं । परन्तु वहुतसे राजपूत घरानो 
(कछवाहा, भट्टी आदि)का उद्भव उसी समय हुआ जब बनियोका उद्भव हों रहा था। शिलाछेल्ो के 
अध्ययनसे यह स्पष्ट हैं कि कुछ प्राचीन कुलोको छोडकर, अधिकतर राजपृत कुछ काफो बादमे उत्पत्त 
हुए । चन्देलोके उल्लेख ९वी शताब्दीके आरम्ममें, कछवाहोके २०वी दाताब्दीके मध्यम, मिलते हैं। 
राजपूत कुल स्वतत्र जातियाँ नही थी, बल्कि परिवार थे। उत्तम राजपूतोमे आज भी कूछका गोनकी तरह 
प्रयोग होता हैं। बनिया जातियोकी उत्पत्तिके समय (१०वी शताव्दीके आसपास) यह सम्भव नही लगता 
कि राजपूत कुल द्र-दुर जाकर वस चुके हो वें एक ही स्थानमें अनेक कुछोंके राजपूत बसे हो । यह अवश्य 
सम्भव हैँ कि बनियोकी उत्पत्ति उन्ही जातियोसे हुई हो जिससे राजपूत्त उत्पन्न हुए हैं । 
गोलापूर्व आदि जातियोके ईक्ष्वाकु या यदु कुलोंसे उत्त्पत्तिके उल्लेख प्राचोन नहीं हैं अत उन्हें 
विद्येप महत्त्व नही दिया जा सकता। यदि प्राचीन उल्लेख मिले तो भी उन्हें प्रामाणिक नही माता जा सकता 
क्योकि प्राचीन क्षत्रियोके राज्यकाछ व बनिया जातियोकी उत्पत्तिमे करीव डेंढ हजार या अधिक वर्षोंका 
अन्तर है । दक्षिण भारत के कुछ राजवंशीने ईक्ष्वाकु व यादव शब्दोका प्रयोग किया था। आत्नमे तीसरों 
शताब्दीके मध्यमे एक राज्यकुल ईक्षवाकु कहलाता था । जिला रायपुरमे श्रीपुर (सिरपुर) स्थानमें ५वीसे १०वी 
दताव्दीके बीच सोमवशी या पाडुवश्ञी (अर्थात्‌ यदुकुलके) कुलका अस्तित्व रहा है । ग्यारहवी शताब्दीमें 
बगालमे यादव नामका राजकुल रहा है। परन्तु इनकी भो उत्तत्ति प्राचीन क्षत्रियोंस निश्चित नही है । पर 
ईक्ष्वाकु व यदु कुलोके वशज अवध्य रहे होगे व कुछ वनिया जातियोको इनसे उत्पत्ति असभव नही है । 
कई अन्य जातियोकी तरह गोलापूर्वोमं भी दोहरी गोत्र परपरा रही हैं। नवरूसाह चदेरियाने अपना 
गोत्र प्रजापति व बैंक चदेरिया लिखा है । वर्तमानमें गोलापूर्वोमे दोहरी ग्रोत्र परम्पराका कोई स्मरण नहीं 
है और न ही प्रजापति गोत्रका अस्तित्व हैं। नवलसाहने वर्धमान पुराणमें ५८ बैक (गोत्र की एक सूची दी 
हैं। इसमें एक या दो गोत्र गलतीसे दो वार गिन लिये गये है । नवलूसाहका गोत्रोके नामोका संग्रह पूरा नही 
था । कालातरमें किसीने इस सूचीमें सशोधन करके कुछ गोत्रोके नाम निकालकर कुछ अन्य नाम जोड दिये । 
वर्धभानपुराणकी जिस प्रतिका उद्धरण गोछापुर्व डायरेक्टरीमे है वह सशोधित भ्रति है । सशोधनकारने वक 
धाब्दके स्थानपर गोत्र शब्दका प्रयोग किया है व सवैया इकतीसा छदमे एक जगह “ठोक कीजिये” जोडा है ! 
मुद्रित वर्धभान पुराण मूल प्रतिपर आधारित है । ' 
सभी भ्राप्त गोत्रावलियोको देखकर लगता हैं कि गोत्रोकी कुछ संख्या ७३ के आसपास तक रही है | 
गोलापूव डायरेक्टरीकी जनगणनामे केवल रे३ ही गोत्र मिले थे। ऐसा प्रतीत होता हैं कि गोत्रोकी सख्या 
घटती बढती रही है। कुछ परिवार अपने स्थानके नामका प्रयोग करने छगे व काछातरमे उस स्थानके 
नामपर नया गोत्र बन गया । कुछ गोत्र व्यवसायके कारण बन गये होगे । किसी-किसी गोन्रके सभी परिवार 
विप्छव, महामारी या दुर्भिक्षमें मारे गये । कुछ गोत्र सम्भवत अन्य जातियोमें मिल गये हो | अहारके 
० १६६३ के लेखमे गोलापूर्व जातिमे पैथवार गोत्रका उल्लेख है, यह सभी गोच्रावलियोमें भी है पर अब 
नष्ट हो चुका है। सन्‌ १९४१ में छोडकटे केवल १६ व पज्चरत्न केवल १३ थे। दुर्गले गोत्रका केवल 


एक व्यक्ति था । 
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कई जातियोमें गोत्रोके नामोके अथंका अनुमान लगाया जाना असभव या कठिन है । अग्रवालोमे गोइल 
(गोयल), सिंघल, कसिल, जिंदल, मित्तल आदिको उर्त्पत्तिका अनुमान लगाना मुश्किल है, संभव हैं कि ये 
गर्गकी तरह ब्राह्मण ऋषियोके नामपर आधारित हो |? इसी प्रकार परवारोमे गोइल्ल, भारिलल, वाझल्ल 
आदि शब्दोकी उत्पत्तिका अनुमान कठिन हैं। गोलापूर्वोि कुछ गोत्रोके नामोके अर्थका अनुमान किया जा 
सकता है । गोत्रोको इन भागोमे विभाजित किया जा सकता है । 


(१) आजीविकाके आधारपर --वतंमान कपासिया, कोठिया, सनकुटा, करैया। लुप्त, गोरिहा, 
सोनी । सौनारे गोत्र गोलालारोमे व सोनी गोत्र खडेलवालोमे व ओसवालोमें भी है। खंडेलवालो व 
ओसवालोम सोनी गोत्रको सोनीगरा चौहानोसे उत्पन्न वहा जाता है, पर यह ॒सोनेके व्यवसायसे ही 
सम्बन्धित है । 

(२) याकारात ' उनमेसे अधिकतर स्थानोके नामपर आधारित होते हैं । वतंमान-कनकसेनया, गुगौरया 
(या गुबारया), चदेरिया (चदेरीके), जुझौतिया (संभवत खजुराहो - महोबा तरफके), धवौलिया, पटौरिया, 
पतरिया, बनोनया, बिलबिलया (या बिलबिले), भिलसैया (भेलसी ग्राम या भेलसाकै), मरैया (मरौराके) । 
लुप्त--कनकपुरिया, कहारिया, कोनिया, खैरानिया, जतरिया, दरगेया, धमौनिया (धामोनीके), पिपरैया, पपौ रहा 
(पपौराके), बडघरिया, भरतपुरिया, मझगेया, लखनपुरिया, सपौलिया (या सपेले), सिरसपुरिया, सोरया, 
सौतिया व हीरापुरिया (हीरापुरके) । इनमेसे अधिकतर स्थान गोलापूर्वोके केन्द्रीय स्थान (पपौरा, धमोनी 
आदि) में ही होना चाहिये । अगर इनमेसे कुछ स्थान मिड-रवालियरके आसपासके सिद्ध होते है तो इससे दो 
निष्कर्ष निकल सकते हँे--या तो गोलापूब वास्तवमें ग्वालियरके आसपासके वासी थे, और या इन स्थानोके 
गोलालारे दक्षिणमें आ बसे व कालातरमें गोलापूर्वोमे मिल गये । 

(३) ले या ऐकारात --इनमेसे कुछ स्थान सूचक प्रतीत होते है जैसे वर्तमान--गडौले, दुगैले, बिल- 
बिले व लुप्त' खडेरे, तिगले, चारखेरे, पचलौरे, सपेले | कुछ अन्य स्पष्ट नही है जैसे वतंमान--खुर्देले, गोदरे, 
पडेले (पाडेले), फुसकेले, राधेले, रोतेले, साधेले व लुप्त-छवेले, वोदरे । कुछ नाम दोनो प्रकारसे मिलते है 
जैसे बिलबिले-बिलतिलया, सपेले-सप्रोलिया। कोई-कोई राधेलीय, खुर्देलीय, साधेलीय लिखने छगे हैँ, पर यह 
आधुनिक सस्कृतिकरण लगता है । 


यहाँपर यह बात विचारणीय है कि कई जातियोमे कई गोत्र लकारात हैं । ऐसा प्रतीत होता है कि--- 
एले,-इल व-इल्ल एक ही प्रत्ययके रूप हैं । 

१ अहारके एक लेखमें खडेलवालको खडिल्लवाल लिखा गया है। 

२ श्रवणवेल्गोलाके एक लेखन में चन्देछको चदिल कहा हैं । 


३. गोलापूर्वो्िं-एले, परवारों व गहोडयोमें-इल्ल या-अल्ल, अग्रवालोमें-इल या-अलका अथे समान 
हो सकता हूँ । चन्देल, बुन्देल, बधेल आदिमे---एलका अर्थ भी वही होना चाहिये । यह प्रयोग प्राचीन लगता 
है, सभव हैँ यह उपरोकत-या प्रत्ययका ही प्राचीन रूप हो । 

४. संस्कृतके कुछ गोत्रोके नाम देशी भाषा नही, सस्क्ृतमे है। दक्षिणके जेनोमें अक्सर सस्कृत 
गोत्र रुते हूं, पर उत्तर भारत में सस्कृत गोत्तो (ऋषियोके नामोको छोडकर) कस ही मिलते हूँ । वर्तमान--- 
खाग, नाहर, रस, पञ्चरत्न, निर्मोलक । लुप्त--इद्रमहाजन, गन्धकार, दण्डकार (या दडघार), साधारण, 
रेखर। इन्द्रमहाजन कोई अत्यत सपन्‍्न परिवार व गधकार इन्नके व्यवसायी लगते है । 

५, अन्य, वर्त्ान--टेंटवार, चौँसरा, छोड़कटे (या छोकड़े), संघी, अलेहू, उचा | लुप्त--टीका- 
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केरावत, सोघनी, घना (या धनी), पैथवार, पचरसे, सरखड । सधी, अलेह व उचा गोत्र गोन्रावलियोमे 
नही है, पर दमोहकी जनगणनामे पाये गये हैं ।” इनमेसे भी कई स्थान-सूचक ही प्रतीत होते हैं । 

कभी-कभी गोलापूर्वोंमे पटवारी, चौधरी, प्रधान व बडकुर गोत्र कहें जाते है पर ये वास्तवमे पारि- 
वारिक पद है । हो सकता है बडघरिया भी कभी पद रहा हो व कालछातरमे गोत्रको तरह प्रयुक्त होने 
लगा हो । 

बुन्देलखडमें गजरथके साथ पचकल्याणक-प्रतिष्ठा करानेकी परम्परा हैं। इस प्रकार प्रतिष्ठा करानेसे 
साप्ताजिक उपाधि दी जाती हैं। साह (साध) तो सभी कहलाते है, पहले रथसे सिंघई (सघपति) दूसरेसे 
सवाई सिंघई, तीसरेसे सेठ (श्रेष्ठि) व चौथेसे सवाई (या श्रीमत) सेठ । ये पद पृव॑ंजोकी समृद्धिके बोतक 
हैं । गोत्रोकी जनसख्याका अध्ययन करनेसे मालम होता है कि सपन्‍न परिवारोकी अधिक वशवृद्धि हुई है । 
गोलापुर्वोमि सबसे अधिक (ई० १९४१ में १६८७) फुसकेले है जो सिंघई, सवाई सिंघई या सेठ है । खाग् 
(१५०५) सिंघईं, सवाई सिंघई, सेठ व सवाई सेठ है। चन्देरिया (१२३५) भिंघई व सवाई सिंधई है । 
सबसे कम जनसख्या दुर्गले (१), छोडकटे (१६) व पचरत्न (१३) है, इनमेसे कोई भी सिघई आदि पदोके 
धारी नही है। इन पदोकी परम्परा प्राचीन छगतो है, धुवारा के ई० १२१५ के लेखमे गोलापूर्व सिंघईका 
उल्लेख है |" 

वर्धमानपुराण लिखे जानेके बाद व गोलापूर्व डायरेक्टरीके प्रकाशनके पूर्व कुछ ऐसी धटनायें घटी 
जिनका गोलापूर्व जानिपर अत्यत महत्त्वपूर्ण प्रभाव पडा । 


१ करीब आधे गीन्र नष्ट हो गये । 

२ लोग यहाँ-वहाँ जाकर बस गये । अपने वशके बारेमें परपरागत ज्ञान भुला दिया गया । नवद्व- 
शाहने दोहरी गोत्र परम्पराका उल्लेख किया है, उसकी वर्तमानमे गोलापूर्वोमिं स्मृति शेष नही है । नवलूसाह- 
ने फुसकेले मोत्रक चार मूल ग्रामोका नाम लिखा है । कान्यक्रुब्ज ब्राह्मणो आदिमें भी इस प्रकार की परम्परा 
हैं । पर गोलापूर्वोमि यह जानकारी भी ल्प्त हो गई है । 

३ बिसबिसे व दसबिसे श्रेणियोमे अचानक जनसख्या कम हो जानेसे उपयुक्त विवाह सम्बन्ध मिलता 
मुश्किल हो गया । इस कारणसे दोनोका स्वतत्र अस्तित्व समाप्त होकर एक ही श्रेणी रह गई। केवल जो 
पचविसे दूरके स्थानोमें बसे थे, उनका स्वतत्र अस्तित्व बना रहा। 

गोलापूर्वोकी जनसख्याके इस भारी नाशका कारण स्पष्ट नही है। हो सकता है यह महामारी या 
दुर्भिक्षके कारण हुआ हो । यह भी सम्भव है कि यह राजनैतिक दुर्व्यंवस्थाके कारण हुआ हो। ऐसा कहा 
जाता है कि मराठा सेनाने जिन स्थानोपर आक्रमण किया, उनमेसे कई बहुत वर्षों तक उजाड पढे रहे | 
इसके पीछे मराठा सेनामें पिडारी आदि वर्गमोक्रा होना हो सकता है । 
अन्य सम्बन्धित जातियों 

आसपास बसी हुई जैन जातियोमें परस्पर घामिक व सामाजिक व्यवहार रहा हैं । इस कारणसे 
जातियोने एक-दूसरेपर काफी प्रभाव डाला होगा । यहाँपर गोलापूर्वोके आसपास बसने वाली अन्य जातियो 
पर विचार किया गया है। 

अहार क्षेत्रमे प्राप्त लेखोमे सबसे अधिक ग्ोलापुर्वोके है । ये प्राचीनकालसे अब तकके हैं । प्राचीन 
लेखोमे १५ जैसवाल जातिके (६० ११४३ से १२३१ तक) व १३ गृहपति जातिके (६० ११४६ से ११८० 
तुक) है । इससे प्रतोत होता है कि जैसवालोका निवास आसपास ही रहा होगा । व्तंमानमे जैसवाल जैनोको 
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राजस्थानी जाति माना जाता हैं। इनकी उत्पत्ति जैसलमेर" या उज्जैनसे असम्भव हैं, इनका मूल स्थान 
रायबरेली जिले मे प्राचीन जैस या जायस ही प्रतीत होता है। ई० १२५६ में जायस जातिके लवखनने 
अणुवय-रयण-पाइउकी रचना की थी | इनका निवास यमुनाके किनारे रायवड्डीया स्थानपर था। ऐसा प्रतीत 
होता हैँ कि इनमेंसे जो राजस्थानमें जाकर बसे वे अधिकतर जैन बने रहे, पर जो उत्तर प्रदेशमे ही रहे, वे 
अधिकतर वैष्णव हो गये । वर्तंमानमे बुन्देलखण्डके आसपास इनका निवास नही है । 


शिलालेखोसे व वर्धभान पुराणके उल्लेखसे यह स्पष्ट है कि बुन्देलखण्डकी वर्तमान गहोई जाति ही 
प्राचीनकालमें गुहपति कहलाती थी । गहोई शब्दकी उत्पत्ति गुह्य शब्दसे कही जाती हैँ पर यह काल्पनिक 
हैँ ।* बुन्देलखण्डमे बारहवी शताब्दीमें अनेक स्थानोपर इस जातिद्वारा स्थापित जन मूृतियाँ पाईं गईं है । 
इसी जातिमे पाणाशाह नामके एक श्रेष्ठीने अनेक मदिरोका निर्माण कराया था, इनके बारेमें कई किवदतियाँ 
कही जाती है । इन्हे गोलापुर्व कहा गया है, पर यह लेखोके आधारपर गलत सिद्ध होता हैं। इनमें जातिका 
संगठन परवारोसे मिलता है । इनमें बारह गोत्र है, हर गोत्र ६ अछ या आकोमे विभकत है, विवाहमे अपना 
गोत्र व माँ, नानी व दादीका अल टालछा जाता है । इनमें ई० ११५० के एक लेखमे कोच्छल गोतन्रका उल्लेख 
हैं। अलोके नाम मोर, सोहनिया, नगडिया, पहाडिया, पोपरवानिया, दादरिया, म ले आदि है ।** ये 
प्राचीनकालमें शैव भी रहे है । वर्तमानमे इनमेसे कोई भी जैन नही है । नवलूसाहने इनमें जैन रूगारका 
उल्लेख किया है। वरतंमानमे इनकी उत्पत्ति खरगपुरसे बताई जाती है । इनकी उत्पत्तिके बारेमे एक कहानी 
कही जाती हैँ जो स्पष्टत काल्पनिक हैं। प्राचीनकालमे, विशेषकर बौद्ध ग्रन्थोमें गृहपति शब्दका प्रयोग 
संम्पन्त बनियोके लिये किया गया हैँ, इस जातिकी उत्पत्ति किसी स्थानके गृहपतियोसे हुई होगी । वर्तमानमे 
ये वैष्णव है, व इनका जैनोसे सम्बन्ध नही हैं । भागंव ब्राह्मण इनके पुरोहित है । 

वर्तमान शताबव्दीके आरम्भमे इनमेसे कोई भी जैन नही पाये गये थे । इनके जैन न रहनेका कारण 
ज्ञात नही है। ये बुन्देलखण्डके उत्तरी भागमे बसे जान पडते है । जिस प्रकार गोलापुर्व॑ डाकुओके भयमे 
दक्षिणमें जाकर बसते रहे है, उसी प्रकार ये उत्तर प्रदेशमें जाकर बसते रहे है । सम्भव है, इनपर ब्राह्मणोपर 
प्रभाव होनेसे इन्होने जेन परम्पराका त्याग कर दिया हो । 


गोलापुर्वं जातिपर सबसे अधिक प्रभाव परवार जातिका प्रतीत होता हैं। ये ही गोलापुवोके सबसे 
निकटके है व बुन्देलखण्डके जैनोमें इनकी सख्या सबसे अधिक है । इन शिलालेखोमें पुरवांड या पौरपट्ट लिखा 
गया है। इसे हिन्दी विश्वकोपमें उडीसावासी लिखा हैं।* इस प्रमका कारण शौरिंगका* एक ग्रन्थ है । 
उत्तर प्रदेशके मैनपुरी जिलेमे काफी परवार बसे हूँ, इनमेंसे अधिकतर वैष्णव हो गये है । इन्होने पुर शब्दको 
उत्पत्तिका अनुमान पुरी (जगन्नाथपुरी) से लगाया जिसका शैरिंगने उल्लेख किया हैं। रसेल व होरालालने 
इसे राजस्थानसे उत्पन्त माना है ।* वास्तवमें शिलालेखो आदिके आधारपर इनका आदिस्थान चन्देरी 
(जि० गुना) के आसपास होना चाहिये । गुनाके पश्चिममें छंगे हुए राजस्थानके झालावाड व कोटा जिले है 
जो परवार पश्चिमकी तरफ जा बसे, वे राजस्थानी या मालवो बोलने छंगे । झाँसी जिलेमें मदनपुरके पास 
पुरपट्टन नामके प्राचीन स्थानका अवशेष है ', सम्भव है पवार वहीसे निकले हो । इनक्ना पोरवाड (प्राग्वाट) 
या परमार जातियोसे कोई सम्बन्ध नही है। इनमे १२ गोत्र हैं, हर गोत्र १२ मूरोमे विभाजित है । पर- 
म्परागतरूपसे अपना गोत्र व माँ, नानी, दादी आदिके ७ मर (कुल आठ शाखायें) विवाहके लिये ठाली जाती 
हैं । पर कोई-कोई चार ही शाखायें टाछते थे। इस कारणसे इनमें अष्टशाख (उत्तम) व चौसाख दो श्रेणियाँ 
है (इसी प्रकारका विहारन्बंगालके ग़्वालोमे सतमूलिया-नौमूलिया श्रेणियाँ है) | बविनायके लहुरीसेन 
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१२८ : सरस्वतो-वरद्पुत्र प॑० बंधीधघर व्याकरणाचाय्यें अभिनन्द॑न-प्रन्य 


(लघुश्न णी) कहलाते है व चार अन्तगंत श्रेणियोमे विभवत हैं। इनका सम्मान प्रति पीढी बढता हूँव 
कालान्तरमें वे सामान्य परवारोके समान हो जाते है ।'* 


इसी जातिमे ई० १४४८-१४९५ में तारणस्वामी हुए है । परवारोमें जो तारणपथी हुए वे समैय्या या 
चरणागरे कहलाते हैं । ये दसा-बीसामे बँटे हैं । इनमे व सामान्य परवारोमें अनुलोम सम्बन्ध रहे है ।** 


जैसा कि ऊपर कहा जा चुका है, इनमें व गोलापुर्वोम भोजनका सम्बन्ध रहा है व कभी-कभी विवाह 
सम्बन्ध भी होता रहा हैं । विवाह आदिकी परम्पराओआमें गोलापूर्वों व परवारोमे कुछ अन्तर है, पर अधिक- 
तर रीति-रिवाज एकसे हें । परवार कई अन्य जैन जातियो (अग्रवाल, गोलापुर्व, गोलालारे, से अधिक 
गौरवर्ण होते है । 


नेमा जातिका भोजन सम्बन्ध ग्रोलापु्वोके साथ लिखा गया हैं ।** यह जाति वुन्देलखण्डमे कुछ 
शताब्दियोसे है, पर प्राचीन शिलालेखोमे इसका उल्लेख नही है । यह जाति मालवा, राजस्थान, यहाँतक कि 
गुजरातमे भी वसी है । हो सकता है यह मालवामे निमाडसे निकली हो । कई पीढियो पहले वुन्देलखण्डके 
आसपास कई नेमा परिवार जैन थे पर अब क्रमश वैष्णव हो गये हैं । दिगबर जैन नेमा अधिकतर विदर्भमें 
कारंजालाड, खोलापुर व नाँदगाँव (खण्डेश्वर) में बसे है ।** यति श्रीपालचन्द्रके अनुसार इनका मूलस्थान 
हरिदचन्द्रपुरी नामक कोई नगर रहा हैं ।'? 


असाटी बुन्देलखण्डकी ही बनिया जाति है जो मूलत- टीकमगढ़ जिलेमे बसती थी । इनके प्राचीन 
उल्लेख नही मिले हैं, इनके पूरवंजोको किसान माना गया है ।** सम्भवत इनका उद्धव गुजराती पटेलो 
(पाटीदार)*९ की तरह हुआ हो जो अब क्रमश किसानसे बनिया होते जा रहे है । असाटी जैन सन्‌ १९११ 
में कुछ गाँवोमें बसते थे, ये अब भी जैन है या नही, कहा नहीं जा सकता । क्षुल्लक (गणेशग्रसाद' वर्णीजी 
इसी जातिके थे । 
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१५, पर्यायें क्रबद्ध भी होती है और अक्रमबद्ध भी । 


तीर्थंकर महावीरकी घर्मतत्त्व-देशना 


आगम और आगमाभासकी परिभाषा 

परीक्षामुखसूत्र ग्रन्थके तृतीय समुद्देशमे आगसकी परिभाषा निम्न प्रकार बतछायी गयी है-- 

आप्तवचनादिनिबन्धनमर्थज्ञानमागमः 4३-९० 

अर्थ---आप्तके वचन आदिके आधारपर जो पदार्थ-ज्ञान हमे होता है वह आगम है । 

सूत्रमं वचन” शब्दके आगे पठित आदि' शब्दका अभिप्राय सूत्रकी टीका प्रमेयरत्नमालछामे अगुलि 
आदिके सकेतोके रूपमें ग्रहण किया गया हैं ।! अत जिस प्रकार आप्तके वचनोके आधारपर हमे होने वाला 
पदार्थ-ज्ञान आगम है उसी प्रकार उसकी अगुल्यादिके सकेतोंके आधारपर हमे होनेवाला पदाथ॑ं-ज्ञान भी 
आगम है। 

यह परिभाषा भावात्मक आगमकी हैं। लेकिन सूत्रका यह भी आशय है कि हमें उपर्यक्त प्रकारसे 
होनेवाले ज्ञानरूप भावात्मक-आगमके उद्भवमे निमित्तभुत आप्तके वचनो और उसकी अगुलि आदिके सकेतोको 
द्रव्यात्मक-आगम जानना चाहिए । स्वामी समन्तभद्रते वचनरूप द्रव्यात्मक-आगमकी रत्नकरण्डकश्रावकाचा रमे 
निम्न छिखित परिभापा बतलाई है--- 


आप्तोपज्नमनुल्लंघ्यमद्ष्टेष्टविरोधकम्‌ । 
तत्वोपदेशकृत्‌ साव शास्त्र कापथघदनम्‌ ॥९॥ 
अर्थे--शास्त्र (वचनरूप द्रव्यात्मक-आगम) वह है, जो आपके द्वारा कहा गया हो, अन्य भतो द्वारा 
अकाटथ हो, दृष्ट (प्रत्यक्ष) और इृष्ट (अनुमान) द्वारा अबाधित हो, तत्त्व (तथ्यात्मक* व सत्यात्मक) प्रयो- 


जनभत वस्तु)का प्रतिपादक हो, सम्परणं जीवोंके लिए हितकर हो और कुमा्गं (जीवोके लिए अहितकर मार्ग) 
का निपेघ करने वाला हो । 


स्वामी समनन्‍्तभद्वने उक्त परिभाषामे आगमका प्रत्यक्ष और अनुमानसे सर्माथत होना न बतलाकर 
जो “अदृष्टेष्टविरोधकम्‌” पद द्वारा प्रत्यक्ष और,अनुमानसे अबाधित होना बतलाया है, इसका अभिप्राय यह्‌ 
हैं कि आप्तके वचनरूप सम्पूण द्रव्यात्मक-आगम्का हमारे प्रत्यक्ष और अनुमानसे अल्पज्ञ होनेके कारण समर्थित 
होना सम्भव नही है, लेकिन अबाघितु होना अवश्य सम्भव है--इस तरह आप्तके वचनरूप जो द्रव्यात्मक- 


आगम हमारे प्रत्यक्ष और अनुमानसे समथित हो, वह तो आगम हूँ ही, लेकिन आप्तके वचनरूप जो द्रव्यात्मक- 
आगम हमारे प्रत्यक्ष और अनुमानसे अबाधित हो, उसे भी आगम जान लेना चाहिए । 


परीक्षामुखसूत्र ग्रन्थके उक्त सुत्रमें व र॒त्नकरण्डकश्रावकाचारके उक्त पद्मयमें पठित आप्त' दब्दसे यह 
भी निर्णीत होता है कि पुरुष आप्त और अनाप्तके भेदसे दो प्रकारके होते है । उनमेसे आप्तके वचन व उसकी 
अगुलि आविके सकेत ही आग्म है, अनाप्तके वचन और उसकी अगुलि आदिके सकेत भागम नही है । अत 
अनाप्तके वचन व उसको अगुलि आदिके सकेतोको आगमाभास जानना चाहिए 


१ आदिशब्देनागुल्यादिसज्ञापरिग्रह । 
२. परनिरपेक्ष (स्वत सिद्ध) वस्तुस्थितिखूप । 
३ परसापेक्ष वस्तुस्थितिरुप । 


४ - सरस्वती-वरवपुन्न पं० बद्यीधर व्याकरणाचार्य अभिननन्‍दन-पग्रन्य 


आप्त और अनाप्तके लक्षण 
स्वामी समन्तभद्रने रत्नकरण्डकश्रावकाचारमे ही आप्तका लक्षण निम्न प्रकार बतलाया हे-- 


आप्तेनोच्छिन्नदोषेण. सर्वक्ञेनागमेशिना । 
भवितव्य नियोगेन नान्यथा द्याप्तता भवेत ॥५॥ 
अथै--जो अपने सम्पूर्ण दोषोको नष्ट कर चुका हो, स्वज्ञ हो गया हो और धर्म-मार्गंका अवर्तक 
बन चुका हो, उसे ही आप्त जानना चाहिए, क्योकि इन तीन गुणोके प्रकढ हुए बिता _आप्तता-अस्भव 
परीक्षामुखसूत्र ग्रन्थके उपर्युक्त सूत्रकी टीका प्रमेयरत्नमालामे आप्तका लक्षण निम्न प्रकार निश्चित 
किया गया हँ-- 
यो यत्रावचक- स तन्नाप्त । 
अथे---जो पुरुष जिस विषयमे अवचक है अर्थात्‌ दूसरोके साथ ठगाई नही करता है, वह पुरुष उस 
विषयमें आप्त है । पी 
रत्नकरण्डकश्रावकाचार और प्रमेयरत्नमालाके उपर्यक्त उद्धरणोसे यह बात निर्णीत होतो है कि 
सर्वज्ञ तो आप्त होता ही है क्योकि वह पूर्ण वीतरागी हो जानेसे सवंथा अवचकवृत्ति हो_जाता है । लेकिन 
अल्पज्ञ भी यदि किसी विषयमें अवचकव॒ृत्ति हो तो उसे भी उस विषयमे आप्त जानना चाहिए | तातय यह 
है कि हितकर उपदेशका नाम आग्रम है और जो हिंतकर उपदेश देता है वह आप्त है। उस उपदेशकी हिंत 
कारिताका आधार उपदेश देनेवाले पुरुषकी अवचक-वृत्ति ही हुआ करती है तथा अवचकवृत्तिका निर्णय उसमे 
(उपदेश देनेवाले पुरुषमे) पाई जानेवाछी वीतरागता (नि स्वार्थ॑वृत्ति) से होता है। अत आप्तताका निणय 
पुरुषमें विद्यमान वीतरागता (नि स्वाथ॑वृत्ति)के आधारपर ही करना चाहिए। इस तरह सर्वज्ञके साथ अल 
भी आप्तकी कोटिमे गर्भित हो जाता है । गा ह 


उक्त कथनसे यह भी सिद्ध होता है कि अल्पज्ञन भी सर्वेज्ञनों तरह तभी आप्त हो सकता है जब. कि 
वह अवंचक वृत्ति हो । इसका फलिताथ यह है कि अल्पज्ञ आप्त और अनाप्तके भेदसे दो प्रकारके होते हैं ! 
उनमेंसे जो अल्पज्ञ अपनेमे यथासम्भव पाई जानेवाल़ी वीतरागता (नि स्वार्थ वृत्ति) के आधारपर अवचक वृत्ति 
होते है, वे आप्त कृहलाते हैं और जो अल्पज्ञ अपनेमे पाई जानेवाली सरागता (स्वाथपूर्ण वत्ति)के आधार 
प्र वचकवृत्ति होते है, वे अनाप्त कहलाते है । 
आग्रम और आगमाभासका प्रवत॑न 

आगम और आगमाभासका प्रवर्तन अनादिकाछसे चला आ रहा है, जिसका विवेचन इस प्रकार है 
कि निरचयकाल (स्वत सिद्ध कालनामा पदार्थ) नित्य (अनादिसे अनन्त_काछ तक रहनेवाला) है । 
निश्चय-का लकी पुदुगल-प रमाणुके अत्यन्त मन्दनगमनके आघारपर विभकत अखण्ड-वृत्तिह़प समय और यदवी 
योग्य समयोके समृहरूप आवलो, घडी, मुह॒त॑, घण्टा, प्रहर, दिन, सप्ताह, पक्ष, मास, ऋतु, अगन, वर्ष तथा 
वर्षके भी समह--यह सब व्यवहारकाल है । यद्यपि ये सव निरचय-कालकी पर्याएँ है परन्तु इन्हें व्यवहा- 
काल इसलिए कहते है कि इनका अस्तित्व मूलत परवस्तुभूत पुदूगल-परमाणुके अत्यन्त मन्द गमनकी आधार” 
पर निष्पन्न होनेसे इनमे पराश्चितता पाई जाती हूँ । 


इस व्यवहारकालका प्रवर्तन प्रवाहरूपसे अनादिकालसे चला आ रहा है और अनन्तकाल तक चलता 


३ | धर्म और सिद्धान्त ५ 


जायगा । आमगममे बतलाया गया है कि व्यवहारकालका यह प्रवर्तत एकके बाद एक कल्पके रूपमे चल रहा 
है । एक कल्पकी मर्यादा बीस कोडाकोडी सागर वर्षोकी हैँ, जो कि असख्यात वर्ष प्रमाण होती है । 


प्रत्येक कल्प भी अवसर्पिणी और उत्सर्पिणीके रूपमे अपना प्रवर्तन किया करता है । अवसर्पिणी वह 
है, जिसमे सानव-समाज अपनी उच्चतम स्थितिको एक-एक समयके आधारपर धीरे-धीरे समाप्त कर 
क्रमश हीनतम स्थिति तक पहुँचता है और उत्सरपिणी वह है, जिसमे मानव-समाज अपनी हीनतम स्थितिको 
एक-एक समयके आधा रपर ही धीरे-धीरे समाप्त कर क्रमशः उच्चतम स्थिति तक पहुँचता हैँ ।। इस तरह 
अवसपिणीका प्रवत्तंन सुषमा-सुपम (अत्यन्त सुखभय समय), सुषमा (सुखमय समय), सुपभा-दुःपमा (दुख 
मिश्रित सुखमय समय), दु षमा-सुपमा (सुख/मेश्चित दु खमय समय), दु षमा (दु खमय समय) ओर दु षमा- 
दु पमा (अत्यन्त दु खमय समय)--इन छह भेदोंके रूपमें तथा इसके पर्चात्‌ उत्सपिणीका भ्रवर्तेन दु षमा- 
दू पमा (अत्यन्त दु खमय समय), दु षमा (दु खमय समय), दु षमा-सुषमा (सुखमिश्रित दु खमय समय), 
सुपमा-दु-घमा (दु खमिश्चित सुखमय समय), सुपमा (सुखमय समय) और सुषमा-सुषमा (अत्यन्त सुखमय समय) 
इन छह भेदोके रूपमे हुआ करता हैं । इससे यह निष्कप॑ निकला कि क्रमश एकेके बाद एकके रूपमे अव- 
सर्पिणो और उत्सपिणीका प्रवतंन होते हुए अनादिसि अबतक अनन्त कल्पकाल व्यतीत हो चुके है तथा आगे 
इन बीते हुए कल्प-कालोसे अनन्तगुणे कल्पकाल व्यतीत हो जानेपर भी काल-द्रव्य (निश्चयकाल) का अस्तित्व 
अनादि-निधन होनेसे कल्पकालोका प्रवर्तन कभी समाप्त नही होगा । 


प्रत्येक कल्पकालकी अवसपिणीके चतुर्थ दु षमा-सुषमा भागमे और प्रत्येक उत्सपिणीके तृतीय 
दु पमा-सुषमा भागमें ससारी जीवोके लिए मोक्ष-प्राप्तिके साघनभत धर्म-तीथंका प्रवर्तन करनेवाले चौबीस 
महापुरुष उत्पन्न होते है, जिन्हे आगमम तोथंकर' नामसे पुकारा गया हैं। इस तरह अनादि-कालसे अबतक 


अनन्त तीर्थंकरोकी अनन्त चौबीसियाँ हो चुकी हैं और आगे भी सतत तीर्थकरोकी चौबीसियोके होनेंका यही 
क्रम चलता जायगा । 


(प्रत्येक तीर्थकरने अपने समयमे अपनी दिव्यवाणी ( दिव्यध्वनि ) द्वारा जो धर्मतीर्थंका उपदेश 
ससारी जीवोको दिया था, उसे आगममे देशना” नामसे पुकारा गया है और उस देशनाक्रो तथा उस देशनाके 
आधारपर गणधर आदि अलपन्न आप्तो द्वारा ग्रथित उपदेशको आगम' नामसे पुकारा गया है । इस तरह 
कहना चाहिए कि आगमका प्रवर्तन अनावि-कालसे चला आ रहा है और अनन्त कालतक चलता जायगा । 
यही स्थिति आगमाभासके प्रवर्ततकी समझना चाहिए ।, 


वर्तमान आगमकी आवारभूमि 


वर्तमानकाल अवसर्पिणीका पचम भाग दु षमराकाल है । इससे २५१४ वपं पूर्व इसी अवसर्पिणीका 
चतुर्थ भाग दु षमा-सुपमा काछू चल रहा था | उस प्मय तक इस अवससर्पिणी में होनेवाले चौबीस तीर्थंकरोमें 
अन्तिम तीर्थंकर भगवान महावीर इस भारतभूमिपर विद्यमान थे, जिन्होने अपनी पूर्व वीतरागता और 
सर्वज्ञताके आधारपर जगतुके प्राणियोको हितकारी उपदेश दिया था, जिसे तीर्थंकर महावीरकी देशना कहते 
हे.। यद्यपि तीर्थकर महावीरकी वाणी आज हमे उपलब्ध नही है, फिर भी उनकी वाणीके आधारपर 
उत्तरोत्तर अल्पज्ञ आप्तो द्वारा रचित आगम वतंमानमें भी उपलब्ध है, जिसके द्वारा उनकी ( तीथंकर 
महावो रकी ) देशनाकी झाकी हमे वत्तमानमें भी उपलब्ध हो रही है । इस तरह कहना चाहिए कि वर्तमान 
आमरम यद्यपि अल्पन्ञ आप्तो द्वारा रचा गया हैं, परन्तु उसकी आधारभूमि तीर्थंकर महावीरकी देशना ही हं। 


६ सरस्वतोी-वरदपुत्र पं० बंशीधर व्याकरणाचार्य अभिनन्दन-ग्रन्थ 


अल्पज्ञको आप्त माननेका प्रयोजन 


ऊपर कहा गया हूँ कि वर्तमानमे जितने कल्याणकारी उपदेशके रूपमें_ आगरम उपलब्ध है वह साक्षात्‌ 
तीथ कर महावीरकी वाणी नही है, अल्पज्ञ आप्तोकी ही वाणी हैं। अब यदि अल्पज्ञोको आप्त नही माना जाता 
तो सर्वज्षके अभाव रहनेके कारण वर्तमानमे कल्याणकारी मार्ग समाप्त हो जाता । दूसरी बात यह है कि 
अल्पज्ञको आप्त न माननेपर छोक-व्यवहारकी चल रही सम्पूर्ण व्यवस्था ही छिन्न-भिन्न हो जाती । तीसरी 
बात यह भी है कि सर्वज्ञकी सत्ता और उसके उपदेशकी प्रामाणिकताका निर्णय हम अल्पज्ञ आप्तो द्वारा 
विरचित आगमके आधारपर ही तो वंमानमे कर सकते है। अत अल्पज्ञको आप्त न माननेपर सर्वज्ञकी 
सत्ता और उसके उपदेशकी प्रामाणिकताके निर्णयके लिए आधार ही समाप्त हो जाता | यें सव कारण हैं 
जिसकी वजहसे अल्पज्ञको भी आप्त मानना अनिवाय हो जाता है। इतनी वात अवश्य हैं और जैसा कि पूर्व 
में बतलाया भी जा चुका है कि सर्वज्ञकी आप्तता तो असदिग्ध है क्योकि वह पूर्ण वीतरागी हो जानेसे सर्वथा 
अवचक वृत्ति हो जाता है परन्तु अल्पज्ञकी आप्तताका निर्णय उसमे अवचक वृत्तिका निर्णय हो जानेपर ही 
हो सकता हैं ऐसा जानना चाहिए | फिर भी जैसे सवज्ञका उपदेश जीवोको हितकर होनेसे आगम कहलाता 
है वैसे ही अल्पज्ञ आप्तोके उपदेशको भी जीवोको हिंतकर होनेसे आगम मानना चाहिए ।! 


सर्वज्ञसे अल्पज्ञ-आप्तके उपदेशमे अन्तर भी है 

यद्यपि ऊपर यह बतलाया गया है कि जिस प्रकार सर्वज्ञका उपदेश जीवोको हितकर होनेसे आग्रम 
कहलाता है । उसी प्रकार अल्पज्ञ आप्तोके उपदेशको भी जीवोको हितकर होनेसे आगम मानना चाहिए। परल्तु 
सर्वज्ञसे अल्पज्ञ आप्तके उपदेशमे यह अन्तर भी समझना चाहिए कि जहाँ सर्वज्ञका उपदेश उसकी सर्वज्ञताके 
कारण हमारे प्रत्यक्ष और अनुमानसे नियमत समर्थित या अबाधित_ होनेसे निविवाद रूपसे आगम कहलाता 
है, वहाँ अल्पज्ञ आप्तका उपदेश उसंकी अल्पज्ञताके कारण जबंतक हमारे प्रत्यक्ष और अनुमानसे समर्थित या 
अबाधित रहेगा तभी तक वह आगम कहलावेगा । इसका तात्पय' यह हुआ कि अल्पन्ञन आप्तका कोई उपदश 
यदि कालास्तरमें प्रत्यक्ष या अनुमानसे बाधित हो जाय, तो उसे तब हमारे लिए आग्रम न माननेमें कठिनाई 


नही होना चाहिए 
* )उदाहरणके रूपमे यह कहा जा सकता है कि चन्द्रमाकी रचना और भमितलसे उसकी दूरी जिस 
रूपमे आगममे बतलायी गई है, उससे विलक्षण ही चन्द्रमाकी रचना और भमितलसे उसकी दूरी, उत्कर्षकी 
। एक सीमा तक पहुँचे भौतिक विज्ञानने निर्णीत की है, जिसे अस्वीकार करना सम्भव नहीं है, इसलिये इस 
सम्बन्धमे यही मानना श्रेयस्कर है कि वर्तमान आगमके रचयिता आप्त चूँकि अल्पज्ञ थे, अत तथ्यपूर्ण स्थिति 
का पता लगानेके साघनोकी कमीके कारण जैसा उनकी समझमें आया वैसा प्रतिपादन चन्द्रमाकी रचना और 
भूमितलसे उसकी दूरी आदिका उस समय उन्होने वर्णन किया था । इस प्रतिपादनको सर्वज्ञ आप्तके उपदेशके 
| आधारपर किया हुआ नही समझना चाहिए | कारण कि सर्वज्ञके ज्ञामम असस्य परमाणुओंके पिण्ड-स्वरूप 
| चन्द्रमाका प्रत्येक परमाणु अपनी परिणतियोके साथ पृथक्‌-पृथक्‌ ही प्रतिभाषित हो रहा है, ऐसी दशाम 
| उसको उन समस्त परमाणओका चन्द्र पिण्डह्पसे ज्ञान होना सम्भव नही है वथा श्र तज्ञानका अभाव हैं 
| जानेसे श्रुतज्ञानकी विपयभत चन्द्रमाको भूमितलसे दुरी आदिका ज्ञान भी सर्वज्ञको सम्भव नहीं है, अरे 
, निर्णीत होता है कि इन बातोका प्रतिपादन सव्वेज्ञ द्वारा नही किया गया हे । 
कर इसका स्पष्टीकरण इस प्रकार हैँ कि सर्वेज्ञ स्वत -सिद्ध, अनादि-निधन और अपनो-अपनों स्वतत्त 
सत्ताविशिष्ट प्रत्येक वस्तुका दृष्टा और ज्ञाता है तथा प्रत्येक वस्तुकी स्वप्रत्यय और स्वपरप्रत्यय सभी पर्योर् 


$ 


३ | धर्म और सिद्धान्त ७ 


भी वस्तुरूपसे उसके दर्शन और ज्ञानमे प्रति समय प्रतिबिस्बित और प्रतिभासित होती है । दो आदि वस्तुओ- 
का सयोग या बन्ध (मिश्रण) उनके दर्शन और ज्ञानमे प्रतिविम्बित और प्रतिभातित नही होता हैं । इसका 
कारण यह है कि संयुक्त अथवा बद्ध (मिश्रित) वस्तुओकी अखण्ड एकरूपता कदापि सम्भव नही है क्योकि 
एक वस्तुके गुण-घ॒र्म कभी दूसरी वस्तुमे प्रविष्ट नही हो सकते है । जैसे हयणुक दो पुदुगल परमाणुओके बन्ध 


रात. मारता #मक+ न. 'एमकजीआा "की 


(मिश्रण) से बना है, परन्तु उसमे प्रत्येक परमाणु एक-दूसरे परमाणुके निमित्तसे अपना-अपना पुथक्‌-पुथक 
ही परिणमन कर रहा है । दोनो परमाणओका एक परिणमसन नही हो रहा हैं । अत जब दो परमाण मिलकर 
एक परिणमन नही कर रहे है, तो वे उस मिले हुए रूपमे सर्वज्ञके ज्ञाके विषय कैसे हो सकते है ? अर्थात्‌ 
नही हो सकते है । इससे सिद्ध होता है कि सवज्ञके दर्शन व ज्ञानमें हमणकमे विद्यमान दोनो परमाण एक- 
दूसरेके निमित्तसे होनेवाले अपने-अपने परिणमनके साथ तादात्म्यको प्राप्त होते हुए पृथक-पृथक ही प्रति- 
बिम्बित और प्रतिभासित होते हैं । यही बात द्ृयणुकसे ऊपर छोटे-बडे सभी स्कन्धोके विषयमे जान 
लेना चाहिए 


एक प्रशत 

यहाँ प्रश्न उपस्थित होता है कि जब चन्द्रमाकी रचना और उसकी भूमितलसे दूरी आदिका तथ्या- 
त्मक (जैसा है वेसा) ज्ञान अल्पज्ञ आप्तोको नही था तो फिर उन्होने उनका अतथ्यात्मक (जैसा नही है वेसा) 
प्रतिपादन क्यो किया है ? 


समाधान 


(उक्त प्रश्नका समाधान यह है कि अल्पन्ञ आप्तोने चन्द्रमाकी रचना और उसकी भूमितलसे दूरी आदि 
का अतथ्यात्मक प्रतिपादन ।केसी कषायवद नही किया है, केवल तथ्यात्मक (जैसा है वेसा) प्रतिपादनके लिए 
साधनोकी कमी होनेके कारण ही वह अतथ्यात्मक (जैसा नही है वसा) प्रतिपादन जैसा समझमे आया वैसा 
प्रयोजनमत समझकर किया हैँ । इसलिये इन्हे मिथ्यादृष्टि या मिथ्याज्ञानी नही समझना चाहिए, क्योकि 
गोम्मटसार जीवकाण्डमे यह स्पष्ट लिखा है कि सम्यग्दृष्टि जीव तथ्यात्मक वस्तुका श्रद्धान तो करता ही है 
लेकिन साधनोंके अभावमें वह अतथ्यात्मक वस्तुको भी तथ्यात्मक समझकर उसका भी श्रद्धान करता है और 
ऐसा श्रद्धान करते हुए भी वह मिथ्यादृष्टि न होकर सम्यरदृष्टि ही बना _रहता हैं । इतना अवश्य हैँ कि यदि 
उसे कालान्तरमे अपनी भल किसो प्रकार समझमे आ जावे, फिर भी वह उस अतथ्यात्मक प्रतिपादनकों 
तथ्यात्मक माननेका ही आग्रह करता है तो तब वह सम्यरदृष्टि न रहकर मिथ्यादृष्टि ही हो जाता है।' इस 
तरह आज भौतिक विज्ञान द्वारा किया गया चन्द्रमाकी रचना व उसकी भूमितलसे दूरी आदिका निर्णय अल्पज्ञ 
आप्तो द्वारा प्रतिपादित आगमसे विपरीत होते हुए भी यदि तथ्यात्मक हो तो उसे स्वीकार करनेमे हमे 
सकफोच नही होना चाहिए; क्योकि इससे हमारे आध्यात्मिक तत्त्वज्ञानको कोई ठेस पहुँचनेकी सम्भावना 
नही हैं । 

की एक बात और है कि अल्पज्ञ आप्तो द्वारा लोक-कल्याण भावनासे जान-वबुझकर भी अतथ्यात्मक 
विवेचन कर दिया जाता है । जैसे भोले बच्चेकी माँ बच्चेकी सुरक्षाकी दृष्टिसे कह दिया करती है कि  बेंठा। 


“१. सस्माइट्टी जीवों उवइंटु पवयण तु सहृहृदि । 
सहृहृदि असब्भाव अजाणमाणो गुरुणियोगा ॥ २७ ॥ 
सुत्तादो त सम्म दरसिज्जंतं जदा ण सहृहृदि । 
सो चेव हवइ मभिच्छाइट्वी जीवो तदो पहुदि ॥ २८॥ 





८ . सरत्वतो-वरदपुन्र पं० बंशीघर व्याकरणाचार्य अभिनन्‍दन-प्रन्ध 


सडक पर नही जाना, क्योकि वहाँ होवा बैठा हुआ है” तो यह कथन यद्यपि अतथ्यात्मक है, परन्तु वच्चेके 
प्रति कल्याण-भावनाकी दृष्टिसे कहा जानेके कारण लछोकमे सत्य मान लिया जाता हैं । इसी तरह गायकी सुरक्षा- 
की दृष्टिसे अल्पन्न आप्तो द्वारा कसाईकों गायके जानेका सही मार्ग न बतलाया जाकर जो गलत मार्ग भी 
बतला दिया जाता है, उसे भी सत्यात्मक लोकमें मान लिया जाता है। यही कारण है कि स्वामी समत्तभद्ग 
ते रत्नकरण्डकश्रात्रकाचारमें किसी प्राणीके लिए विपत्तिकारक सत्य-्वचनको भी असत्य और हितकारक 
असत्य-वचनको भी सत्य-वचन कहा है'। * तथा सकलपी हिसाके समान पाप होते हुए भी स्वपर-कल्याण- 
भावनाके आधारपर की गई आरम्भी हिंसाको यथास्थान उचित बतलाया गया है ए... 


आगमके भेद और उनके लक्षण 


वर्तमानमे जितना भी आगम है, उसे चार भागोमे विभकत किया गया है--६ द्रव्यानुयोग, २ करणा- 
नुयोग, ३. चरणानुयोग और ४ प्रथमानुयोग ।* 

१ द्रव्यानुयोग वह है, जिसमें अध्यात्म (आत्महित) को लक्ष्यमें रखकर विश्वकी समस्त वस्तुओकी 
स्वतन्त्र सत्ता, उपयोगिता और उनकी स्वप्रतर्यय और स्वपरप्र॑त्ययपर्यायोका निर्धारण किया गया हो | इस 
अनुयोगसे ससारी प्राणि योके लिए अपना लक्ष्य निर्धारित करनेमें सहायता मिलती है । 

२ करणानुयोग वह है, जिसमे अध्यात्म (आत्महित) को लक्ष्यममे रखकर ससारी प्राणियोकी पाप, 
पुण्य और घर्ममय पर्यायो और उनके कारणोका विश्लेषण किया गया है। इस अनुयोगसे ससारी प्राणियोश 
अपनी पाप, पुण्य और घमंमय पर्यायों व उनके कारणोका परिज्ञान होता है । 

३ चरणानुयोग वह है जिसमे अध्यात्म (आत्महित) को लक्ष्यममे रखकंर ससारी प्राणयोको पाप, 
पुण्य और धर्मके मार्गोका परिज्ञान कराया गया हो । इस अनुयोगसे ससारी प्राणियोमे अपने लक्ष्यकी पृर्तिके 
लिए पुरुषार्थ जाग्रत होता हैं । 

४ प्रथमानुयोग वह है, जिसमें अध्यात्म (आत्महित) को लक्ष्यमें रखकर तथ्यात्मक (जैसे हो वैसे) 
और आपेक्षिक सत्यताको प्राप्त प्रयोजनभत कथानकोके आधारपर ससारी प्राणियोको पाप, पुष्य और धर्मके 
फलोका दिग्दर्ंन कराया गया हो । इस अनुयोगसे प्राणियोमें अपने लक्ष्यकी पू्तिके भागे श्रद्धा ( रुचि ) 
जागृत होती है । 
अध्यात्म (आत्महित) और उसकी प्राप्तिका उपाय क्या है * 

श्रद्धेय ५० दौलतरामजीने छहढालाके प्रथम पद्यमे अध्यात्म (आत्महित) का अर्थ सुख ग्तलायां 
और प्रथम ढालके प्रथम पच्यमे यह बतलाया हैं कि ससारके सभी अनन्तानन्त जीव सुख चाहते हैं और ढु लए 
डरते है ।" सुखप्राप्तिका साधन (मार्ग) स्वामी समन्‍्तभद्बकृत रत्नकरण्डकश्रावकाचारमें घमंको वतलाया हूँ 


हैं 


"१, रत्नकरण्डकश्रावकाचार, इलोक ५५ | 


5 


२ वही, इलोक ५३ । ह 
३, प्रथम चरणं करण द्रव्य नम (शान्तिपाठ) व रत्नकरण्डकश्रावकाचारके पद्य ४३, ४४, ४५, वे ४६ ! 
४. आतमकोौ हित है सुख इत्यादि । । 

५ जे त्रिभुवनमें जीव अनन्त, सुख चाहे दु'खतें भयवन्त | ' 

६, देशयामि समीचीनं घर्मं कर्मनिर्वहणम्‌ । संसारदु.खत सत्वान्‌ यो धरव्युत्तमें सुखे ॥ २ ॥ 


३ | धर्म ओर सिद्धान्त ९ 


इसलिए कहना चाहिए कि तीर्थंकर महावी रकी देशनाका मुख्य उद्देश्य भी ससारी प्राणियोको दु खके जनक 
अधमंसे हटाकर सुखके जनक धरंकी ओर मोडना ही था, जिसका प्रतिपादन चरणानुयोगमें किया गया है । 


धर्म और अधरमंका स्वरूप 


धर्म और अधर्मका स्वरूप बतलानेके पूर्व इस सम्बन्धभे लोकको दृष्टिको भी समझ लेना आवश्यक 
है, जो निम्न प्रकार हैं -- 

१ प्राय प्रत्येक मनुष्यकी दृष्टिमे वही सम्प्रदाय श्रेष्ठ है, जिसमे वह पैदा हुआ है, वही दर्शन 
सत्य हैं जिसे वह मानता हैं और उसी क्रियाकाण्डसे स्व या मोक्ष प्राप्त हो सकता है, जो उसे कुल-परम्परासे 
प्राप्त हैं। इसके अतिरिक्त शेष सभी सम्प्रदाय निम्न कोटिके, सभी दर्शन असत्य और सभी क्रियाकाण्ड 


आडम्बर मात्र हे। इस तरह छोकका प्रायः प्रत्येक मनुष्य इसी आधारपर अपनेको धर्मात्मा और दूसरोको 
अधर्मात्मा मान रहा है । 


२ लोकसे धर्मात्मा व्यक्तिके लिए आस्तिक और अधघर्मात्मा ग्यक्तिके लिए नास्तिक शब्दोका प्रयोग 
किया जाता है और इन दोनो शब्दोकी व्युत्पत्ति व्याकरणरमें निम्न प्रकारकी गईं हँं--- 


अस्ति परलोके मतिय॑स्य स आस्तिक , नास्ति परलोके मतिय॑स्थ स नास्तिकः। 


अर्थात्‌ जो परलोकको मानता हैँ; वह धर्मात्मा है और जो परकोकको नही मानता है वह 
अधर्मात्मा है । 


वास्तवमे देखा जाय तो घ॒र्मं और अधर्मकी ये व्याख्याएँ पूणंतं सही न होकर ये व्याख्याएँ ही पुर्णत- 
सही है कि लछोकमे जिस मार्ग पर चलनेसे अभ्युदय (शान्ति) और अन्तमें निश्रेयस (मुक्ति अर्थात्‌ आत्म- 
स्वातन्त्य) प्राप्त हो सकता है, वह तो धर्म हैं और जो लोक तथा परलोक सर्वत्र दु खका कारण हो वह 


अधमं हूँ | तीर्थंकर महावीरकी देशनामे इस वातको रूट्यमे रखकर ही चरणानुयोगमे प्रतिपादित धममंके दह 
भेद स्वीकार किए गए है । 


धमंके दश भेद और उनका स्वरूप 


क्षमा, मादंव, आजंव, सत्य, शोच, सयम, तप, त्याग, आकिचन्य और ब्रह्मचर्य ये घमके दश भेद 
हैं ।' जीवनमे क्रमिक-विकासके आधारपर हो तीर्थंकर महावोरकी देशनामें धर्मकी यह दश समस्या निश्चित 
को गयी हैँ । आगे इनका पृथक्‌-पृथक्‌ विकास-क्रमके आधारपर स्वरूप-विवेचन किया जा रहा है । 
२ क्षमा--करभी क्रोधावेशमे नही आना, कभी किसीकों कष्ट नहीं पहुँचाना, कभी किसीके साथ 
गालो-गलौज या मार-पीट नहीं करना तथा सबके साथ सदा सहिष्णुताका वर्ताव करना । 
५२. मारदब--कर्भी अहंकार नहीं करना, कभी किसीकों अपमानित नहीं करना, सवके साथ सदा 
समानताका व्यवहार करता ओर मनमे कभी प्रतिष्ठाकी चाह नही करना । 
* हे आर्जव--कभी किसीके साथ छछ्-कपट नहीं करना, कम देकर अधिक छेने ओर असली वस्तुमें 
नकली वस्तु देनेका कभी प्रयत्त नही करना--इस तरह अपने जीवनकों छोकका विश्वासपात्र बना लेना । 
४ सत्य--सबके साथ सदा सहानुभूति और सहृदयताका व्यवहार करना, हित, मित ओऔर प्रिय 


२. तत्त्वाधंसूम ९६ | 
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वचन बोलना, आवश्यकतानुसार दूसरोकी यथाशक्ति तन, मन और धनसे सहायता करना तथा जीवनके लिए 
उपयोगी कौट्म्बिक, सामाजिक, राष्ट्रीय, मानवोचित और सास्कृतिक-सरक्षणका पूरा-पुरा प्रयत्त करना । 


« ५ शौच--अपने जीवनकी सुरक्षा और शान्तिके लिए कुटुम्ब, समाज, नगर, राष्ट्र, विद्व_और 
संस्क्ृतिके सरक्षणका पूरा-पूरा प्रयत्त करते हुए जीवन-रक्षामे उपयोगी साधनोंके सग्रह और उपयोगका 
यथोचित ध्यान रखना अर्थात्त्‌ न तो जीवन-रक्षाके लिए पराश्चित-बृत्ति अपनाना और न उपयोगमें कृजूती 
करना । ा 

६ सयम--अपने जीवनकी सुरक्षामे साघन-भूत सामग्रीके सम्रह और उपयोगम कुटुम्ब, समाज, 
नगर, राष्ट्र, विध्व और सस्क्ृतिके सरक्षणका पूरा-पूरा ध्यान रखते हुए अपनी आवश्यकताओं और भपने 
अधिकारोकी सीमा निर्धारित करना और अनावश्यक, प्रकृति-विरुद्ध, सस्कृति-विरुद्ध और लोक-विरुद्ध एवं 
अधिकारके बाहर उपयोग नही करना--इस प्रकार जीवनमें सादगी वना लेना । 


* ७ तप--बाह्य प्रयत्नो द्वारा शरीरको आत्मनिर्भर वनानेका प्रयत्त करना तथा अन्तरग भ्यत्रो 
द्वारा आत्माकी स्वालवम्बन शक्तिकों जागृत करना--इस प्रकार जीवनकी वर्तमान आवश्यकताओकों कम 
करना । हु ह 

५ ८. त्याग--बाह्म-प्रयत्नो द्वारा उत्तरोत्तर वरद्धितत शरीरकी आत्मनिरभेरता और अन्तरग-अ्यलो 
द्वारा उत्तरोत्तर वृद्धितत आत्माकी स्वावलम्बनशक्तिके अनुरूप भोगसामग्रीके सग्रह और उपभोगमें भीरे- 
धीरे यथायोग्य क्रमसे कमी करते जाना अर्थात्‌ जीवनरक्षाकी साधनभत उपयोग-सामग्रीका धीरे-बीरे यथाक्रत 
से यथाशक्ति त्याग करना । 

९ आककिचन्य---उपर्युक्त दोनो प्रकारके प्रयत्नो द्वारा ही उत्तरोत्तर वृद्धिगत्‌ शरीरकी आत्मनिर्भसता 
व आत्माकी स्वावरूम्बन-शक्तिके अनुरूप जीवन-रक्षाकी साघनभत उपभोग-सामग्रीके अवलम्बनकों यथोक्त कम 
से कम करते-करते अन्तमें अकिचन ( नस्न, दिगम्बर-मद्राधारी बनकर मोक्ष ( आत्मस्वातन्त्य ) 
प्राप्त करनेके लिए गृहवासको छोडकर बनवासी हो जाना । है 

१० ब्रह्माचययं--उपर्युक्त दोनो प्रकारके प्रयत्नो द्वारा उत्तरोत्तर वृद्धिशत शरीरकी आत्म-निर्भरता 
और आत्माकी स्वालम्बन-शक्तिके आघारपर ही भूख, प्यास, रोग आदि शारीरिक बाघाओंके परर्णत नष्ट हो 
जाने ( शरीरके पूर्णछूपसे आत्मनिर्भर हो जाने ), तथा आत्माकी स्वालम्बन, शव्तिका चरम-विक़्ार्स हो 
जानेपर आत्माके स्वभावभूत अनन्त-चतुष्टय ( असीमित-दर्शन, असीमित-ज्ञान असीमित-वीय॑ और असीमित 
सुख ) का उद्भव हो जानेके पश्चात्‌ यथासमय आयुकी समाप्ति हो जानेपर ससार (शरीरके साथ आत्माके 
विद्यमान सम्बन्ध) का सवंथा विच्छेद हो जाना और तब आगे अनन्तकालतक आत्माका अपने स्वत 
स्वरूपमे ही रमण करते रहना । क ह 

इस प्रकार दश धर्मोके स्वरूपका आगमके आधारपर जो यह दिग्दशंन कराया गया है, वेंह भ्वं 
जीवनमें घमंके क्रमिक-विकासको बतलाता है तथा इससे तीर्थंकर महावीरकी देशनामे प्रतिपादित धर्मका स्व 
और उसका प्रारम्भिक व सर्वोत्कृष्ट रूप सरलतासे समझमे आ जाता हैं । 
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३ | धर्म और सिद्धान्त ११ 


उक्त दरश-धर्मोका वर्गीकरण 

पृव॑मे स्वामी समन्तभद्रकृत रत्नकरण्डकश्रावकाचारके अनुसार धर्मको सुखका कारण बतलाया गया 
है | धमं और सुखका यह कार्य-कारणभाव दीपक और प्रकाशकी तरह सहभावी है । अर्थात्‌ जिस प्रकार जहाँ 
दीपक है वहाँ प्रकाश अवश्य रहता है और जहाँ दीपक नही है वहाँ प्रकाश भी नही रहता है । इसी प्रकार 
जहाँ धर्म होगा वहाँ सुख अवश्य होगा और जहाँ घम॑ नही होगा वहाँ सुख भी नही होगा । पूर्वमे धर्मका जो 
यह स्वरूप निर्घारित किया गया है कि लोकमे जिस सार्गपर चलतनेसे अभ्युदय ( जीवनमें सुख शान्ति ) और 
अन्तमे नि श्रेयस (मुक्ति अर्थात्‌ आत्मस्वातन्त्य ) प्राप्त हो सकता है, वह घममं है। इससे स्पष्ट होता है कि 
सुख दो प्रकारका होता है--एक तो अभ्युद्यय अर्थात्‌ लौकिक-जीवनमे शाच्तिरूप सुख और दूसरा नि श्रेयस 
अर्थात मक्ति या आत्म-स्वातन्व्यरूप पारमार्थिक-सुख | इसके आधारपर घमर्म भी मुलत दो भेदोमे विभकत 
हो जाता है-एक तो अभ्युदय अर्थात्‌ लौकिक-जीवनमे शान्तिरूप सुखका कारणभत लौकिक-धर्मं और दूसरा 
नि'श्रेयस अर्थात्‌ मुक्ति या आत्म-स्वातन्व्यरूप पारमर्पथक-सुखका कारणभूत पारमाथिक-धर्म । जो मनुष्य 
उक्त पारमाथिक-सुखको प्राप्त करना चाहता है, उसे तो पारमाथिक-धर्मकी शरणमे ही जाना होगा, लेकिन 
जो मनुष्य पारमार्थिक-घर्मकी शरणमें अपनी अशक्तिवश नही जा सकता हैं, उसे कम-से-कम अपने लौकिक- 
जीवनमे शान्तिरूप सुखकी प्राप्तिके लिए लौकिक-धमंक्री शरणमें जाना आवश्यक है । तात्पय॑ यह है कि मनुष्य- 
का मुख्य कर्तव्य तो पारमार्थिक सुखको प्राप्तिके लिए पारमाथिक-धर्मपर चलना ही है, लेकिन जो मनुष्य 
पारमार्थिक-घमंपर चलनेमें असमर्थ है, उसे कम-से-कम छौकिक-जीवनमे सुख-शान्तिके उद्देश्यसे लौकिक-धर्म- 
पर अवदर्य ही चलना चाहिए ) तीथंकर महावीरकी देशनामें जो धर्मके उपर्यकत दश भेद बतलाए गए है, वे 
इसी आद्ययसे बतलाए गए है । इसलिए उन दा धर्मो के दो वर्ग निश्चित हो जाते है--एक तो लौकिक- 
धर्मोका वर्ग और दूसरा पारमार्थिक-धर्मोका वर्ग । क्षमा, मादंव, आजंव, सत्य, शौच और सयम ये छह धर्म 
कहलाने योग्य है । इससे यह स्पष्ट होता है कि पारमाथिक-सुखकी प्राप्तिके लिए जिस प्रकार तप, त्याग 
आकिचन्य और ब्रह्मचयं रूप पारमाथिक-धर्मोका मानव-जीवनमे महत्व है, उसी प्रकार छौकिक-जीवनमे सुख 
शान्ति प्राप्त करनेके लिए क्षमा, मादंव, आजंव, सत्य, शौच एवं सयम रूप लोकिक-धर्मो'का भी मानव-जीवन 
में महत्व हैं । यही कारण है कि धर्मके उल्लिखित दोनो वर्गों को भानवकी बहत्तर कलाओमेसे प्रधान कलाके 
रूपमें स्वीकार किया गया है |? धर्मेकि क्रमिक:विकासकी दृष्टिसि एक बात यह भी स्पष्ट होती है कि मानव- 
जीवनमें जब तक उक्त लोकिक धर्मो का समावेश नही होता, तब तक उसमें उक्त पारमाथिक-धर्मो का विकास 
होना असम्भव ही है । 
मानव जीवनमे छोकिक-धर्मोके महत्त्वका कारण 


मानव जीवनमें छौकिक-धर्मोके महत्त्वका उपर्युक्त एक कारण तो यही हैं कि जब तक मानव-जीवनमें 
लौकिक धर्मोका समावेश नही होगा, तब तक उसमे पारमाथिक धर्मोका घिकास होना असम्भव है, लेकिन 
सामान्यरूपसे मानव-जीवनमें छोकिक-घर्मो का महत्त्व इसलिए है कि तोथंकरकी देशनाके अनुसार प्रत्येक 
सप्राण शरीरमे उस शरीरसे अतिरिक्त जीवका अस्तित्व है । इतना ही नही, वह जीव शरीरके साथ इतना 
घुछा-मिला है कि शरीरके_ अस्तित्वके , साथ ही. उसका अस्तित्व उसे समझमे आता हैं, उसके बिना नही । 
जीवके भीतर जो ज्ञान करनेंकी शक्ति है वहु भी शरीरको अगभूत इन्द्रियोके सहयोगके विना पंगु बनी रहतो 





१. कला बहुत्तर पुरुषकी तामे दो सरदार । एक जीवकी जीविका छितीय जीव उद्धार ॥। 


१२ सरस्वती-वरवपुत्र पं० बंशीघर व्याकरणाचायय अभिनन्दन-ग्रंन्थ 


हैं और यह भी बात है कि जीव शरीरके इतना अधीन हो रहा है कि उसके जीवनकी स्थिरता शरीखौ 
स्वास्थ्यमय स्थिरतापर अवलूस्बित हैं। जीवकी शरीरावलम्बनताका यह भी एक विचित्र किन्तु तथ्यपूर् 
अनुभव है कि यदि शरीरमें शिथिलृता आदि विकार पैदा हो जाते है, तो जीवको क्लेश होता हैं और जब उन 
विकारोके नाशके अनुकूल साधनोका सहयोग उसे प्राप्त हो जाता है, तो उन विकारोका नाश हो जानेपर 
जीवको सुखानुभव होने लगता है । तात्पय॑ं यह हैं कि यत्रपि वे साधन अपना प्रभाव शरीरपर ही डाहते हैं, 
परन्तु शरीरकी अधीनताके कारण सुखानुभोक्‍ता जीव होता है । 


अब यदि यह कथन मनुष्यके ऊपर लागू किया जाय तो समझमे आ जायगा कि मानवन्ञ्राणी भो 
शरीरके अधीन है और उसका वह शरीर भी भोजनादिकके अधीन है । इसीलिए प्रत्येक मनुष्य भोजनादिक 
के उपभोगमे प्रवृत्त होता है । प्रत्येक मनुष्यों भोजनादिककी प्राप्ति अन्य मलुष्योके सहयोगसे ही होती है। 
यही कारण है कि तोथंकर महावीरने “परस्परोपग्रहो जीवानाम्‌” (त० सू० ५॥२१) का सिद्धान्त प्रतिपादित 
किया था । वैसे तो यह सिद्धान्त सम्पृणं ससारी जीवोपर लागु होता है, परन्तु मान्रव-जीवनमें तो इसको 
वास्तविकता स्पष्ट परिलक्षित होती है और इसीलिए मनुष्यको सामाजिक प्राणी स्वीकार -किया गया है 
जिसका अथ॑ यह है, कि प्रत्येक मनुष्यकोी अपने जीवनमे सुख प्राप्त करनेके लिए क्ुटुम्व, नगर, राष्ट्र और 
यहाँ तक कि विश्वके सहयोगकी आवश्यकता है। इसका निष्कषे यह है कि प्रत्येक मतुष्यको अपने जीवनमें 
सुख प्राप्त करनेके लिए कुटुम्ब, नगर, राष्ट्र और विदवके रूपमें मानव-समठनके छोटे-बडे जितने रूप हो 
सकते है, उन सबको ठोस रूप दे नेका सततु प्रयत्न करते रहना चाहिए । इसलिए तीर्थंकर महावी रकी देशता 
में प्रत्येक मनुष्यकों सप्रथम उपदेश दिया गया है कि “आत्मन प्रतिकूलानि परेषा न समाचरेत्‌ अर्थाद 
दूसरोका जो आचरण उसको अपने प्रतिकूल जान पडता है वैसा आचरण उसको. दूसरोके साथ नहीं का 
चाहिए, इतना ही नही, दूसरोसे अपने प्रति वह जैसा आचरण चाहता है, वैसा ही आचरण उसे दूसरोके 
साथ भी करना चाहिए । ह 

वास्तवमे देखा जाय तो वर्तमानमे प्रत्येक मनुष्यकी यह दशा है कि वह दुसरोको निरपेक्ष भावत्ते 
सहयोग देनेके लिए तो तैयार ही नही होता है, परन्तु अपनी प्रयोजन-सिद्धिके लिए वह न केवल दुसरोगे 
निरपेक्ष-सहयोग प्राप्त करनेका सतत प्रयत्न करता रहता है, प्रध्युत दूसरोके साथ सघर्ष करने, उन्हे त्रिस्ड्त 
करने और उन्हे घोखेमे डालनेसे भी नही चूकता है । इतना ही नही, प्रत्येक मनुष्यका यह स्वभाव बना हुईं 
है कि वह अपना प्रयोजन रहते अथवा न रहते भी दूसरोके साथ हमेशा अनुचित आचरण करनेमें आनन्दित 
होता है । 

तीर्थंकर महावीरके समयमें भी मानव-समाजकी यही दशा थी और उन्होने जाना था कि यह देगी 
मानव-समाजको विघटित करके प्रत्येक मनुष्यके जीवनको त्रस्त करनेवाली है, अत उन्होने अपनी देशनामे हे 
सिद्धान्त प्रस्थापित किया था कि मानव-जीवनमें_श्ान्ति-स्थापनाकी रीढ सामाजिक सग्ठनको सुदृंढ करतेके 
लिए भ्रत्येक मनुष्यको दूसरे मनुष्योके साथ, प्रत्येक कुटुम्बकों दूसरे कुटुम्बोके साथ, प्रत्येक नगरकों वह नगर 
साथ और प्रत्येक राष्ट्रको अन्य सभी राष्ट्रोके साथ अपना प्रयोजन्त रहते न रहते कभी भी अनुचित आचरपु 
नही करना चाहिए । इतना ही नहीं, आवश्यकता पृडनेपर सभीको सभीके साथ निरपेक्ष-भावसे_ सतत 
सहायकपनेका आचरण करते रहता चाहिए । ः 

तीर्थंकर महावीरकी देशनामे तो यज्ञोमे धर्मके नामपर होनेवाले पशुओको रक्षाके अनुकूंड हा 
जागृत करनेके लिये यहाँ तक कहा, गया था कि जब भ्राणीमात्र एक-दुसरे प्राणीका उपकारक हूँ तो प्रहार 


न्‍ा 
तक 
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मनुष्यको सतत्‌ “सत्वेषु मैत्री”” वाला पाठ याद रखना चाहिए और दूसरोंके साथ पूर्वोक्त स्वरूपवाले क्षमा, 
मार्दव, आजंव तथा सत्य घर्मोके रूपमें ही अपना पवित्र आचरण बना लेना चाहिए । इस तरह भ्रत्येक मनुष्य, 
प्रत्येक कुटुम्ब, प्रत्येक नगर और प्रत्येक राष्ट्र अर्थात्‌ विदवका मानवमात्र जब तीर्थंकर महावीर द्वारा उपदिष्ट 
पूर्वोक्त स्वरूपवाले क्षमा, मादव, आजंव और सट्य धर्ममय अपना जीवन वना ले तभी वह अपनेकों मानव 
या सम्य कहलछानेका अधिकारी हो सकता है तथा विश्वमें सच्ची अहिंसाका प्रसार भी इसी आधारपर हो 
सकता है और मानव-जीवनमे इसी आधारपर सुख-जान्तिकी लहर दोड सकती है । 


ऊपर मनुष्यके सामाजिक-जीवनकी झाँकी बतलरायी गयी हैं। इसके अतिरिक्त मनुष्यकों जीवनमे सुखी 
बननेके लिए अपने व्यक्तिगत जीवनकों भी धर्ममय बनाना होगा । अर्थात्‌ लोकमे बहुतसे मनुष्य ऐसे देखनेमे 
आते है कि वे लोभके वशीभूत होकर सम्पत्तिके सग्रहमे जितना आनन्द छेते है, उत्तना आनन्द वे उसके उप- 
भोगमें नही लेते, यहाँ तक कि वे अपने शरीरकी आवश्यकताओकी पूतिमे भी बडी कंजूसीके साथ काम छेते 
हैं। इसी तरह लोकमे बहुतसे मनुष्य ऐसे देखनेमें आते है कि वे लोलुपतावश पाँचो इच्द्रियोके विषयोका 
आवश्यकतासे अधिक उपभोग करते हुए भी कभी तृप्त नहो होते । 


वात तो वास्तवमे यह हैं कि भोजनादि पदाथे मनुष्यकी मनसन्‍्तुष्टिके लिए बिलकुल उपयोगी नही है, 
केवल शरीरके लिए ही वे उपयोगी सिद्ध होते है, फिर भी मनुष्य अपने मनके वशीभूत होकर ऐसा भोजन 
करनेसे नही चुकता, जो उसकी शारीरिक प्रकृतिके बिलकुल प्रतिकूल पडता है। इसी प्रकार वस्त्र या अन्य 
सभी उपयोगमे आनेवाली वस्तुओके विषयमे प्राय प्रत्येक मनुष्य जितनी मानसिक अनुकूछताकी बात सोचता 
है, उतनी शारीरिक अनुकूलताकी बात वह कभी नहीं सोचता है । ऐसा करनेसे मनुष्यके जोवनका 'ह्वास तो 
होता ही है, परन्तु साथ ही उसके इस आचरणका भानव-समाजके ऊपर भी प्रतिकूल प्रभाव पडता है । इसलिए 
तीर्थंकर महावीरके उपदेशमे यह बात बतलायी गयी हैं कि भोजन आदि बाह्म-सामग्री जीवनके लिए बडी 
उपयोगी है। अत मनुष्यकों उसका जीवनमें उपयोग तो करना चाहिए, लेकिन उसका दुरुपयोग न हो---इस 
बातका भी उसे पूरा-पूरा ध्यान रखना चाहिए । इस तरह प्रत्येक मनुष्यको उपर्युक्त क्षमा, मार्दव, आजंब 
और सत्य धर्मोके साथ ही सम्रहवृत्तिको समाप्त करनेवाले शौच-घर्मं तथा विलासवपूर्ण-बृत्तिको समाप्त करने- 
वाले सयम-धर्मका अवलम्बन अपने जीवनमे अवश्य लेना चाहिए । 


वास्तवमें विचार किया जाय तो छोक-शान्ति और जीवन-शान्तिके लिए क्षमा, मादंव, आजंब, सत्य, 
शौच और सयम ये छह धर्म हैं । इसलिए जबतक मानव-समाज इनके महत्त्वको न समझकर इनकी उपेक्षा 
करता रहेंगा, तबतक उसके जीवनसे कुटुम्बमे, नगरमें, राष्ट्रम और विश्वमे कभी भी शान्ति स्थापित नहीं 
हो सकती, और न कोई भी मनुष्य पारमाथिक सुखके कारणभृत पारमाथिक धर्मकी ओर ही वास्तविक 
रूपमे अग्रसर हो सकता हैं। 


पारमाथिक धर्मोकी मोक्ष-कारणता 


ऊपर बतक्ाया गया है कि पारमायिक धर्म नि श्रेयस अर्थात्‌ मुक्ति या आत्मस्वातन्त्यरूप पारमाथिक 
सुखके कारण हूँ और यह भी बतलाया गया हूँ कि मानव-जीवनमें जवतक उपर्यक्त लछौकिक-धर्मोका समावेश 
नही होगा, तबतक उसमें उक्त पारमायिक धर्मोंका व्रिकास होना सम्भव नही है। अर्थात्‌ उपर्युक्त प्रकार 





१. सत्वेषु मंत्री गुणिपु प्रमोद क्लिष्टेपु जीवेपु कृपापरत्वम । 
माध्यस्थ्यभाव विपरोतवृत्तो सदा ममात्मा विदघातु देव ॥--सामायिक पाठ । 


१४ सरस्वती-वरदपुत्र पं० बंशीधर व्याकरणाचार्य अभिनन्दन-पग्रन्थ 


लोकिक धर्मोपर चलनेवाला मानव जब शारीरिक और ऐहिक दृष्टिसे सुखी हो जाता है, तभी वह यह सोचने- 
के लिए सक्षम होता है कि मेरा जीवन शरीरके अधीन हैं और शरीरकी स्थिरताके लिए मुझे भोजन, वस्त्र, 
आवास और इनको पूतिके लिए कुटुम्ब, नगर, राष्ट्र तथा विष्व तकका सहारा लेना पडता हैँ । इस तरह मैं 
मानव-सगठनके विशाल-जालमे फेसा हुआ हूँ। ऐसी स्थितिमे वह अपना भावी ककत्तंव्यका मार्ग इस प्रकार 
निश्चित करता है कि जिससे वह शरोर-बन्धनसे छुटकारा पा सके । उसके उस कत्त॑व्य-मार्गंको तीर्थकर 
महावीरकी देशनामे इस प्रकार बतलाया गया है कि सव॑ प्रथम उसे अनशन आदि पूर्वोक्त बाह्म-प्रयत्नो (तपो) 
द्वारा शरीरमे आत्म-निर्भरता लछानेका व प्रायश्चित आदि पूर्वोक्त अन्तरग प्रयत्नो (तपो) द्वारा आत्मामे 
स्वावलम्बनता छानेका पुरुपार्थ करना चाहिए तथा इन बहिरग और अन्तरग प्रयत्नोके आधारपर ही जैसी- 
जैसी शरीरकी आत्मनिर्भरता और आत्माकी स्वावरूम्बनता बढती जाए, उसके आधारपर उसे बाह्म-पदा्थकि 
अवलम्बनको छोडने रूप त्याग धर्मं (अणुन्नत आदि श्रावक घर) और इसके भी आगे आकिंचन्य धर्म (महात्रत 
आदि मुनि-धर्म)को अगीकार कर लेना चाहिए । इस तरहका पुरुषार्थ उसे तबतक करते रहना चाहिए, जव- 
तक कि उसका शरीर पूर्ण आत्मनिभंर न हो जावे और आत्मा पूर्ण स्वावलम्बी न बन जावे । शरीरके पूर्ण 
आत्मनिर्भर हो जाने और आत्माके पूर्ण स्वावलम्ब्री बन जानेपर वह स्व प्रथम जीवन्मुक्त परमात्मा बनता 
है और अन्तमे वह शरीरसे स्वंथा सम्बन्ध-विच्छेद कर लेनेपर ब्रह्मचयंका घारक ( आत्मलीन परमात्मा ) 
बन जाता है अर्थात्‌ नि श्रेयस (मुक्ति या आत्मस्वातन्त्य) को प्राप्तककर पारमार्थिक सुखका भोवता परमात्मा वन 
जाता हैं और वह सवंदा अजर व अमर बना रहता हूँ । 

तीर्थंकर महावी रकी देशनामें उपदिष्ट धर्मतत््वका यह विवेचन आगमके एक भेद चरणानुयोगके आधार 
पर किया गया है, क्योकि तीर्थंकर महावी रके धमंतत्त्वको समझनेके लिए हमें चरणानुयोग ही एक सहारा है । 
चरणानुयोगमे धमंतत्त्वको समझनेके लिए यद्यपि और भी कई प्रकार बतलाए गए है, परन्तु वे सब प्रकार भी 
धर्मंतत््वको उपर्युक्त रूपमे ही प्रदर्शित करते हैं । यथा-- 

१ मिथ्यादर्शान (सुखकी अभिलाषासे दु-खके कारणोमें रुचि रखना), मिथ्याज्ञान (दु खके कारणोकी 
सुखके कारण समझना) और भिथ्याचारित्र (सुखकी प्राप्तिके लिए दु खजनक प्रवृत्ति करना) यह सब अधर्म हूँ 
तथा इनके ठीक विपरीत अर्थात्‌ सम्यग्ददंन (सुखकी अभिलाषासे सुखके कारणोमे ही रुचि रखना), सम्यग्वाने 
(सुखके कारणोकों ही सुखके कारण समझना) और सम्यक्चारित्र (सुख-श्राप्तिके लिए सुखके ही कारणोर्म 
प्रवृत्त होना) यह संब धर्म है ।' 

२ हिंसा करना, झूठ बोलना, चोरी करना, भोगविलासमें जीवन बिताना और धनादिकके सग्रहको 
ही जीवनका रूक्ष्य बना छेना--यह सब अधघम है तथा इस प्रकारकी प्रवृत्तियोको जीवनसे निकाल देता“ 
यह सब धमं हैं ।* 

३ धाभिक प्रवृत्ति (धसंपुरुषाथ), आर्थिक प्रवृत्ति (अथंपुरुषार्थ) और भोगमे श्रवृत्ति (कामपुरुषा्थ) 
इनका जीवनमें समन्वय नही करना अधघर्म है तथा इनका जीव्नमें समन्वय करते हुए अन्तमें केवल धर्मंपुरुषार्थ- 
पर आखूढ हो जाना अर्थात्‌ मोक्षपुरुषार्थथय जीवनको बना लेना धमं है । 

पहले प्रकारमे जो सम्यग्दशनादिकको धर्म कहा गया है, उनमेंसे सम्यग्ददंनका अन्तर्भाव तो क्षमा, 


१ रत्नकरण्डकश्रावकाचार, इलोक ३ | 
२. हिंसाध्तृतस्तेयात्रह्मपरियग्रहेभ्यों विरतिब्रंतम्‌ ।--तत्त्वाथ्थंसूत्र ७॥९ । 


३ [धर्म और सिद्धान्त . १५ 


मादंव, सत्य, शौच और सयम धर्मोमें हो जाता है, क्योकि कोई भी मनुष्य जबतक अपने जीवनमें इन छह 
धर्मोको स्थान नही देगा तब तक सम्यर्दृष्टि त्रिकालमे नही हो सकता हैं। इसका भी कारण यह हैँ कि 
सम्यर्दृष्टिकी वृत्ति और प्रवृत्ति कभी अन्याय, अत्याचार आदि उच्छू खलताओको लिए हुए नही हो सकती है 
और यदि इस तरह॒की वत्ति और प्रवृत्ति किसीकी होती हैं तो वह सम्पर्दृष्टि नही हो सकता है । इसी प्रकार 
प्म्यक्चारित्रका अन्तर्भाव तप, त्याग, आकिचन्य और ब्रह्मचर्य धर्मोमे हो जाता है। जैसा कि इन धर्मकि पूर्वमे 
किए गए स्वरूप-विवेचनसे स्पष्ट हो जाता है । सम्यग्ज्ञानके सम्बन्धर्में यदि विचार किया जाए तो कहा जा 
सकता है कि ज्ञान अपने जापमें न तो धर्म है और न अधर्म है, इसलिए जब तक उसका सम्बन्ध मिथ्यादर्शन 
और मिथ्याचारित्रसे रहता है तब तक तो उसका अन्‍्तर्भाव अधर्म में होता और जब उसका सम्बन्ध सम्यर्दशंन 
और सम्यक्चारित्रसे हो जाता है तब उप्तका अन्तर्भाव धर्ममें हो जाता हूँ । 


दूसरे प्रकारमे जो अहिसादिकको धर्म कहा गया है उनका समावेश क्षमा आदि धर्मोमे निम्त प्रकार 
होता है । 

आहिसा और अचौय॑ ये दोनो निवृत्तिपरक धर्म हैँ क्योकि हिसासे निवृत्ति अहिसा, और चोरीसे निवृत्ति 
अचौये कहलाता हैं। दूसरोके लिए अप्रिय वचन बोलना अथवा बघ, बन्धन, ताडन, छेदन, भेदन आदि 
क्रियाओ द्वारा कष्ट पहुँचाना हिंसा है, अत इन सबसे निवत्ति स्वरूप अहिसाका समावेश क्षमाधमंमे होता है । 
इसी प्रकार दूसरोकी वस्तुओको उनकी आज्ञांके बिना अपनी बना लेना चोरी है। यह चोरो अपने आपमे 
अधर्म न होकर दूसरोको कष्ट पहुँचाने रूप हिसाका कारण होनेसे ही अधम है अत कारणमें कार्यका उपचार 
होनेसे चोरी भी एक तरहसे हिंसाका ही रूप सिद्ध होती है, इसलिए चोरोसे निवृत्तिरूप अचौयंधमंका 
समावेश भी क्षमाधघमंमें हो जाता है । तथा यदि और बारीकीसे अहिसा व अचौयंका विश्लेषण किया जाय तो 
अहिसाका समावेश क्षमाके साथ-साथ मादंवधरमंमे होता है, कारण कि अध्रिय वचन बोलनेका अर्थ दूसरोका 
तिरस्कार करना ही तो है अत दूसरोका तिरस्कार नही, करने रूप अहिसाका समावेश मार्दवधमंमे भी हो 
जाता है । इसी तरह अचौयं घर्मका समावेश आजंव धमंमे करना उचित है कारण कि छल-कपट करना चोरी- 
का ही खझूपान्तर है । 


सत्य धर्म प्रवृत्तिपरक घ॒र्म हैं । छोकमे दूसरोको कष्ट नही पहुँचाना, इनका तिरस्कार नही करना 
और उन्हे घोखेमे नही डालना--यह तो धर्म है ही, परन्तु अहिंसा और अचौय॑े धर्मोकी सीमा केवल इस तरह- 
के अधर्मसे निवृत्ति रूपमे ही नही समाप्त हो जाती है प्रत्युत इस निवृत्तिके आगे इनका कुछ प्रवृत्तिपरक 
रूप भी होता है। इसलिये उक्त प्रकारसे अहिंसा और अचौय॑वृत्तिके घारक मनुष्यको तोर्थंकर महावीरकी 
देशनामे यह उपदेश दिया गया है कि दूसरोके प्रति हित-मित-प्रिय वचन बोलो, उनके साथ सहानुभूति और 
सहृदयताका व्यवहार भी करो तथा आवश्यकतानुसार उन्हे यथाशविति तन-मन-धनसे सहायता भी पहुँचाओ । 
इस तरह अहिसादि पाँच धर्मो में समाविष्ट सत्य-धर्मं और क्षमा आदि दश धर्मोमे समाविष्ट सत्य धमं--इन 
दोनोमे कोई अन्तर नही रह जाता है । ये अहिसा आदि तीन धर्म और क्षमा आदि चार धर्म लौकिक घमं हो 
है, कारण कि ये सभी मानव-सगठनकी स्थिरताके आधार हैं । 


'कुशील' जब्दका लौकिक दृष्टिसे अथें होता है--पर वस्तुओंका जोवनकों हानिकर एवं अमर्यादित 
होकर उपभोग करना, इसलिए इससे विपरीत अर्थके वोधक ब्रह्मचय॑ घर्मका समावेश सयम धर्ममे होता है । 
परन्तु यहाँ पर इतना और ध्यान रखना चाहिए कि पारमाथिक धर्मकी ओर बढने वाले मनुप्यके लिए जो 
उपभोग भाज आवश्यक है, कल वह उसे अनावदयक भी हो जाता है । अत. ऐसे. अनावश्यक्र उपभोगका त्याग 
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धर्ममे और अन्ततोगत्वा आकिचन्य धर्ममें समाविष्ट होता हैं। छोकमें और भर्मंग्रन्थोमे ब्रह्मचर्य धर्मका जो 
पर-पुरुष या पर-स्त्री-रमणका त्याग अथवा आगे स्वपुरुप और स्वस्त्री-रमणका भी त्याग अर्थ किया जाता है 
वह यद्यपि मिथ्या नही हैँ परन्तु वह अपूर्ण अवश्य है, कारण कि मनके वशीभत होकर अथवा शारीरिक 
आवदश्यकताओकी पूर्तिके लिए जितना पर वस्तुओका अवलूम्बन जीवनमें लिया जाता हैं वह सभी कुशीलमें 
अन्तभूत होता हैं। इसलिए परवस्तुओके अवलम्बनका मानसिक दृष्टिसे तो स्वथा त्याग हो जाना तथा 
शारीरिक दृष्टिसे शक्तिके अनुसार त्यागकर देना ही ब्रह्मचयं धर्मं है । 
अपरिग्रह” शब्दके दो अर्थ होते हँं--एक तो ईपत्‌ परिम्रह ( सग्रह ) अर्थात्‌ परिग्रह ( सग्रह ) का 
परिमाण और दूसरा परिग्रह ( सग्रह ) का त्याग । इस तरह परिग्रहके परिमाण रूप अपरिग्रह धम्मका 
समावेश लौकिक धर्म होनेके कारण शौच धमममें और प रिग्रहके त्याग रूप अपरियग्रह धर्मका समावेक्ष पारमाथिक 
धर्ंके रूपमे त्याग तथा आकिचन्य धर्म होता हैं । और अन्तमें उपभोग तथा परिग्रह दोनोका त्याग दशम 
ब्रह्मचय॑ मे अन्तभत होता है । 
यदि उक्त पाँचो पापोके उद्भवके सम्बन्ध्में विचार किया जाय तो समझमें आ जायगा कि उनमेसे 
कुशील ( भोग ) और परिग्रह ( सग्रह ) ये दोनो पाप जीवकी लोभन-वृ त्तिके परिणाम है तथा हिंसा, झूठ 
और चोरी क्रोच, मान और माया-चवृत्तिके परिणाम है लेकिन इनमें यदि परस्परके कार्यकारणभावपर विचार 
किया जाय, तो कहा जा सकता है कि कुशीक ( भोग ) और परिग्रह ( सग्रह ) ये दोनो पाप ही सब पापोकि 
मुल है क्योकि प्राय देखनेमें आता हैं कि प्रत्येक मनुष्य अपनी स्वाथंपूर्तिके लिये ही हिसा करनेमें उद्चत होता 
है, झूठ बोलता है और चोरी भी करता है । इस तरह कहना चाहिए कि सबसे भयकर पाप जीवकी स्वार्थ॑- 
वृत्तिका परिचायक लोभ ही हैं। यही कारण हैं कि चरणानुयोग-आगमम्में “लोभ पापका बाप बखाना'के 
रूपमे लोभको पापका बाप कहकर पुकारा गया है । 
इस प्रकार धर्मकी चाहे सम्यदर्शन, सम्यग्ज्ञान और सम्यक्चारित्र रूप व्याख्या की जावे, चाहे अहिसा, 
सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचयें और अपरियग्रह रूप ' व्याख्या की जावे अथवा चाहे क्षमा आदि उपर्युक्त दक्श धर्म रूप 
व्याख्या की जावे--इन सभी व्याख्याओमें भावका कुछ भी अन्तर नही है। अर्थात्‌ ये सभी प्रकारके धर्म 
पर्वोक्त प्रकार धर्मके छौकिक और पारमार्थिक दोनो वर्गों समाविष्ट होते है । इसी घमंका एक प्रकार जो 
धर्म, अर्थ और काम पुरुषा्थोके समन्वयरूप त्रिवर्गके रूपमें व केवल धर्म पुरुषार्थथी स्थितिको प्राप्त मोक्ष- 
पुरुषार्थरूप अपवर्गके रूपमें बतछाया गया है वह भी त्रिवर्गके रूपमें तो धर्मके छौकिक वर्गंसे और अपवर्गके 
रूपमे धर्मके पारमा्थिक बग्गेमे समाविष्ठ होता है । 
यहाँपर मैं इतना और स्पष्ट कर देना चाहता हूँ कि तीथंकर महावीरकी देशनाके अनुसार धर्मका 
सद्भाव सम्यग्दर्शनके रूपमें देवगति और नरक गतिमे तथा सम्यग्दर्शन और यरत्किचित्‌ चारित्रके रूपमें 
तियंग्गतिमें भी स्वीकार किया गया है । परन्तु लोकमें और धमंग्रन्थों ( चरणानुयोग ) में धर्मके विभयमे जो 
कुछ सोचा और कहा गया है, उसमें मुख्यतया मानव-जीवनको ही लक्ष्य बनाया गया है । वास्तवम बात भी 
ऐसी है कि धर्मका जो महत्त्व मानव-जोवनमें प्रस्फुटित होता है वह नारकियों, देवो और तिय॑चोके जीवन 
प्रस्फुटित नही होता, क्योकि ससारमें मानव ही ऐसा प्राणी है जिसे अपना जीवन सुखमय बनानेके लिए 
मानव-समाजको लेकर सगठनात्मक प्रयत्न करना और अपने जीवनके अधिकारोकी सीमा निर्धारित करतों 
अनिवायं होता हैँ तथा मोक्षकी प्राप्ति भी मानव-जीवनसे ही होती है । 
इस तरह चरणानुयोगकी दृष्ट्सि निर्णीत किया जाय, तो तीर्थंकर महावीरका तत्त्नज्ञान धर्मतर्व 
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रूपमे ही निर्णीत होता है और यह धर्मंतत्व जैसा कि ऊपर बतलाया जा चुका है--लछोकिक तथा पारमाथिक 
सुखमे कारणभूत छौकिक और पारमाथिक धर्मोके रूपमे विभकक्‍त हो जाता हैं। इस धर्मतत्वको इसी रूपमे 
यदि प्रत्येक मनुष्य, प्रत्येक कुटुम्ब, प्रत्येक्_नगर और प्रत्येक देश--इस तरह सम्पूर्ण विश्वकी मानव जाति 
हृदयगम क रके अपने जीवनका अग बना ले तो एक तो विश्वमे सत्र सघ्धंकी स्थिति समाप्त होकर परस्पर 
प्रेमभावका सचार हो सकता है; दुसरे प्रत्येक मानव अन्तमें अपने महान लक्ष्य पूर्वोक्त पारमाथिक सुखकी 
प्राप्तिकी ओर भी यथाशक्ति अग्रसर हो सकता है । 


यद्यपि तीथंकर महावीरका तत्त्वज्ञान द्र॒व्यानुयोगकी दृष्टिसे छह प्रकारके द्रव्योके रूपमें व करणानुयोग 
की दृष्टिसे सप्ततत्त्व या नवतत्त्वोके रूपमे भी निर्णीत होता है। साथ ही इस सभी प्रकारके तत्त्वज्ञानकी 
व्यवस्थाके लिए तोर्थंकर महावीरकी देशनामे कमंवाद, अनेकान्तवाद, स्यथाह्द और सप्तभगीवाद तथा 
प्रमाणवाद और नयवादकी भी महत्त्वपूर्ण स्थान प्राप्त है। परन्तु जिस प्रकार ऊपर धमतत्वकी विस्तारसे 
विवेचना की गयी हू, उसी प्रकार इन संबकी विवेचना भी विस्तारकी अपेक्षा रखती है, जो कि स्वतन्त्र रूपसे 
अनेक लेखोका रूप घारण करने योग्य है । अत आवद्यक होकरके भी इन सबपर लेखमें विचार नही किया 
गया है । ये सभी विपय आवश्यक इसलिए है कि इनका सम्बन्ध भनुष्यके पारमारथिक जीवनसे तो हैं ही, 
परन्तु उसके लौकिक जीवनसे भी कम सम्बन्ध नही हैं क्योकि विचारकर देखा जावे तो समझमे आ सकता है 
कि प्रत्येक मनुष्य का एक क्षण भी इनके बिना नही व्यतीत होता अर्थात्‌ प्रत्येक मनुष्य अपने जीवनके 
प्रत्येक क्षणमें इनका उपयोग तो करता ही रहता है, परन्तु इनके स्वरूपसे वह हमेशा अनभिज्ञ बना हुआ है । 





जैन दर्शनमें आत्मतत्त्व 


१ जन दर्शनके प्रकार 

प्रचलित दर्शनोमेसे किसी-किसी दर्शनको तो केवल भौतिक दर्शन और किसी-किसी दर्शनकों केवल 
आध्यात्मिक दर्शन कहा जा सकता है । परन्तु जैन-दर्शनके भौतिक और आध्यात्मिक दोनो प्रकार स्वीकार 
किये गये हैं । 

विश्वको सम्पूर्ण वस्तुओके अस्तित्व, स्वरूप, भेद-प्र भेद और विविध प्रकारसे होनेवाले उनके परिण- 
मनका विवेचन करना भौतिक दर्शन! और आत्माके उत्थान, पत्तन तथा इनके कारणोका विवेचन करता 
आध्यात्मिक दर्शन” है । साथ ही भौतिक दर्शकों द्रव्यानुयोग” ओर आध्यात्मिक द्शनको 'करणानुयोग' भी 
कह सकते है । इस तरह भौतिकवाद, विज्ञान (साइन्स) और द्रव्यानुयोग ये सव भौतिक दर्शनके और 
अध्यात्मवाद तथा करणानुयोग ये दोनो आध्यात्मिक दर्शनके नाम है । 


२ जैन सस्क्ृतिमे विश्वकी मान्यता 

“विश्व” दब्दको कोप-अन्थोमे सर्वार्थवाचरी शब्द स्वीकार किया गया है, अत” विदृव दव्दक अर्थ उन 
सब पदार्थोका समावेश हो जाता है जिनका अस्तित्व सभव है । इस तरह विद्वको यद्यपि अनन्त” पदाथोका 
समुदाय कह सकते है । परन्तु जैन-सस्क्ृतिमें इन सम्पूर्ण अनन्त पदार्थोको निम्नलिखित छ ? वर्गोमे समाविष्ट 
कर दिया गया है--जीव, पुद्गल, धर्म, अधर्म, आकाश और काल । 

इनमेसे जीवोकी * संख्या अनन्त है, पुदूगल भी अनन्त है, धर्म, अधर्म और आकाश ये तीनो एक-एक 
है तथा काल असरुयात है । इन सबको जैन-सस्कृतिमें अछग-अछग द्रव्य नामसे पुकारा गया है क्योकि एक 
प्रदेशको* आदि लेकर दो आदि सख्यात और अनन्त प्रदेशोके रूपमे अलग-अलग इनके आकार पाये जाते हैं 
या बतलाये गये है । 

जिस द्रव्यका सिर्फ एक ही प्रदेश होता है उसे एकप्रदेशी' और जिस द्रव्यके दो आदि सबश्यात, 
असख्यात या अनन्त प्रदेश होते है उसे बहुप्रदेशी* द्रव्य माना गया है। इस तरह प्रत्येक जीव तथा धर्म और 





१ अमरकोष-तृतीयकाण्ड-विशेष्यनिष्नवर्गं, इलोक-६४, ६५। 
अनन्त” शब्द जैन-सस्कृतिमें सव्याविशेषका नाम है । इसी तरह आगे आनेवाले सख्यात और असब्यात 
शब्दोकी भी सख्याविशेषवाची ही माना गया है। जैन-सस्क्ृतिमे सख्यातके सख्यात, असख्यातके असल्यात॑ 
और अनन्तके अनन्त-भेद स्वीकार किये गये है। (इनका ब्रिस्तुत विवरण-तत्त्वारथंराजवातिक--९-२८ ' 
३. अजीवकाया धर्माधर्माकाशपुद्गला , जीवाश्व और कालइच ।-त० अ० ५-१, ३े व ३८ । 


४ यद्यपि विईवके सम्पूर्ण पदार्थोकी संख्या ही अनन्त है लेकिन अनन्त सख्याके अनन्त-भेद होनेके कॉर्र 
जीवोकी सख्या भी अनन्त है और पुदूगलोकी सर्या भी अनन्त है । इसमें कोई विरोध नहीं आता । 

५ द्रव्याणि' ।-तत्त्वाथेंसत्र ५॥२। 

६ द्रव्यसग्रह गा० २७। 

७ एकप्रदेशवदपि द्रव्य स्यात्‌ खण्डवर्जित. स॒ यथा ।-पचाध्यायी, १-३६ | 

८. पचाध्यायी, १।२५ | * 


३ | धर्म और सिद्धान्त ' १९ 


अचम॑ ये तौनों द्रव्य समान असंख्यात" प्रदेशोंके रूपमें बहुप्रदेशी द्रव्य है, अनन्त पुदूगल सिफ़े एक प्रदेश वाले 
द्रव्य है और अनन्त पुदूगल दो आदि सल्यात, असंख्यात तथा अनन्त प्रदेशोके रूपमें बहुप्रदेशी द्रव्य माने गये 
हैं । इसी प्रकार आकाशको अनन्त प्रदेशोके रूपमें बहुप्रदेशी और सपूर्णकाछोंमेसे प्रत्येछ कालको एकमप्रदेशों ' 
द्रव्य स्वीकार किया गया है। यहाँपर इतना ध्यान और रखना चाहिये कि सपूर्ण काल द्रव्य असंख्यात' 
होकर भी उतने हैं, जितने कि प्रत्येक जीवके या धर्म गथवा अधर्म द्रव्यके प्रदेश बतलाये गये है । 

इन सब द्रव्योमेसे आकाश द्रव्य सबसे बठा और सब ओरसे असीमित विस्तार वाला द्रव्य है तथा 
बाकीके सब द्रव्य इसी आकाशके अन्दर ठीक मध्यमें सीमित होकर रह रहे है ।? इस प्रकार जितने आकाशके 
अन्दर उक्त सब द्रव्य याने सब जीव, सब पुदूगल, घर्मं, अधर्म, और सब काल विद्यमान है उतने आकाशको 
लोकाकाश और शेष समस्त सीमारहित आकाशको अछोकाकाश नामसे पुकारा गया है । यहाँपर भी इतना 
ध्यान रखनेंकी जरूरत है कि आकाशके जितने हिस्सेमे धर्म द्रव्य अथवा अधरमम द्रव्यका जिस रूपमे वास हैँ वह 
हिस्सा उसी रूपमे लोकाकाशका समझना चाहिये । इस तरह लछोकाकाशके भी घर्मं अथवा अधर्म द्रव्यके समान 
ही असख्यात प्रदेश सिद्ध होते हैं तथा घर्मं और अधमम द्रव्योकी ही तरह सम्पूर्ण अनन्त जीव द्रव्यो, सपूर्ण 
अनन्त पुदुगल द्रव्यो तथा सपूर्ण असख्यात काल द्रव्योका निवास भी आकाइशके इसी हिस्सेमे समझना 
चाहिये । 

धम और अधघर्म इन दोनो द्रव्योकी बनावटके बारेमे जैन-प्रन्थोमें लिखा है कि जब कोई मनुष्य 
यथासभव अपने दोनो पैर फैलाकर और दोनो हाथोको अपनी कमरपर रखकर सीधा खडा हो जावे, 
तो जो आकृति उस मनुष्यकी होती है वही आक्ृति धर्म और अधरम दोनों द्रव्योंकी समझनी चाहिये । यही 
कारण है कि लोकको पुरुषके आकार वार बतलाया गया है और जिसे--नब्रह्माण्ड या परब्रह्म भी इसीलिए 
कहा गया है । 

धर्म द्रव्य और अधर्म द्रव्यकी बनावटके' बारेमे जैन-ग्रन्थोमे यह भी लिखा है कि इन दोनों द्वव्योकी 
ऊँचाई चौदह रज्जु, मोटाई उत्तर-दक्षिण सर्वत्र सात रज्जु और चौडाई पुव॑-पश्चिम नीचे विल्कुक अन्तमे 
सात रज्जु, ऊपर क्रमसे घटते-घटते मध्यमे सात रज्जुकी ऊचाईपर एक रज्जु, फिर इसके ऊपर क्रमसे बढते- 
बढते साढें तोन रज्जुकी ऊचाईपर पाँच रज्जु तथा उसके भी ऊपर क्रमसे घटते-घटते बिल्कुल अन्तमें साढे 
तीन रज्जुकी ऊचाईपर एफ रज्जु है । 


१ असंख्येया प्रदेशा धर्माधर्मेंकजीवानाम्‌ ।-तत्त्वाथ॑सूत्र अध्याय ५, सूत्र ८ । 

२. नाणों ।-तत्त्वाथंसूत्र अध्याय ५, सूत्र ११ । यहाँपर अणु” एकप्रदेशी द्रव्य हैं” यही अर्थ ग्रहण किया 
गया हैं ।--पचाध्यायी, अध्याय १ इलोक ३६ | 
सल्येयासस्येयाइच पुदूगलानाम्‌ ।-तत्त्वाथेंसूत्र अध्याय ५, सूत्र १०। 

यहाँपर च' शब्दसे अनन्तसख्याका भी ग्रहण किया गया है । 
४. आकाशस्यथानन्ता ।-तत्त्वाय॑ंसूत्र, अध्याय ५, सूत्र ९ । 
५ देखिये, टिप्पणी नं० ७ “काछाणुर्वा यत. स्वत सिद्ध ” । 
६ ते कालाणु असखदब्वाणि ।-द्रव्यसग्रह गा० ९२ | 
हि । 
८ 
है 


५४ 


लोकाकाशेआ्वगाह ।-तत्त्वार्थंसृत्र अध्याय ५, सूत्र १२ । 
» पचाध्यायी, अ० २, इलोक २२ | 
« तत्त्वा्थराजवातिक--५-३८ । 


२० सरस्वती-वरवपुत्र प॑० बंधीधर व्याकरणाचाय अभिनन्‍दन-प्रन्य 


जब कि धर्म और अधघमं द्रव्योकी बनावटके समान ही छोकाकाशकी बनावट है तो इस्तका मतलब 
यही हैं कि लोकाकाशके एक-एक प्रदेशपर घर्मं और अधमं द्रव्योका एक-एक प्रदेश साथ-साथ वैठा हुआ हैं! 
तथा इसी तरह लोकाकाशके उस-उस प्रदेशपर धर्म और अधर्म द्रव्योके प्रदेशोके साथ-साथ एक-एक काल 
द्रव्य भी विराजमान” हूँ । इस तरह सम्पूर्ण असख्यात काल द्रव्य मिलकर घर द्रव्य, अधर्म द्रव्य तथा लोका- 


काशको बनावटका रूप धारण किये हुए है । 


इन चारो द्रव्योमेंसे आकाश द्रव्य तो असीमित अर्थात्‌ व्यापक होनेकी वजहसे निष्क्रिय हैं ही, साथ 
ही शेष धर्म द्रव्य, अधमं द्रव्य और सपूर्ण काल द्रव्योको भी जैन-सस्क्ृतिमे निष्क्रिय" द्रव्य ही स्वीकार किया 
गया है अर्थात्‌ इन चारो प्रकारके द्रव्योमे हलन-चलनरूप क्रियाका सर्वथा अभाव है। ये चारो ही प्रकारके 
द्रव्य अकप स्थिर होकर ही अनादिकालसे रहते आ हैँ और रहते रहेगे। इनके अतिरिक्त सभी जीव और 
सभी पुदुगल द्रव्योको क्रियावान्‌ द्रव्य स्वीकार किया गया हैं और यह भी एक कारण है कि जिस भ्रकार 
घर्मादि द्रव्योकी बनावट नियत है उस प्रकार जीव द्रव्यो और पुदुगल द्रव्योकी बनावट नियत नही है। प्रत्येक 
जीव यद्यपि घमं या अधर्म अथवा लोकाकाशके बरावर प्रदेशों वाला हैं और कभी-कभी कोई जीव अपने 
प्रदेशोकों फछाकर समस्त लोक्में व्याप्त होता हुआ उस आक्ृतिको प्राप्त भी कर लेता है । परल्तु समान्यह्प- 
से प्रत्येक जीव छोटे-बडे जिस शरीरमें जिस समय पहुँच गया हो, उस समय वह उसीकी आकृति ' का हम 
घारण कर लेता है । पुद्गल द्रव्योमें यद्यपि एकप्रदेशी सभी पुदुगल क्रियावान्‌ होते हुए भी नियत आकाखादे 
हैं। परन्तु अवगाहन-दाक्तिकी विविधताके कारण दो आदि सख्यात, असंख्यात और अनन्त प्रदेशोवाले पुद्गलोके 
आकार नियत नही है। यही वजह है कि दो आदि सख्यात, असर्यात और अनन्त प्रदेशोवाले अनन्तों पुदुगढ 
लोकाकाशके एक-एक प्रदेशमें भी समाकर रह रहे हैं। यद्यपि सामान्यरूपसे प्रत्येक जीवका निवात 
लोकाकाशके असख्यातवें भाग क्षेत्रमे माना गया है, परल्तु परस्पर अव्याघातशक्तिके प्रभावसे एक ही क्षेत्र 
अनन्तो जीव भी एक साथ रहते हुए माने गये हैं । 


प्रत्येक जीव चेतना-लक्षण वाला है और चेतनारहित होनेके कारण धर्म, अघर्म, आकाश, पुदुगल और 
सपूर्ण काल द्रव्योकी अजीव माना गया हैं। इसी प्रकार सभी पुद्गल रूपी माने गये है अर्थात्‌ सभी पुदुगलोम 
रूप, रस, गन्ध और स्परद्ं ये चार गुण पाये जाते हैं । यही कारण है कि इनका ज्ञान हमे स्पर्शन, रतनो, 
नासिका और नेत्र इन बाह्य _इन्द्रियोसे यथायोग्य होता रहता है ।* पुदूगलोके अतिरिक्त सब जीव, धर; 
अघर्म, आकाश और सब काल इन सभीको अरूपी स्वीकार किया गया है अर्थात्‌: इनमे रूप, रस, गध और 
स्पर्श इन चारो पुदुगल गुणोका सर्वेथा अभाव पाया जाता है। अत. इनका ज्ञान भी हमें उक्त बाह्य “इच्धियोंते नही 





१. धर्माघर्मयों कृत्स्ते -तत्त्वार्थंसुत्र, ५११२ । 

२. द्रव्यसग्रह, गाथा २२ । | 

३. निष्क्रियाणि च ।-तत्त्वाथें० ५७ । 

४. केवलसमुद्धातके भेद लोकपुरण समुद्धातमे यह स्थिति होती है । 

५, द्रव्यसग्रह, गाथा १०।॥ 

६ रूपिण्य: पुदूगला । स्पर्शरसगन्धवर्णवन्त' पुदूगला ।-तत्त्वा० ५१२३ | 

७ इन्द्रियग्राह्म होनेसे ही पुदुगल द्रव्योको मृत और इन्द्रियग्राह्म न होनेसे ही शेष सब द्र॒व्योको अमूर्त भी 
माना गया है । -पचाध्यायी २, ईलोक ४ | 


रॉ 
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होता है। यद्यपि अनन्तो पुद्गलोका ज्ञान भी हमे बाह्य इच्द्रियोसे नहीं होता है। परन्तु इससे उन पुद्गलोमे 
रूप, रस, गन्ध और स्पर्शंका अभाव नही मान लेना चाहिये । कारण कि इन गुणोका सद्भाव रहते हुए भी 
इन पुदुगलोमें पायी जानेवाली सूक्ष्मता ही उक्त बाह्य इन्द्रियोसे उनका ज्ञान होनेमे बाधक है । इसी तरह 
शब्दका ज्ञान जा हमे वाह्म कर्ण इन्द्रियसे होता है । इससे शब्दकी पौद्गलिकता सिद्ध होती है । 


जीवद्रव्योके' अस्तित्व और स्वरूपके विषयमे इस लेखमे आगे विचार किया जायगा । शीप द्रव्योके 
अस्तित्व और स्वरूपके विपयमें यहाँपर विचार किया जा रहा है--- 


जिनका स्वभाव पूरण और गलनका है' अर्थात्‌ जो परस्पर सयुक्त होते-होते बडे-से-बडे पिण्डका रूप 
धारण कर लें और पिण्डमेसे वियुवत होते-होते अन्तमे अलग-अलग एक-एक प्रदेशका रूप घारण कर ले, उन्हे 
पुद्गल कहा गया है। ऐसे स्थूल पुदूगल तो हमें सतत दृष्टिगोचर हो ही रहे है लेकिन सुक्ष्मसे सूक्ष्म और 
छोटे-से-छोटे पुदूगकोके अस्तित्वको भी--जिनका ज्ञान हमें अपनी बाह्य इन्द्रियोसे नही हो पाता है--विज्ञानने 
सिद्ध करके दिखला दिया हैं। अणुबस और उद्जनबम आदि पदाथ उन सुक्ष्म और छोटे पुद्गलोकी अचित्य 
शक्तिका दिगदर्शन करा रहे हैं । 


सब जीव और सब पुदुगल क्रियाशील द्रव्य हैँ वे जिस समय क्रिया करते हैं और जबतक करते हैं 
तब तक उनकी उस क्रियामें सहायता करना धर्म द्रव्यका स्वभाव है।* इसी तरह कोई जीव या कोई 
पृदगल क्रिया करते-करते जिस समय रुक जाता हैं और जब तक रुका रहता है उस समय और तबतक 
उसके ठहरनेमे सहायता करना अधरम द्रव्यका स्वभाव है? । यद्यपि जैन-सस्कृतिमे जीव और पुदुगल द्र॒व्योको 
स्वत क्रियाशील माना गया है परन्तु यदि अधमं द्रव्य नही होता तो गतिमान्‌ जीव और पुदुगल द्रव्योके 
स्थिर होनेका आधार ही समाप्त हो जाता और यदि धरम द्रव्य नहीं होता तो ठहरे हुए जीव और 
पुदुगलोके गतिमान्‌ होनेका भी आधार समाप्त हो जाता, अत जैन-सस्क्ृतिमे धर्म और अधर्म दोनों 
द्रव्योका अस्तित्व स्वीकार किया गया हूँ और यही कारण हैं कि मुक्त जीव स्वभावत ऊध्वें गमन करते 
हुए भी ऊपर लोकके अग्र भागमे जैन मान्यताके अनुसार इसलिये रुक जाते है क्योकि उसके आगे धर्म द्रव्यका 
अभाव है । 

सब द्रव्योको उनकी निज-निज आक्ृतिके अनुसार अपने उदरमें समा लेना आकाश द्रव्यका स्वभाव 
हैं ।* प्रत्येक द्रव्यका लम्वे, चौडे, मोटे, गोल, चौकोर, तिकोण आदि विभिन्न रूपोमे दृष्टिगोचर होता हुआ 
छोटा-बडा आकार हमें आकाशके अस्तित्वको माननेके लिये वाष्य करता हूँ । अन्यथा आकाश द्रव्यके अभावमे 
सब वरतुओके परस्पर विलक्षण आकारोका दिखाई देना भअसभव हो जाता । 


इसो प्रकार यद्यपि प्रत्येक जीव, प्रत्येक पुद्गल, धर्म, अधर्म और आकाश स्वत परिणमनशील द्रव्य 
माने गये है परन्तु इन सबके उत्त परिणमनका क्षणिक विभाजन करना काल द्रव्यका स्वभाव है अर्थात्‌ द्रव्यो 


अणव स्कन्धाशच । भेदसघातेम्य । उत्पयन्ते । भेदादणु --त० सू० ५-२५, २६, २७ । 
द्रव्यसग्रह, गा० १७। 

द्रव्यसग्रह, ग।० १८। 

धर्मास्तिकायाभावात्‌ ।-तत्वा०-१।९ । 

आकाशस्याग्गाह ।-तत्त्वा०-५॥१८ । 

वर्तनापरिणामक्रियापरत्वापरत्वे च कालस्य । तत्त्वा०-५॥२२ । 
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२२ सरस्वतो-वरवपुत्र प० बशीधर व्याकरणाचार्य अभिननन्‍वन ग्रन्य 


की अवस्थाओमे जो भूतता, वर्तेमातता और भविष्यत्ताका व्यवहार होता रहता है अथवा कालिक दृष्टिते 
जो नये-पुराने या छोटे-य डेंका व्यवहार बस्तुओम होता हैं उससे कालद्रब्योके अस्लित्वफ्ों स्वीकार विया 
गया हैं । 


आकाश द्रव्य एक नयो है ? इसका सीधा-सादा उत्तर यहो हैं कि वह सीमारहित द्रव्य है। सीमा- 
रहित' शब्दका क््यापकरूप अर्थ होता हैं और 'मीमासहित' शब्दका व्याप्य रूप अर्थ होता है तथा व्यापक 
द्रव्य वही होगा जिससे बडा कोई दूसरा द्रव्य न हो । अत आकाश द्रव्यका एकत्व अपरिहार्व है और इस 
आकाशकी वदौोलत हो दूसरे द्रव्योफों ससीम कहा जा सकता है । 


धर्म और अधममं इन दोनो द्रव्पोफ़ी भी जैन-सस्कृतिमें जो एक-एक ही माना गया हैं उसका कारण यह 
हैँ कि लोकाऊाशमे विद्यमान समस्त जीव द्रव्यों और समस्त पुदुगल द्रव्योको गमनमें सहायक होना धर्म द्रव्यका 
काम हैं और ठहरने में महायक होना अधर्म द्रव्यका काम हैं। वे दोनों काम एक, अखण्ड और लछोकाकाद भरते 
व्याप्त धर्म द्रव्य और इसी प्रकार एक, अखण्ड और लोकाकाश भरमें व्याप्त अधमं द्रव्यके माननेसे सिद्ध हो 
जाते है । अत इन दोनो द्र॒व्योको भी अनेक स्वीकार न करके एक-एक" ही स्वीकार किया गया है । 


काल द्रव्यको अणुरूप (एकप्रदेशी) स्वीकार करके उसके लोकाकाशके प्रमाण विस्तारमे रहनेवाले 
असख्यात भेद स्वीकार करनेका अभिप्राय यह है कि काल द्रव्यसे सयुक्त होनेपर ही वस्तुमे वर्तमानताकी 
व्यवहार होता है और यदि किसी वस्तुका काल द्रव्यसे संयोग था, अब नही हैँ तो उस वस्तुमें भूतताका तथा 
यदि किसी वस्तुका आगे काल द्रव्यस सयोग होने वाला हो, तो उस वस्तुमें भविष्यताका व्यवहार होता हैं । 
अब यदि काल द्रव्यको धर्म और अधघम द्रव्योको तरह एक अखण्ड लोकाकाश भरमे व्याप्त स्वीकार कर लेते 
है तो किसी भी वस्तुका कभी भी काल द्रव्यससे असयोग नही रहेंगा । ऐसी हालतमे प्रत्येक वस्तु सतत और 
सवंत्र विद्यमान ही मानी जायगी, उसमे भूतता और भविष्यत्ताका व्यवहार करना असगत हो जायगरा। 
लेकिन जब काल द्रव्योको अणु रूपसे अनेक मान लेते है तो जितने काल द्रव्योसे जिस वस्तुका जब सयोग 
रहता है उन काल द्रव्योकी अपेक्षा उस वस्तुमे तब वर्तमानताका व्यवहार होता है और जिनसे पहले संयोग 
रहा है किन्तु अब नही है उनकी अपेक्षा भूतताका तथा जिनसे आगे सयोग होने वा ला है उनकी अपेक्षा 
भविष्यत्ताका व्यवहार भी उस वस्तुमें सामञ्जस हो जाता है । जैसे एक हो व्यक्तिमें एक ही साथ हम यहाँ 
है, पहले वहाँ था, और आगे वहाँ होगा' इस तरह वर्तमानता, भूतता और भविष्यत्ताका जो व्यवहार किया 
करते है उसका कारण यही है कि जहाँके काल द्रव्योंसे पहले उसका सयोग था उनसे अब नही है ! अब दुसरे 
काल द्रव्योसे उसका सयोग हो रहा हैं और आगे दूसरे काल द्रव्योसे उसका सयोग होनेकी सभावता हैं। ईसे 
प्रकार जब दूसरे अणुरूप भी द्रव्य पाये जाते हैं और उनमें भी भूतता, वर्तमानता और भविष्यत्ताका व्यवहीर 
होता है तो इनमे यह व्यवहार कालकी अणुरूप स्वीकार किये बिना सभव नही हो सकता है अत काल द्रव्यकी 
अणुरूप मानकर उसके लोकाकाशके प्रमाण असख्यात भेद मानना हो युक्तिसंगत है । 


इस तरहसे अनन्त जीव, अनन्त पुद्गल, एक धर्म, एक अधघरमम, एक आकाश और असख्यात काल इईने 
सब द्रव्योके समुदायका नाम ही विश्व है क्योकि इनके अतिरिक्त अन्य कोई वस्तु विश्वमें शेष नही रह जाती 





१ आ आकाशादेकद्रव्याणि ।-तत्त्वा० ५१६ । इस सूत्रमे घ्म, अधर्म और आकाशको एक-एक ही हटय 
बतलाया गया हैं । 
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है। ये सब द्रव्य यद्यपि अपने-अपने स्वतन्त्र रूपमे अनादि हैं और अनिधन' है फिर भी अपनी-अपनी 
अवस्थाओके रूपमे परिणमनशील' हैं। अत सब वस्तुओके परिणमनशील होनेकी वजहसे ही विश्वकी जगत 
नामसे भी पुकारा जाता है क्योकि गच्छतीति जगत्‌” इस व्युत्पत्तिके अनुसार जगत्‌' शब्दका अथ परिणमनशील 
वस्तु” स्वीकार करनेका ही यहाँपर अभिप्राय है ! 
३ द्रव्यानुयोगमे आत्म-तत्त्व 

ऊपर जैन-सस्क्ृतिके अनुसार जितना कुछ विश्वके पदार्थोका विवेचन किया गया है वह सब विवेचन 
द्रव्यानुयोगकी दृष्टिसे ही किया गया हैं। उस विवेचनमें विश्वके पदार्थोमें जीवद्रव्यको भी स्थान दिया गया है 
इसलिए यहाँपर द्रव्यानुयोगकी' दृष्टिसि उसका भी विवेचन किया जाता है। 


कक. 


जीव द्रव्यका ही अपर नाम आत्मा है। इसका ग्रहण स्पर्शन, रसना, नासिका, नेत्र और कर्ण इन 
बाह्य इन्द्रियोसे न हो सकनेके कारण “विश्वके पदार्थमि आत्माकों स्थान दिया जा सकता हैँ या नही ?-- 
यह प्रइन प्रत्येक दर्शनकारके समक्ष विचारणीय रहा हैं । इतना होते हुए भी हम देखते हैँ किसी भी दर्शनकार 
ने स्वकीय ( स्वयं अपने ) अस्तित्वको अमान्य करनेकी कोशिश नहीं की है। वह ऐसी कोशिश करता भी 
कैसे ? क्योकि उसका उस समयका सवेदन (अनुभवन) उसे यह बतलाता रहा कि वह ॒स्वय' दर्शंनकी रचना 
कर रहा है इसलिए वह यह कैसे कह सकता था कि “उसका निजी कोई अस्तित्व ही नही है ?” 

यही बात सभी सज्ञी पचेन्द्रिय जीवोके विषयमे कही जा सकती है अर्थात्‌ कोई भी संज्ञी पन्ेन्द्रिय 
जीव अपने अस्तित्वके विषयमे सदेहशील नही रहते है । कारण कि जिस समय जो क्रुछ वे करते है उस समय 
उन्हे इस बातका अनुभवन होता ही हैं कि वे अमुक कार्य कर रहे है । इस तरह जब वे अपने अनुभवके 
आधारपर स्वय अपनेको यथासमय उस कायंका कर्ता स्वीकार करते रहते है तो फिर वे ऐसा संदेह कैसे कर 
सकते है कि 'उनका अपना कोई अस्तित्व है या नही ” यहाँपर अपने अस्तित्वका अथ्थ ही आत्माका 
अस्तित्व है । ह 

प्रहन--यद्यपि यह बात ठीक हैँ कि सभी सज्ञी पंचेन्द्रिय जीवोको सतत स्वसवेदन (अपना अनुभवन) 
होता रहता है परन्तु शरीरके अन्दर व्याप्त होकर रहने वाला 'ैं” शरीरसे पृथक तत्त्व हँ--'ऐसा सवेदन तो 
किसीको भी नही होता है, अत. यह बात कैसे मानी जा सकती है कि 'दरीरसे अतिरिवत आत्मा' नामका 
कोई स्वतन्त्र तत्त्व हैं ?' 

उत्तर--जितने भी' निष्प्राण घटादि पदार्थ हैं उनकी अपेक्षा प्राणवाले शरीरोमें निम्नलिखित तीन 
विशेषताएँ पायी जाती है--- 


(१) निष्प्राण घटादि पदार्थ दूसरे पदार्थोंका ज्ञान नही कर सकते हैँ जब कि प्राणवान्‌ शर्रीरोमे दूसरे 
पदार्थोका ज्ञान करनेकी सामथ्य पायी जाती है । 


(२) निष्प्राण घटादि पदार्थ स्वत कोई प्रयत्न नही कर सकते है जबकि भाणवान्‌ शरीरोको हम 
स्वत प्रयत्त करते देखते है । 


(३) निष्प्राण घटादि पदार्थो्में मैं सुखी हूँ या दु खी हू, मैं गरोब हैँ या अमीर हैँ, मैं छोटा हूँ या 
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बडा हूँ आदि रूपसे स्वसवेदन' नही पाया जाता है जबकि प्राणवाले शरीरोमे उक्त प्रकारसे स्वसवेदन करते 
की यथायोग्य योग्यता पायी जाती है । 


इस भ्रकार निष्प्राण घटादि पदार्थों और प्राणवान्‌ दरीरोमें रूप, रस, गन्ध और स्पर्शकी समानता 
पायी जाने पर भी प्राणवान्‌ शरीरोमें जो परपदार्थज्ञातृत्व, प्रयत्नकतूंत्व और स्वसवेदकत्व ये तीनो विशेषताएं 
पायी जाती है उनका जब घटादि निष्प्राण पदार्थमि सव॑था अभाव विद्यमान हैं तो इससे यही निष्कप॑ निकाला 
जा सकता है कि प्राणवान्‌ शरीरोके अन्दर किसी ऐसे स्वतन्त्र पदार्थकी सत्ता स्वीकृत करनी चाहिये, जिसकी 
वजहसे ही उनमे (प्राणवान्‌ दरीरोमें) उक्त प्रकारसे ज्ञातृत्व, कतुंत्व और भोक्‍तृत्व ये विशेषताएँ पायी जाती 
हैं तथा जिसके अभावके कारण ही निष्प्राण घटादि पदार्थॉमि उक्त विशेषताओका भी अभाव पाया जाता है । 
इस पदाथ्थंकों ही आत्मा” नामसे पुकारा गया है। 


तात्ययं यह है कि ज्ञातृत्व, कतृंत्व और भोवतृत्व ये तीनो ही प्राणशब्दके वाच्य है। ये जिस शरीरमें 
जब तक विद्यमान रहते है तब तक वह शरीर भाणवान्‌ कहलाता हैं तथा जब जिस शरीरमें इनका सर्वथा 
अभाव हो जाता हैं तब वह शरीर तथा जिन पदार्थोमें इनका सतत अभाव पाया जाता है वे घटांदे पदाण 
निष्प्राण कहे जाते है। हम देखते है कि शरीरके विद्यमान रहते हुए भी काल्ान्तरमे उक्त प्राणोका उसमें 
सर्वथा अभाव भी हो जाता है अत यह मानना अयुक्‍्त नही है कि वे शरीरसे ही उत्पन्न होने वाले धम 
नही है तो जिसके वे धर्म हो सकते है, वही “आत्मा” है । 


अरल---पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु और आकाश इन पांचों भूतो ( पदार्थों ) के योगसे ही शरीरका 
निर्माण होता हैं और तब' उस शरीरमे उक्त प्राणोका प्रादर्भाव अनायास ही ( अपने आप ही ) हो जाता 
हैं। यही कारण है कि शरीरमे पृथ्वीतत्त्वका मिश्रण होनेसे हमे नासिका द्वारा ग्न्धका ज्ञान होता रहता 
है क्योकि गन्व॒पृथ्वीका गुण है, जल तत्त्वका मिश्रण होनेसे हमे रसना द्वारा रसका ज्ञान होता रहता है 
क्योकि रस जलका गुण है, अग्नि तत्त्वका मिश्रण होनेसे नेत्रो द्वारा हमे रूपका ज्ञान होता रहता है क्योकि 
रूप अस्निका गुण है, वायु तत्त्वका मिश्रण होनेसे हमे स्पशन द्वारा स्पर्शका ज्ञान होता रहता है, क्योकि 
स्पर्श वायुका गुण है और इसी तरह आकाश तत्त्वका मिश्रण हीनेसे हमे कर्णो द्वारा शब्दका ग्रहण होता 
रहता है क्योकि शब्द आकाशका गुण है ? । 

उत्तर--पहली बात तो यह है कि शब्द आकाशका गुण है” इस सिद्धान्तको शब्दके लिए कैद कर 
लेने वाले विज्ञानने आज समाप्त कर दिया है। इसलिए शब्दका ज्ञान करनेके छिये शरीरमे अब आकाश 
तत्त्वके मिश्रणकों स्वीकार करनेकी आवश्यकता नही रह गयी है। इसके अलावा शब्दमे जब घात-प्रतिधात 
रूप शवित पायी जाती है तो इससे एक बात यह भी सिद्ध होती है कि शब्द आकाशका या दूसरी किसी 
वस्तुका गुण न होकर अपने आपमे द्रव्य रूप हो हो सकता है क्योकि गुणमे वह शक्ति नही पायी जाती है 
कि वह स्वयं असहाय होकर किसी दूसरे पदार्थंका घात कर सके अथवा दूसरे पदार्थसे उसका धात हो सके | 
और यदि शब्दको कंदाचित्‌ गुण भी मान लिया जाय, तो फिर आकाशके अछावा वह किसका गुण हो तकता 
है ? इसका निर्णय करना असम्भव है। यही कारण है कि जैन-सस्कृतिमे शब्दको रूप, रस, गन्ध और स्पश्श 
वाला पुदुगल द्रव्य माना गया हैं तथा जैन-सस्क्ृतिकी यह मान्यता तो है,ही, कि पृथ्वी, जल, अग्नि, 
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और वायु इन चारो ही तस्त्वोमे रूप, रस, गन्ध और स्पर्श ये चारो ही गुण विद्यमान रहते है। अत रूप, 
रस, गन्ध और. स्पशंका ज्ञान करनेके छिये शरीरमे पृथ्वी, जल, अग्नि और वायु इन पृथक्‌-पृथक्‌ चारो 
तत्वोके सपोगकी आवश्यकता नही रह जाती है.। इतना अवश्य है कि शरीर भी घटादि पदार्थोकी तरह 
रूप, रस, गन्ध और स्पर्श वाला एक पुदुगंछ पिण्ड है और जिस प्रकार घटादि पदार्थ निष्प्राण हे उसी 
प्रकार यह दारीर भी अपने आपमे निष्प्राण ही है, फिर भी जब तक इस शरीरके अन्दर आत्मा विराजमान 
रहती है तब तक वह प्राणवान्‌ कहा जाता हू । 

दूसरी बात यह है कि उक्त प्राणरूप शक्ति जब पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु और आकाश इन सबमे 
या इनमेंसे किसी एकमे स्वतन्त्र रूपसे नही पायी जाती है तो इन सबके मिश्रणसे वह शरीरमे कैसे पेंदा हो 
जायेगी ? यह बात समझके बाहरकी है । कारण कि स्वभावरूपसे अविद्यमान शक्तिका किसी भी वस्तुमे 
दूसरी वस्तुओ द्वारा उत्पाद किया जाना असम्भव है' । इसका मतलब यह है कि जो वस्तु स्वभावसे निष्प्राण 
है उसे लाख प्रयत्न करनेपर भी प्राणवान्‌ नही बनाया जा सकता है। अत दारीरके भिन्‍न-भिन्‍न अगोको 
कोई कदाचित्‌ अलग-अलग पृथ्वी आदि तत्त्वोके रूपमे मान भी ले, तो भी उस दरीरमे स्वभाव रूपसे 
असम्भव स्वरूप प्राणशक्तिका प्रादुर्भाव कँसे माना जा सकता है ? इसलिए विश्वके समस्त पदार्थोमे चित 
( प्राणवान्‌ ) और अचित्‌ ( निष्प्राण ) इन दो परस्पर-विरोधी पदार्थोका मूलत भेद स्वीकार करना 


आवश्यक हूँ ! 
तोसरीं बात यह है कि कोई-कोई प्राणवान्‌ शरीर ऐसे होते है जिनमे रूप, रस, गन्ध और स्परंका 


ज्ञान करनेकी योग्यता होनेपर भी शब्द-श्रवणकी योग्यताका सर्वेथा अभाव रहता है, कोई-कोई प्राणवान्‌ 
शरीर ऐसे होते हैं जिनमे रस, गनन्‍्ध और स्पर्शंका ज्ञान करनेकी योग्यता होनेपर भी शब्द-श्रवण और 
रूप-प्रहणकी योग्यताका स्वंधा अभाव रहता है, कोई-कोई प्राणवान शरोर ऐसे होते है जिनमे रस और 
स्पर्शंका ज्ञान करनेकी योग्यता होनेपर भी शब्द, रूप और गन्धका ज्ञान करनेकी योग्यताका स्वंथा' अभाव 
रहता हे । इसी प्रकार कोई-कोई प्राणवान्‌ शरीर ऐसे होते है जिनमे केवल स्पशं-ग्रहणकी ही योग्यता पायी 
जाती है, शेप योग्यवाओका उनमे सर्वेथा अभाव रहता हैं। ऐसी हालतमे इन शरीरोमे यथासस्भव पचभतोके 
मिश्रणका अभाव मानना अनिवाय होगा । अब यदि पचभुतोके मिश्रणसे शरीरमे चितृशक्तिका उत्पाद 
स्वीकार किया जाय तो उक्त शरौरोमे चित॒शक्तिका उत्पाद असम्भव हो जाएगा, लेकिन उनमे भी चितृ- 
शक्तिका सदुभाव तो पाया ही जाता है । 

चौथी बात यह है कि सम्पूर्ण शरीरमे एक ही चित॒शक्तिका उत्पाद होता है या शरी रके भिन्न-भिन्न 
अगोमे अलूग-अछग चित्ृशक्ति उत्पन्न होती हैं ? यदि सपम्पुर्ण शरीरमे एक ही चितृशक्तिका उत्पाद होता है 
तो नियत रूपसे स्पशन इन्द्रिय द्वारा स्पशेका ही, रसना इच्द्रिय द्वारा रसका ही, नासिका द्वारा गन्धका ही, 
नेत्रो द्वारा रूपका ही और कर्णो द्वारा शब्दका ही ग्रहण नही होना चाहिये । यदि शरोरके भिन्‍न-भिन्‍न 
अगोमें पृथक्‌ू-पुथक्‌ चितृशक्ति उत्पन्न होती है तो हमे स्पर्शन, रसना, नासिका, नेत्र और कर्ण द्वारा एक 
ही साथ स्परश, रस, गन्ध, रूप और शब्दका ग्रहण होते रहना चाहिये । लेकिन यह अनुभव-सिद्ध बात है 
कि जिस कालमें हमे किसी एक इन्द्रियसे ज्ञान हो रहा हो, उस कालमे दुसरी सब इन्द्रियोसे ज्ञान नही 
होता है । 


यदि कहा जाय कि चित॒शक्तिका धारक स्वत॒न्त्र आत्माका अस्तित्व शरीरमें माननेसे नियत अगो 
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द्वारा ही रूपादिकका ज्ञान क्यो होता हैं ? तो इसका उत्तर यह है कि भिन्‍न-भिन्‍न अगोके सहयोगसे हो 
आत्मा अपनी स्वाभाविक चितृशक्ष्तिके द्वारा पदार्थोका ज्ञान किया करती हूँ । अत. सब अगोके विद्यमान 
रहते हुए भी, जिस ज्ञानके अनुकूल अग॒का सहयोग जिस कालमे आत्माको प्राप्त होगा, उस कालमें वही 
ज्ञान उस आत्माकों होगा, अन्य नही । 

पाँचवी बात यह है कि पचभूतोके सयोगसे शरीरमें चितृशक्तिका उत्पाद मान लेने पर भी हमारा 
काम नही चल सकता हैँ । कारण कि ज्ञानकी मात्रा रूप, रस, गन्ध स्पर्श और दब्दका ज्ञान कर लेनेमें ही 
समाप्त नही हो जाती हैं । इन ज्ञानोके अतिरिक्त स्मरण, एकत्व भौर सादृश्य आदिके ग्रहणस्वरूप प्रत्य- 
« भिज्ञान, तक, अनुमान और शब्द-श्रवण अथवा अगुल्यादिके सकेतोके अनन्तर होनेवाला अर्थज्ञानरूप आंगम- 
ज्ञान (शब्दज्ञान) ये ज्ञान भी तो हमे सतत होते रहते है । इस तरह इन ज्ञानोके लिये किन्ही दूसरे भूतोंका 
सयोग शरीरमे मानना आवश्यक होगा । 

यदि कहा जाय कि ये सब प्रकारके ज्ञान हमे मन द्वारा हुआ करते है तो यहाँ पर प्रइन होता है कि 
शरीर तथा मन दोनोमें एक ही चितृशक्तिका उत्पाद होता हैं या दोनोमे अलग-अलग चितृशक्तियाँ एक साथ 
उत्पन्न हो जाया करती है अथवा मनमें स्वभाव रूपसे चितृशक्ति विद्यमान रहती है ? 


पहले पक्षको स्वीकार करने पर मनसे ही स्मरणादि ज्ञान हो सकते है, स्पर्शन आदि बाह्य इच्द्रियोत 
नही, इसका नियमन करनेवाला कौन होगा ? 

दूसरे पक्षको स्वीकार करने पर जिस कालमे हमें स्प्शन आदि बाह्य इन्द्रियोसे ज्ञान होता रहता 
है उसी कालमें हमें स्मरणादि ज्ञान होनेका भी प्रसग उपस्थित हो जायगा, जो कि अनुभवके विरुद्ध है। 

तीसरा पक्ष स्वीकार करने पर “पचभूतोके सम्मिश्रणसे शरीरमें चितृशक्तिका प्रादुर्भाव होता है. 
इस सिद्धान्तका व्याघात हो जायगा । 

यदि कहा जाय कि स्वाभाविक चितृशक्ति-विशिष्ट मनको स्वीकार करनेसे यदि काम चल सकेता है 
तो आत्मतत्त्वको माननेकी आवद्यकत्ता ही क्या रह जाती है? तो इसका उत्तर यह है कि जैन-संस्कृतिमें एक तो 
मनको भी रूप, रस, गन्ध और स्पर्श गुण विशिष्ट पुदुग्गल द्रव्य स्वीकार किया गया है, दुसरे एकेल्िय, 
द्वीन्द्रिय, त्रीन्द्रिय, चतृरिन्द्रिय और बहुतसे पचेन्द्रिय जीव ऐसे पाये जाते है जिनके मन नही होता हैं । इस" 
लिए चित्शक्ति विशिष्ट-आत्मतत्त्वको स्वीकार करना ही श्रे यस्कर है । यह आत्मा ही मन तथा स्पर्श आदि 
इन्द्रियोके सहयोगसे पदार्थोका यथायोग्य विविध प्रकारसे ज्ञान किया करता है । 


तात्पयं यह है कि जितने संज्ञी' पचेन्द्रिय जीव है उनके मन तथा स्पर्शन, रसना, नासिका, नेत्र और 
कर्ण ये पाँचो इन्द्रियाँ विद्यमान रहती हैं। अत वे इन सबको सहायतासे पदार्थोका ज्ञान किया करते हैं | शो 
जीव असज्ञी पच्ेन्द्रिय होते है उनके मन नही होता, उनमे केवल उक्त पाँचो इन्द्रियाँ ही विद्यमान रहती है | 
अत वे मनके बिना इन पाँचो इन्द्रियोसे ही पदार्थोका ज्ञान किया करते है। इसी प्रकार चतुरिन्द्रिय जीवों 
मन और कर्ण इन्द्रियके अतिरिक्त चार इन्द्रियाँ, त्रीन्द्रिय जीवोके मन तथा कर्ण और नेत्र इन्द्रियोके अति" 
रिक्त तीन इन्द्रियाँ, ढ्वीन्द्रिय जीवोके मन तथा कण, नेत्र और नासिका इन्द्रियोको छोडकर शेप दो इस्दियाँ ॥ 
पायी जाती है एवं एकेन्द्रिय जीवोके मन तथा कर्णं, नेत्र, नासिका और रसनाके अतिरिक्त सिफ एके स्पथन 





१ सज्ञिन समनस्का ।-तत्त्वाथथसूत्र २-२४। 


है | धर्म और सिद्धान्त . २७ 


इन्द्रिय ही पायी जाती है । इसलिए ये सब) जीव उन-उन इन्द्रियोसे ही पदार्थोका ज्ञानका किया करते है । 


इस प्रकार प्राणवान्‌ शरीरोमे जो परपदाथज्ञातृत्व” शक्ति पायी जाती हैं वह शरीरका धर्म न 
होकर आत्माका ही धर्म है--ऐसा मानना ही उचित हैं । इसी तरह भप्राणवान्‌ शरीरोमे जो “प्रयत्नकतुंत्व”' 
शक्ति पायी जाती है उसे भी शरीरका धर्म न मानकर आत्माका ही धर्म मानना चाहिये, क्योकि परपदार्थ- 
ज्ञातृत्व शक्ति जिन य॒क्तियों द्वारा शरीरकी न होकर आत्माकी ही सिद्ध होती है उन्ही यक्तियो द्वारा प्रयत्न- 
कर्तृत्व शक्ति भी शरीरकी न होकर आत्माकी ही सिद्ध होती हैं 7 


६०७१७७७७ २९... बी कक इक 


प्रयत्नके जंन-सस्क्ृतिस तीन भेद माने गये है--मानसिक, वाचनिक और कायिक । (इनमेसे मानसिक 


व सस्टीत ताव पर होते तय 
प्रयत्नको वहाँ पर मनोयोग , वाचनिक प्रयत्तोको वचनथोग” और कायिक प्रयटनकों कांययोग” कहकर ' 


पुकारा गया है। मनका अवलम्बन लेकर होनेवाले आत्माके प्रयत्नोको मनोयोग कहते है, इसी प्रकार वचन 
(मुख) और कायका अवलम्बन लेकर होनेवाले आत्माके उस-उस यत्तकों क्रसे वचुनयोग और काययोग 
कहते है ।) 

वचनोको बोलनेका नाम ही आत्माका वाचूनिक यत्न हैं और शरीरके द्वारा प्रतिक्षण हमारी जो 


प्रशुस्त और अप्रशस्त प्रवृत्तियाँ हुआ करती है उच्हीको आत्माका कायिक प्रयत्न समझना चाहिये । मानसिक 
प्रयत्नका स्पष्टीकरण निम्नप्रकार हुं-- 


मन पोद्गलिक पदार्थ है, यह बात तो हम पहले ही बंतला चुके है। वह मन दो प्रकारका हे--एक 
मस्तिष्क और दूसरा हृदय । जितना भी. स्मरण, भ्रत्यभिज्ञान, तक॑, अनुमान और शाठद्‌ (श्रुत) रूप ज्ञान हमें 


/ आशिक 2 


होता रहता है वह सब मस्तिष्ककी सहायतासे ही हुआ करता हैं अत ये सब ज्ञान आत्माके मानसिक, ज्ञान 


गाय वका हम. धमृास्यागय बन 


कहलाते हैं । इसी प्रकार जितने भी क्रोध, अहकार, माया, लोभ, लिप्सा, भय, सकक्‍्लेश आदि मोहके विकार 
तथा यथायो ग्य मोह का अभाव होने पर क्षमा, मृदुता, सरलता, _निर्ूभिता, तुष्टि, निर्भयता, विशुद्धि आदि 
गुण हमारे अन्दर प्राप्त होते रहते हे वे सब हृदयकी सहायतासे ही हुआ करते है अत उन सबको भी आत्माके 
मानसिक प्रयत्नोमें अन्तभंत करना चाहिये । 

इन तीनो प्रकारके प्रयत्नोमेसे सज्ञी प्चेन्द्रिय जीवोके तो ये सब प्रयत्न हुआ करते है, लेकिन असज्ञी 
पचेन्द्रिय तथा चतुरिन्द्रिय, त्रीन्द्रिय और द्वीन्द्रिय जीवोके सिर्फ वाचनिक और का्िक प्रयटन ही हुआ करते 
हैं क्योकि मनका अभाव होनेसे इन जीवोके मानसिक प्रयत्नका अभाव पाया जाता है। इसी प्रकार एकेह्द्रिय 
जीवोके सिर्फ कायिक प्रयत्न ही होता हूँ, कारण कि उनमे मतके साथ-साथ बोलनेका साधनभृत मुखका भी 
अभाव पाया जाता है अत उनके मानसिक और वाचनिक प्रयत्न नही होते हैं । द्वीन्द्रयादिक जीव चलते- 
फिरते रहते है इसलिए उनके शारीरिक प्रयत्नोका तो पता हमे चलता ही रहा है, परन्तु एकेन्द्रिय वृक्षादिक 
जीवोकी जो शरीर-बुद्धि देखनेमे आती हूँ वह उनके शारीरिक प्रयत्नका ही परिणाम है । 

यह बात हम पहले बतला आये है कि जितने भी सज्ञी पचेन्द्रिय प्राणी हैं, उन्हे पदार्थोंका ज्ञान 
अथवा प्रयत्न करते समय स्वसंवेदन अर्थात्‌ अपने अस्तित्वका भान! सतत होता रहता है, परन्तु सज्ञी 
पचचेन्द्रिय प्राणियोके अतिरिक्त जितने भी असंज्ञी पचेन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय, नीन्द्रिय, द्वीन्द्रिय और'एकेन्द्रिय प्राणी 


है उन्हे मनका अभाव होनेके कारण यद्यपि पदाथं-ज्ञान अथवा प्रयत्न करते समय सज्ञी पचेन्द्रिय जीवोकी 


१. वनस्पत्यन्तानामेकम्‌ । कृमिपिपीलिकाभ्रमरमनुष्यादीनामेकेकवुद्धानि ।-त० सु० २-२२, २३। 
२. कायवाइमन.कर्मयोगः ।-तत्त्वायंसून्न ६-६ । 


/ 


निश्चय ओर व्यवहार मोक्ष-मार्ग 


जैनागमकी व्यवस्था यह है कि प्रत्येक जीव अनादिकालसे ससारी बनकर हो रहता आया है। परन्तु 
ससार-प्राप्त सपूर्ण जीवोम ब्रहुतसे ऐसे भी जीव हो गये है, जिन्होने अनादिकालीन अपने उस ससारको समाप्त 
कर दिया है और उनमें आज भी बहुतसे ऐसे जीव है जो अपने अन्दर उस अनादिकालीन ससारकों समाप्त 
करनेकी सामथ्यं' छिपाये हुए है। 

संसारकी परिसमाप्ति जीवके साथ अनादिकालसे ही सम्बद्ध ज्ञानावरणादि आठ द्रव्यकर्मों, शरीरादि 
नोकर्मों और इनके निमित्तसे जीवमें उत्पन्‍्त होनेवाले भावकर्मोंका समुलल क्षय हो जानेपर हुआ करती हैं । इस 
तरह कहना चाहिये कि उक्त सपूर्ण कर्मोके समूल क्षय हो जाते अथवा यो कहिये, कि उक्त संपूर्ण कमोसि जीव 
द्वारा सर्वंथा छुटकारा पा जानेका नाम मोक्ष जानना चाहिये ।' 


जैनागममे यह भी बतलाया गया है कि जीवोको मोक्षकी प्राप्ति सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान और सम्यक्‌- 
चारित्रकी उपलब्धि हो जानेपर ही सभव है? अत वहाँपर यह और बतलाया गया है कि उक्त सम्यग्दशंन 
आदि तीनोका समाहार ही मोक्षका मार्ग है ।* चूँकि मोक्षमार्गस्वरूप उक्त सम्यग्दशनादिक तीनो निश्चय 


तथा व्यवहारके भेदेसे दो-दो भेद रूप होते है अत. इस आधारपर मोक्षमागंकों भी निदचयमोक्षमार्ग और 
व्यवहारमोक्ष-मार्ग के रूपमे दो भेद रूप जान लेना चाहिये ।* 


इससे यह सिद्धान्त फलित होता हैं कि जीवको मोक्षकी प्राप्ति व्यवहारसम्यग्द्शंन, व्यवहारसम्यग्न्ञान 
और व्यवहारसम्यकचा रित्ररूप व्यवहारमोक्षमार्ग तथा निरचयसम्यग्दर्शन, निरुचयसम्यस्ज्ञान और निरचय- 
सम्यक्चारि त्ररूप निरचयमोक्षमार्ग दोनोका अवलम्बन प्राप्त होनेपर ही होती है । इतना अवश्य है 
कि निरचयसम्यरदर्शनादिरूप निश्चयमोक्षमार्ग तो मोक्षका साक्षात्‌ कारण होता हैं और व्यवहारसम्यग्दशँ- 
नादिरूप व्यवहारमोक्षमार्ग उसका प्रप्रया अर्थात्‌ निश्चयमोक्षमागंका कारण होकर कारण होता है ।४ 


श्रद्धेय पडितप्रवर दौलतरामजीने छहढालाकी तीसरी ढालके प्रारम्भमें इस विषयपर सक्षेपसे बहुत ही 
सुन्दर प्रकाश डाला है और वह निम्त प्रकार हैं--- 





" आप्तमीमासा, इलोक १००। जीवभव्याभव्यत्वानि च। तत्त्वार्थसूत्र २-७। 
* बन्धहेत्वभावनिजेराभ्या कत्स्नकर्मविप्रमोक्षो मोक्ष ।-तत्त्वाथंसूत्र, १०-२ । 
समयसार, गाथा १७, १८ । 
सम्यग्दशंनज्ञानचारित्राणि मोक्षमार्ग ।-तत्त्वाथेंसूत्र १-१ | पंचास्तिकाय, गाथा १०६ । 
पंचास्तिकाय, गाथा १६०, १६१ । 
निरचयव्यवहारमोक्षकारणे सत्ति मोक्ष-कार्य सम्भवति । -पंचा० का०गा० १०६ की टीका, आ० जयसेन । 
निश्चयव्यवहार्यों साध्यसाधनभावत्वात्‌ । -पंचास्तिकाय, गाथा १६०, टीका, आचाय॑ अमृतचन्द्र । 
निश्वयमोक्षमागंसाधनभावेन पूर्वोह्ष्टव्यवहा रमोक्षमार्ग निर्देशोष्यम्‌ । 
“पचास्तिकाय, गा० १६२, टीका, आचाय॑ अमृतचन्द्र । 
व्यवहारमोक्षमार्गसाध्यभावेन नि३्चयमोक्ष मार्गोपन्यासोध्यम्‌ । 
“पचास्तिकाय गाया १६३ की ठोका, आचाय॑ अमृतचच्द्र । 
साधको व्यवहारमोक्षमागं- साध्यो निश्चयमोक्षम[र्ग । -परमात्मप्रकाश-ठीका, पृष्ठ १४२ । 


ढ 20 +ा ० ॥४ 4० ८० 


३२ सरस्वती-वरदपुत्र पं० बंशीधर व्याकरणाचार्य अभिननन्‍वन-प्रन्थ 


“आतमको हित है सुख सो सुख आकुलता-बिन कहिये। 
आकुलता शिव माहि न ताते शिवमग छाग्यी चहिये। 
सम्यग्दर्शन ज्ञान चरण शिवमग, सो दुविध विचारौ। 
जो सत्यारथ रूप मों निश्चय, कारण सो ववहारों ॥१॥” 


इस पद्यमे श्रद्धेय पडितजीने कहा हैं कि आत्माका हित्त सुख हैं और वह सुख जीवमें आकुलताका 
अभाव होनेपर उत्पन्न होता है। उस आकुलताका अभाव भी मोक्षमें ही है । अत जीवोको मोक्षके मामगमे प्रवृत्त 
होना चाहिये । मोक्षक्रा मार्ग सम्यग्दर्शन, सुम्यस्ज्ञान और सम्यकचारित्र रूप हैं। यह सम्यग्दर्शनादिस्प 
मोक्षमार्ग निइचय तथा व्यवहारके भेदसे दो प्रकारका होता है अर्थात्‌ सम्यग्द्शन, सम्यस्ज्ञान और 
सम्यक्चारित्र ये तीनो व्यवहारझूप भी होते है और निरचयरूप भी हो? है ।, इस तरह कहना चाहिये कि 
जो सम्यग्दर्गनादिक निश्चयरूप होते है वे नि३चय-मोक्षमार्गमे गर्भित होते हैं और जो सम्पम्दशनादिक 
व्यवहाररूप होते है वे व्यवहार-मोक्षमार्गमें गरभित होते है । इनमेसे जो मोक्षमार्ग मोक्षका साक्षात्‌ कारण 
होता हैं वह निरंचय-मोक्षमा्ग है और जो मोक्षमार्ग निरचयमोक्षमार्ग का कारण होता है वह व्यवहार 
मोक्षमार्ग हैं । 


यहाँ हम मुख्यतया इसी विषयको स्पष्ट करना चाहते है । इसलिये यहाँ पर हम सर्व प्रथम 
निरचयसम्यग्दर्शनादिख्प निशुचय-मोक्षमार्ग तथा व्यवहारसम्यग्दर्शनादिखूप व्यवहार-मोक्षमार्गके स्तहूपकी 
प्रतिपादन कर रहें है । 


निश्चयसम्यग्द्शंनादिरूप निश्चयमोक्षमार्गका स्वरूप 


निरचयसम्यग्द्नादिख्प निरचयमोक्षमार्गंका स्वरूप प्रतिपादन करनेके छिये भी श्रद्धेय १० 
दौलतरामजीके छहढालाकी तीसरी ढालका निम्नलिखित पद्य पर्याप्त हैं-- 


'परद्रव्यनते भिन्‍न आपमे रुचि सम्यक्त्व भल्ता है। 
आप रूपको जानपनो सो सम्यर्शान कला है॥ 
आप रूपमे लीन रहे थिर सम्यक्चारित सोई। 
अब ववहार मोख मग सुनिये हेतु नियत को होई ॥२॥ 


इस पद्यका आशय यह है कि समस्त चेतन-अचेतनरूप परपदार्थोकी ओरसे मुड कर अपने भात्म- 
स्वरूपकी प्राप्तिको ओर जीवकी अभिरुचि (उन्मुखता या झुकाव) हो जानेका नाम निशचयसम्यग्दशंत है, 
जीवको अपने आत्मस्वरूपका ज्ञान हो जानेका नाम नि३चयसम्यस्ज्ञान है और बुद्धिपुवंक तथा अबुद्धिपूर्वक 
होने वाली तषायजन्य पाय व पुण्यरूप समस्त प्रकारकी प्रवृत्तियोसे निवुत्ति पाकर जीवका अपने आत्मस्तह्प 
में लीन हो जाना ही निशवयसम्यक्‌चा रित्र हूँ । 

इस पद्मके अल्तिम चरणमें श्रद्ेय पडितजीनें सकेत किया है कि आगे सम्पूर्ण छहढालामे निरचय- 
सम्यग्दर्शन, निरचयसम्यस्ज्ञान और निशचयसम्पक्चारित्रलप निदचय समोक्षमार्गके कारणभुत व्यवहार 
सम्यग्दर्शन, व्यवहारसम्यरज्ञान और व्यवहारसम्यकचारित्ररूप. व्यवहारमोक्षमार्गंका विवेचन किया 
जायगा । इस तरह पडित दौलतरामजीकै द्वारा छहढालामे किये गये विवेचनके अनुसार व्यवहारमोदक्षमोर्ग 
रूप व्यवहारसम्यग्दर्शन, व्यवहारसम्यर्ज्ञान और व्यवहारसम्यकचारित्रका स्वरूप निर्धारित होता हूँ | 
उसीका यहाँपर विशेष कथन! किया जाता है । 


रे / धर्म ओर सिद्धान्त: ३३ 


व्यवहा रसम्यग्दर्शंनका स्वरूप 


जीव, अजीव, आस्रव, बन्ध, सवर, निर्जरा और मोक्ष नामके सात तत्त्वोके प्रति जीवके' अन्त.करणमे 
श्रद्धा अर्थात्‌ इनके स्वरूपादिकी वास्तविकताके सम्बन्धमें ज्ञानकी दुढता (आस्तिक्य भाव) जागृत हो 
जानेका नाम व्यवहारसम्यर्धन है । इसके आधारपर ही जीवोको उपर्युकत निश्चयसम्यग्दर्शतकी उपलब्धि 
हुआ करती है । 

आचार्य उमास्वामंके तत्त्वाथंसू त्रमे व स्वामी समन्तभद्रके रत्नकरण्डकश्रावकाचारमें सम्यग्दशंनका जो 
स्वरूप उपलब्ध होता हैँ वह व्यवहारसम्यग्दर्शंनका ही स्वरूप है । यद्यण्ि उमास्वामीके तत्त्वाथ॑ंसूत्रमे उपर्युक्त 
सात तत्त्वोके श्रद्धावका नाम ही सम्यग्दशंत कहा है! । लेकिन स्वामी समन्तभद्रके रत्नकरण्डकश्रावकाचारमें 
सम्यर्द्शनका लक्षण इस रूपमें बतलाया है कि परमार्थ अर्थात्‌ वीतरागताके आदर्श देवों, परमाथ्थं अर्थात्‌ 
वीतरागताके पोषक शास्त्रों ओर परमार्थ अर्थात्‌ वीतरागताके मार्गमे प्रवृत्त गुु्ओके प्रति जीवके अन्त - 
करणमे भव्तिका जागरण हो जाना सम्यर्दर्शन हैँ ।* अत तत्त्वाथंसुत्न और रत्नकरण्डकश्रावकाचारमें प्रति- 
पादित सम्यग्दशंनके इन लक्षणोमे उपर्युक्त प्रकारसे यद्यपि भेद दिखाई देता है! परन्तु गहराईसे विचार करने 
पर मालूम हो जाता है कि रत्नकरण्डकश्नावकाचा रमें प्रतिपादित लक्षणसे भी निष्कर्षके रूपमें जीवके अन्त - 
करणमे उपर्यक्त सात तत्त्वोके प्रति आस्तिक्यभावकी जागृति हो जाना ही सम्यग्दशंनका स्वरूप निश्चित 
होता है । 
व्यवहा रसम्यरज्ञानका स्वरूप 

वीतरागताके पोषक अथवा सप्ततत्त्वोके यथावस्थित स्वरूपके प्रतिपादक आगमका श्रवण, पठन, 
पाठन, अभ्यास, चिन्तन ओर मननका नाम व्यवहार4म्यस्ज्ञान है । इस' प्रकारके व्यवहारसम्यग्जानके आधार 
पर ही जीवोको समस्त वस्तुओके ओर विशेप कर आत्माके स्वत सिद्ध स्वरूपका बोध होता है । जैसे आत्मा- 
का स्वत सिद्ध स्वरूप ज्ञायकपना अर्थात्‌ समस्त पदार्थोंको देखने-जाननेकी शक्ति रूप हैं। चूँकि यह स्वरूप 
स्वत सिद्ध हैं । अत यह आत्मा के अनादि, अनिधन स्वाश्रित और अखण्ड (स्वरूपके साथ तादात्म्यको लिए 


हुए) अस्तित्वको सिद्ध करता है ।* हमे आत्माके इस तरहके स्वरूपको समझनेमे उपर्युक्त प्रकारके आगमका 
श्रवण, पठन, पाठन, अभ्यास, चिन्तन और मनन सहायक होता है । 


विचार कर देखा जाय तो सम्यग्दशंन प्राप्त होनेसे पुव॑ ही इस प्रकारके सम्यक्‌ अर्थात्‌ वीतराग्रताके 

पोषक ज्ञानको प्राप्त करनेकी प्रत्येक जीवके लिये आवश्यक ता है। आचार्य कुन्दकुन्दके समयसारकी गाथा १८ 
से भी यही सकेत प्राप्त होता है" क्योकि उसमे बतलाया हैं कि पहले आत्मारूपी राजाकी पहिचान करो, फिर 
उसका श्रद्धान अर्थात्‌ आश्रयण करो और तत्पशचात्‌ उसके अनुकूल आचरण करो तो मोक्षकी प्राप्ति होगी । 
इस त्तरह मोक्षमार्गमे यद्यपि सम्यग्दशंनसे पूर्व ही सम्यग्ज्ञानको स्थान देना न्ाहिये । परन्तु वहाँपर इसको जो 


१. तत्त्वाथ॑श्रद्धान सम्यग्दशंत्तम । त० सुृ० १-२ । 

जीवाजीवास्रवबन्धसवरनिजंरामोक्षास्तत्वम्‌ ।-तत्त्वार्थसूत्र १-४ | 

रत्नकरण्डकश्रावकाचार, इलोक ४ । 

समयसा र, गाथा ६ । 

पंचाष्यायी, इलोक ८ ६ 

५ समयसार, गाथा १८ । । 
५ 


हक दर न 


३४ सरस्वती-वरवपुत्र पं० वंद्ोधर व्याकरणाचार्य अभिनन्‍दन-ग्रन्थ 


सम्यग्दर्गन ओर सम्यकचारित्रके मध्यमे स्थान दिया गया है, इसका एक कारण तो यह हैं कि जीवको 
सम्यग्दशनकी प्राप्ति हो जानेपर ही उसके उक्त प्रकारके ज्ञानकी सम्यक्लूपता अय त्‌ साथ्थकता सिद्ध होती है। 
और दूसरा कारण यह हैं कि जीवको उसकी (उक्त प्रकारके ज्ञानकी) उपयोगिता मब्यदीपक न्यायसे सम्यस्दर्दान- 
की तरह सम्यकचारित्रपर आरूढ होनेके लिए भी सिद्ध होती है। इसके अतिरिक्त एक तीसरा कारण यह 
भी हैं कि मोक्षमार्गके रूपमे सम्यर्दर्शनकी पूर्ति सरंप्रथम अर्थात्‌ चतुर्थगुणस्थानसे छेकर अधिक-से-अधिक 
सप्तमगुणस्थान तक नियमसे हो जाती है, सम्यस्शानकी पूर्ति उसके बाद तेरह॒वे गुणस्थानके प्रथम समयमे 
होती हैं और सम्यक्चारित्रकी पूति सम्यस्ज्ञानकी पूर्तिके अनन्तर चौदहवें गुणस्थानके अन्त समयमे हो 
होती हैँ । इस विपयको आगे स्पष्ट किया जायगा । 


व्यवहारसम्यकचा रित्रका स्वरूप 

बुद्धिपृवंक और अवुद्धिपूवक होने वाली समस्त कपायजन्य पाप और पुण्यरूप प्रवृत्तियोसे निवृत्ति 
पाकर अपने आत्मस्वरूपमें लीन (स्थिर) होनेरहूप निश्चयसम्यकचारित्रकी प्राप्तिके लिए यथाशवित अगुवत 
महात्रत, समिति, गुप्ति, धर्म और तप आदि क्रियाओमे जीवकी प्रवृत्ति होने लूग जाना व्यवहार सम्य्- 
चारित्र है । 

उक्त प्रकारके निरुचयसम्यक्चारित्रका अपर नाम यथाख्यातचारित्र है तथा उसे वीतरागचारित्र भी 
कहते है । उसकी प्राप्ति जीवको यद्यपि उपशमश्रेणीपर आरूढ होकर ११वें गुणस्थानमे पहुँचनेपर भी होती 
है और क्षपक श्रेणीपर आरूढ होकर १२वें गुणस्थानमें १हुँचनेपर भी होती है। परन्तु ११वें गृणस्थान और 
१२वें गुणस्थानके निशचयसम्यक्चारित्रसे परस्पर अन्तर पाया जाता हैं । अर्थात्‌ उपशमश्रेणीपर आरूढ होकर 
११वें गुणस्थानमे पहुँचने वाला जीव अन्तमुंहु्तके अल्पकालमे ही पतनकी ओर उन्मुख हो जाता है और तब 
उसका वह निश्चयसम्यकचारित्र भी उसी समय समाप्त हो जाता है । इसके विपरीत क्षपकश्नेणीपर आहढ 
होकर १२वें गुणस्थानमें पहुँचने वाला जोव कदापि पतनकी ओर उन्मुख नहीं होता । इसलिए उसका वह 
निदचयसस्यक्चारित्र स्थायी रहा करता है साथ ही वह जीव अन्तर्मुह॒र्तके अल्पकालमे ही १२वें गुणस्थान- 
से १३वें गुणस्थानमें पहुँच कर नियमसे सर्वज्ञताको प्राप्त कर छेता है। मोक्ष-मार्गके प्रकरणसे १२वें गुण- 
स्थानमें प्राप्त होने वाले स्थायी निश्चयचारित्रकों ही ग्रहण किया गया है! 

यहाँपर एक बात हम यह कह देना चाहते है कि उपर्युक्त निदचयसम्यकचारित्रकी प्राप्तिके लिए ह् 
चतुथे गुणस्थानका अविरतसम्पर्दृष्टि जीव मुमुक्षु होकर पुरुषार्थ करके पाँचवें गुणस्थानमे अपुन्रत घाएण 
करता है तथा इससे भी आगे बढकर छठे गुणस्थानमे वह महात्रत धारण करता है। इतना ही नहीं। 
तपश्चरण करके आगे बढता हुआ वह सातवें गुणस्थानमे शुद्धोपयोगकी भूमिकाको प्राप्त होकर आत्मपरिणामों- 
की उत्तरोत्तर बढती हुई यथायोग्य विशुद्धिके अनुसार उपश्मश्रेणीपर आरूढ होता है या क्षपक श्रेणीपर आरूढ 
होता है । इस तरह कहना चाहिये कि जब तक उस जोवको उक्त निशचयसम्यक्चारित्रकी प्राप्ति नही हो जादी 
है तब तक वह पाँचवें और छठे गुणस्थानोमे बुद्धिपुवंक और सातवेंसे लेकर दशवे तकके गुणस्थानोमे अवुद्धि- 
पूर्वक उपर्युक्त व्यवहारसम्यक्चारित्रमे ही भ्रवृत्त रहता है। इस व्यवहारसम्यक्‌्चारित्रका भी अपर नी 
सक्षेपसे सरागचारित्र और विस्तारसे सामायिक, छेदोपस्थापना, परिहारविशुद्धि और सुक्ष्मसापरायदा 


चारित्र हैं ! 








१ रत्नकरडकश्रावकाचार, इछोक ९७] २, प्रवचनसार, गाया ७ । 


[। 


३ | धर्म और सिद्धान्त ३५ 


ी 


यद्यपि अणुन्नत और महान्नत तथा समिति, गुप्ति, धर्म एव तपश्चरण आदि बाह्मक्रियाये उस-उस 
कषायके उदय और अनुदयके अनुसार पूर्वोक्‍्त सम्यग्दशनसे रहित कोई-कोई मिथ्यादृष्टि जीव भी करने लगते 
हैं । इतना ही नहीं, इन क्रियाओको सलरूग्नतापूर्वक करनेपर उनमेसे कोई-कोई जीव यथासंभव स्वर्गमे नववे 
ग्रेवेयक तक जन्म भी धारण कर लेते हैं। परन्तु इतनी बात अवश्य है कि इन क्रियाओकी निरचयसम्यक्‌- 
चारित्रकी प्राप्तिपूर्वक भोक्षप्राप्तिहृप साथकता उक्त सम्यग्दशंनके प्राप्त होनेपर ही हुआ करती है अन्यथा 
नही, क्योकि जीव जब तक भिथ्यादृष्टि बना रहता है तब तक उसके अनन्तानुबन्धी कषायका उपशम, क्षय 
अथवा क्षयोपशम न हो सकनेके कारण यथायोग्य अप्रत्याह्यानावरण तथा प्रत्याख्यानावरण कषायोऊ़ा क्षयोप- 
शाम होना असम्भव ही रहा करता है जब कि अणुन्नत और महात्रतरूप व्यवहारसम्यक्‌ चारित्र यथायोग्य इन 
कषायोका क्षयोपशम होनेपर ही जीवको प्राप्त हुआ करता है । 


इसका अभिप्राय यह हैं कि जब जीवके अप्रत्याख्यानावरण' कपायका उदय समाप्त होकर प्रत्याख्याना- 
वरण कषायका उदय कार्यरत हो जाता है तब वह जीव व्यवहारसम्यक्चारित्रके रूपमे अणुव्रतोकों धारण 
करता है ।' और जब जीवके अप्रत्याख्यानावरण कपायक्रे साथ-साथ प्रत्याब्यानावरण कषायका उदय भी 
समाप्त होकर मात्र सज्वलन कषाय व नोकषायका उदय कार्यरत हो जाता हैं तब वह जीव व्यवहारसम्यक्‌- 
चारित्रके रूपमे महात्रत धारण करता है ।* यह स्थिति अनन्तानुबन्धी कपायके उपश्म, क्षय अथवा क्षयोपशम" 
के अभावमें मिथ्यादृष्टि जीवके कदापि सभव नही है । अत उसके (मिश्यादृष्टि जीवके) यथायोग्य कषायके 
अनुदयके साथ-साथ यथायोग्य कषायके उदयमे बाह्यक्रियाके रूपमे अणुन्नत, महात्नत आदिकी स्थितिका होना 
तो सभव है। लेकिन जब तक उस जीवको सम्यग्दशंन प्राप्त नही हो जाता हैं तव तक अनन्तानुबन्धी कपायका 
उपशम, क्षय अथवा क्षयोपशम न हो सकनेके कारण यथायोग्य अप्रत्यास्यानावरण और. प्रत्यास्यानावरण 
कंषायोकी उदय-समाप्ति असभव होनेसे अणुन्नत, महात्रत आदिकी स्थितिको व्यवहारसम्यक्चारित्रका रूप 
प्राप्त होना सभव नही है । 

यहाँपर यह भी ध्यान रखना चाहिये कि जीवको सम्यग्दश्शन प्राप्त हो जानेपर नियमसे' अनन्तानुबन्धी 
कषायका उपदाम, क्षय अथवा क्षयोपशम हो जानेपर भी सामान्यतया यह नियम नहीं है कि उसके अणुन्नत 
अथवा महात्रतरूप व्यवहारसम्यक्चारित्र अथवा अप्रत्याश्यानावरण व प्रत्याख्यानावरण कषायोकी उदय- 
समाप्ति हो ही जाना चाहिये । किन्तु नियम यह है कि जिस सम्यग्दृष्टि जीवके अप्रत्याख्यानावरण व प्रत्या- 
रुपानावरण कपायोका उदय समाप्त हो जाता हैं उसके ही यथायोग्य अणुव्नत्त व महाव्रतरूप व्यवहारसम्यक्‌- 
चारित्रकी स्थिति उत्पन्न होती है, शेप स॒म्यर्दृष्टि जीव तब तक अब्नती ही रहा करते हैं, जब तक उनके 
भप्रत्याब्यानावरण व प्रत्याल्यानावरण कषायोका उदय समाप्त नही हो जाता है। 

निश्चय और व्यवहार मोक्षमार्गहूप सस्यग्दर्शनादिकका यह सम्पूर्ण विवेचन हमने चरणानुयोगकी 
दृष्टिसि ही किया है। इस तरह इस विवेचनसे यह बात स्पष्ट हो जाती हैं कि चरणानुयोगमें ,सम्यग्दर्शनादि- 
रूप निशचयमोक्षमा्ग और व्यवहारमोक्षमार्गके रूपमें जो दो प्रकारके मोक्षमार्गका कथन किया गया है उसका 
आशय निरचयमोक्षमाग्गंको तो मोक्षका साक्षात्‌ कारण बतलाया हैं और व्यवहारमोक्षमा्गंको उसका 
(मोक्षका) परपरा अर्थात्‌ निरचयमोक्षमार्गंका कारण होकर कारण बतछाना है। इसी प्रकार उसका आशय 
निश्चयसम्यस्दर्शन, निरचयसस्यस्ज्ञान और निरचयसम्यकचारित्रकों तो कार्यरूप तथा व्यवहारसम्यर्द्शन, 


२ गोम्मटसार जीवकाण्ड, गाथा ३० । 
२. गोम्मठसार जीवकाण्ड, गाथा ३१ । 
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व्यवहारसम्यसज्ञान और व्यवहारसम्यकचारित्रको क्रमदा' उन निदचय सम्परदर्शनादिकका कारण रूप 
बतलाना ही है । 


इससे हमे यह शिक्षा प्राप्त होती हुँ कि मोक्षकों प्राप्तिफे लिए प्रत्येक जीवकों मीक्षके साक्षात्‌ कारण- 
भूत नि३चयसम्यरदर्शन, निरचयसम्पस्ज्ञान और निश्चयसम्यक्चारित्रकी तथा इस निश्चचयसम्यग्दर्शनादिक- 
की प्राप्तिकि लिए व्यवहारसम्यग्दशंन, व्यवहारसम्यम्तान और व्यवहारसम्यक्चारित्रकी अनिवायं आवश्य- 
कता है । इस तरह दो प्रकारके मोक्षमार्गकी मान्यता उचित हो है, अनुचित नहीं हैँ । 


अब यदि कोई व्यक्ति निरचयमोक्षमार्गरूप 'निदचयसम्पग्दर्शनादिकको प्राप्तिके बिना ही केवल व्यव- 
हारमोक्षमार्गहूप व्यवहारसम्यग्दशनादिकके आधार पर ही मोरक्ष-प्राप्तिकी मान्यता रखते हैं तो वे गलती” 
पर हैं कारण कि फिर तो व्यवहारसम्यस्दर्शनादिकको व्यवहारमोक्षमा्गं कहना हो असग्रत होगा, क्योकि 
इस मान्यतामें वे व्यवहारसम्यग्दशनादिक मोक्षके साक्षात कारण हो जानेंसे निडचय मोक्षमार्गंड्प ही 
हो जावेंगे । 


इस कथनका तात्पयं यह है कि निरचयमोक्षमार्ग या निदच यसम्यग्द्शनादिकर्में पठित 'निदचय शर्त 
हमें निरचयमोक्षमार्ग या निश्चयसम्यग्दशंनादिकमें मोक्षकी साक्षात्‌ कारणताका बोध कराता हैं और व्यवहार 
मोक्षमार्ग अथवा व्यवहार सम्यग्द्शनादिकम पठित “्यवहार' शब्द हमें व्यवहारमोक्षमार्ग अथवा व्यवहा: 
सम्यग्दशंनादिकमें मोक्षकी परपरया कारणताका अर्थात्‌ निद्चयमोक्षमार्ग अथवा निदचयसम्यर्दशंनादि" 
की कारणताधूवंक मोक्षकी कारणताका बोध कराता हैं। हमारे इस कथनकी पुष्टि, आग्रममें जो पूर्वोक्त पर 
निशचयमोक्षमार्ग या निश्चयसम्यग्दशंनादिककों साध्यरूप या कार्योहप तथा व्यवहारमोक्षमार्ग या व्यवहार 
सम्यग्दरॉनादिकको साधनरूप या कारणरूप प्रतिपादित किया गया हैँ, उससे हो जाती हूँ ! 


इसी प्रकार जो व्यक्ति ऐसा कहते हैं कि जोवको मोक्षकी प्राप्ति तो निशचयमोक्षमार्ग या निर्दयं 
सम्यग्दर्शनादिककी उपलब्धि हो जाने पर ही होती है । अत हमें व्यवहारमोक्ष-मार्ग या व्यवहास्सम्पदा 
नादिकपर लक्ष्य न देकर निदचयमोक्षमार्ग या निदचयसम्यग्दर्गनादिकके ऊपर ही लक्ष्य देना चाहिये तो 
ऐसे व्यक्ति भी गलती पर हैं, क्योकि वे इस वातकों नही समझ पा रहे है कि जोव जब तक ह 
मार्गपर आरूढ नही होगा तव तक उसे निशचय-मोक्षमार्गंकी उपलब्धि होना सभव नही हैं क्योकि यहें बा 
पूर्वमें स्पष्ट की जा चुकी है कि मोक्षमागंके अगभूतनिक्चय सम्यक्चारित्रकी उपलब्धि जीवकों उपश्मभ्रेणी 
पर आरूढ होनेके अनन्तर अस्थायी रूपमें तो ११वें गृणस्थानमें पहुँचने पर होती है तथा स्थायीरूपमे क्षपर 
श्रेणी पर आरूढ होनेके अनन्तर १२वें गुणस्थानमें पहुँचने पर होती है । इस प्रकार कहना चाहिये कि जीव 
पच॑भ गुणस्थानसे लेकर जब तक उपदायम या क्षपक श्रेणी माडकर १३वें या १२वें गुणस्थानमे नही पहुँच जाता 
तब तक अर्थात्‌ १०वें गुणस्थान तक उसके पूर्वोक्त व्यवहारसम्यक्चारित्र ही रहा करता है! इससे एक 
यह मान्यता भी खण्डित हो जाती हैँ कि व्यवहारमोक्ष-मार्ग पर आरूढ हुए बिना ही 
प्राप्ति जीवको हो जाती है, क्योकि प्रत्येक जीव जब यथायोग्य गुणस्थानक्रमसे आगे बढता हुआ ही व 
गुणस्थानमें अथवा १२वें गुणस्थानमे पहुँच सकता है जहाँ कि निदचयसम्यक्चारित्रकी उपलब्धि उसे होती 
तो इससे यह बात निद्चत हो जाती है कि व्यवहारमोक्षमार्ग पर आरूढ हुए बिना निरचयमोक्षमार्गकी 
उपलब्धि कदापि जीवको संभव नही है। ु 

हमारे इस कथनसे एक मान्यता यह भी खण्डित हो जातो है कि जिस जीवको निदचयसमस्यक्‌चारिय 


३ | धर्म ओर सिद्धान्त ३७ 


की प्राप्ति हो जाती हैं उसके व्यवहारसम्यकचारित्र अनायास ही हो जाता हैं उसे उसकी प्राप्तिके लिये 
पुरुषार्थ नही करना पडता है | हमारे उपरयंक्त कथनसे इस मान्यताके खण्डित होनेमें एक आधार यह भी है 
कि आगममे व्यवहारसम्यकचारित्रकों निशुवयसम्यकचारित्रम कारण बतलाया गया है, इस तरह कारण 
होनेकी वजहसे जब जीवमें व्यवहारसम्यक्चारित्रका नि३चयसम्यक्चारित्ररूप कार्यके पुृवं सद्भाव रहना 
आवश्यक है तो इस स्थितिमें फिर यह बात कैसे सगत कही जा सकती है “कि जिस जीवको निरचयसम्यक्‌- 
चारित्रकी प्राप्ति हो जाती हैं उसको व्यवहारसम्यक्‌चाररित्र अनायास ही हो जाता हँ--उसे उसकी प्राप्तिके 
लिये पुरुषा्थ नही करना पडता है ”” इस विषयमे दूसरा आघार यह भी है कि जो व्यक्ति व्यवहारमोक्ष- 
मार्ग या व्यवहारसम्यग्द्शंदादिकके ऊपर लक्ष्य न देकर केवल निश्चयमोक्षमार्ग या निर्वयसम्यग्दशनादिक- 
के ऊपर लक्ष्य देनेकी बात कहते है वे भी निशचयमोक्षमार्ग या निश्चयसम्यक दर्शनादिककी उपलब्धिके लिये 
पुरुषाथ करनेका उपदेश जीवोके देते है तो इसका आशय यही होता हैँ कि प्रत्येक जीवको नि३चयमोक्षमाग या 
निरचयसम्यर्दरंनादिककी उपलब्धिके लिये व्यवहारमोक्षमार्ग या व्यवहार सम्यग्दर्शनादिककी प्राप्तिका ही प्रयत्न 
करना चाहिये, क्योंकि निरचयमोक्षमार्ग या निश्चयसम्यग्द्शनादिकी उपलब्धिके लिये जो भी प्रयत्न किया 
जायगा वह प्रयत्न व्यवहारमोक्षमार्ग या व्यवहारसम्यग्दर्शनादिकके अछावा और कुछ नही होगा । अर्थात्‌ 
उस प्रयत्न (पुरुषार्थ) का नाम ही व्यवहारमोक्षमार्ग या व्यवहारसम्यग्दशंनादिक हैं जो निश्चयमोक्षमार्ग 
या निरचयसम्यग्दशंनादिककी उपलब्धिके लिये किया जाता है ! 


एक बात और है कि हमारे पूव॑ प्रतिपादनके अनुसार व्यवहारसम्यक्चारित्रका अपर नाम सराग- 
चारित्र है जैसा कि निर्चयसम्पकचारित्रका अपर नाम वीतरागचारित्र है और यह बात निविवाद है कि 
दरावें गुणस्थान तक जीवमे सरागचारित्र ही रहा करता है, वीतरागचारित्र नही, तथा यो भी कहिये कि 
दशवे गुणस्थान तक हो सरागचारित्र रहा करता है, आगेके गुणस्थानोमे नहों, इस तरह इसका अभि- 
प्राय यह होता है कि सरागचारित्रका अभाव हो जाने पर ही वीतरागचारित्रकी उपलब्धि जीवको हुआ 
करती है और इसका अभिप्राय भो यह हुआ कि व्यवहारसम्यक्चारित्रका अभाव हो जाने पर हो निरचय- 
सम्यकचारित्रकी उपलब्धि जीवको हुआ करती है अथवा यो कहिये कि जिस जीवको निशचयसम्यक्चारित्रकी 
उपलब्धि हो जाती है उसके फिर व्यवहारचारित्रका अभाव ही हो जाया करता हैं। इस तरह तब इस बात- 
को कैसे सगत माना जा सकता है कि “जीवको निरचयसम्यक्चारित्रकों उपलब्धि हो जाने पर व्यवहार- 
सम्यक्चारित्रकी उपलब्धि अनायास हो जाती है ”” और यही कारण हैँ कि आचाय॑ अमृतचनच्द्ने समयसार 
गाथा ३०५ की टीकामें व्यवहाराचारस्‌त्र' का उद्धरण देकर व्यवहारसम्यक्चारित्रको तब तक अमृत-कुम्भ 
कहा है जब तक जीवको निरचयसम्यक्चारित्रकी उपलब्धि नहीं हो जाती हैं तथा भगवान कुन्दकुन्द- 
ने उसी व्यवहारसम्यक्चारित्रको तब विषकुभकी उपमा दे दी है जब जीवको निश्चय सम्यक्चारित्रकी उप- 
लव्धि हो जाती है । 

इस तरह यह बात निर्णीत हो जाती हैं कि जब तक जोवको निरचयसम्यक्‌-चारित्र की उपलब्धि 
नही हो जाती है तब तक उसके लिए मोक्षप्राप्तिके उद्देश्यसे परपरया कारणके रूपमे अथवा निरचयसम्यक्‌- 
चारित्रके साधनके रूपमे व्यवहारसम्यक्चारित्र नियमसे उपयोगी सिद्ध होता हैं। इसलिये मोक्ष- 
प्राप्तिके उद्देंदयसे निश्चयसम्यकचारित्रकी प्राप्तिके लिये प्रत्येक जीवको व्यवह्ारसम्यकचारित्रको घारण 





१ समयसार, गाथा ३०५, आचार्य अमृतचन्द्ध टीका । 
२. समयसार, गाथा ३०६, २३०७। । 


३८ सरस्वती-वरदपुत्र पं० बच्यीधर व्याकरणाचार्य अभिनन्दन-प्रन्य 


करनेका सतत प्रयत्न करना चाहिये । इतनी बात अवद्य हैं. कि कोई भी चारित्र तब तक व्यवहास्मम्भ 
चारित्र' नाम नही पा सकता है जब तक कि वहू चारि+ सम्यस्द्शंनके सदभावमे न हो, जैसाकि पृर्वभे हम 
स्पष्ट कर आये है । 

इस प्रकार आगमप्रमाणके आधार पर किये गये उपर्युकत्त विवेचनसे यह मान्यता, कि “ जिस जीवको 
निदचयसम्यकचारित्रकी प्राप्ति हो जाती हैं उसके व्यवहारसम्यकचारित्र अनायास ही हो जाता हूँ उम्े 
उम्तकी प्राप्तिके लिये पुरुपार्थ नही करना पडता है, निश्चित रूपमे खण्टित हो जाती है । 

इतना स्पष्ट विवेचन करने पर भी अब यदि कोई व्यवित यह कहता हूँ कि व्यवहारमोक्षमार्ग तो 
संसारका ही कारण हे, मोक्षका नही, तो उसका ऐसा कहना भी दुराग्रहपुर्ण ही माना जायगा । 

इसका स्पष्टीकरण इस प्रकार है कि यदि व्यवहारमोक्षमार्ग ममारका हो कारण है मोक्षका नही, तो 
फिर उसे आगममे “मोक्षमार्ग” शब्दसे पुकारना ही अमगत है । दूसरी वात यह हूँ कि ससारका मुल्य कारण तो 
मोहनोयकमंके उदयसे होनेवाले जीवके मिभ्यादर्शन, 'मिथ्याज्ञान और मिथ्याचारित्र रूप परिणाम हो है। 
यद्यपि यह बात सत्य हैं कि व्यवहारसम्यग्द्न, व्यवहारसम्यग्ज्ञान और व्यवहासर्सम्पक्चारित्रकों प्राप्त करके 
भी जीव जब तक नि३चय-सम्यग्द्शन, निदचयसम्यग्जञान और नि३चयसम्यकचारित्रकों प्राप्त नहीं कर लेता 
हैं तब तक उसे मोक्षका प्राप्त होना असभव हैं। अर्थात्‌ वह तब तक ससारमे हो रहा करता है । १सन्‍तु के 
आधार पर उन व्यवहारसम्पर्दर्शनादिककों सर्वथा ससारका हो कारण मान लेना असंगत बात हैं। फिर भी 
इतना तो माना जा सकता है कि चूँकि व्यवहार-मम्यग्दर्शनादिक निदचय-सम्यग्दशंनादिककी उत्पत्तिमे कारण 
होते है अत इस रूपमे वे कथचित्‌ मोक्षके भी कारण है और चूंकि व्यवहार-सम्यग्दशंनादिकके सद्भावमें भी 
जीवको जब तक निहइचय-सम्यग्दशंनादिककी उपलब्धि नही हो जाती तब तक मोक्षकी प्राप्ति असभव है । मेंत 
उनमें कथचित्‌ ससारकी कारणता स्वीकार करना भी असगत नही हैं। इस स्पष्टीकरणमें कहीं हुईं इन सव 
बातोको समझनेके लिये यहां पर थोडा करणानुयोगकी दृष्टिसि भी सम्यग्दशंनादिकके सम्बन्धमें विचार किया 
जा रहा है । 
करणानुयोगकी दृष्टिसे निश्चय और 5्१वहार सम्यग्दशनादिकका स्वरूप 


इसके पूर्व कि हम करणानुयोगकी दृष्टिसे निश्चय और व्यवहार सम्यग्दशंनादिकका विवेचर्त के; 
आवश्यक जानकेर करणानुयोगके सम्बन्धमे ही कुछ विवेचन कर देना चाहते है । 

करणानुयोगमे पठित 'अनुयोग” शब्दका अर्थ आगम होता हैँ। इस तरह सम्पूर्ण जैनागमकों यदि 
विभक्‍त किया जाय तो वह चार भागोमे विभक्‍त हो जाता है--प्रथमानुयोग, चरणानुयोग, करणानुयोग 
और द्रव्यानुयोग ! 

इनमेसे प्रथमानुयोग वह हैं जिसमे अध्यात्मको लक्ष्यमे रखकर महापुरुषोके जीवनचरित्रके आधार 
पाप, पृष्य और धर्मके फलका दिग्दर्शन कराया गया है। चरणानुयोग वह है जिसमे अध्यात्मको लक्ष्यमे 
रखकर पाप, पुण्य और घममकी व्यवस्थाओका निर्देश किया गया है| करणानुयोग वह है जिसमे ज॑ 
पाप, पुण्य और धर्ममय परिणतियों तथा उनके कारणोका विडलेषण किया गया है और द्रव्यानुयोग 
जिसमे विश्वकी सम्पूर्ण वस्तुओके पृथक अस्तित्वको बतलाने वाले स्वत सिद्ध स्वरूप एव उनके प॑ 
निर्धारण किया गया है । यहाँपर हम इत सब अनुयोगोके आधारपर वस्तुस्वरूपपर प्रकाश ने 
प्रकरणके लिये उपयोगी प्रतिज्ञात करणानुयोगके आधारपर ही वस्तुस्वरूपपर प्रकाश डाल रहे हैं ! 


वह है 
| 


डाल कर 


३ | धर्म और सिद्धान्त * ३९ 


आत्माका स्वरूप ज्ञायकपना अर्थात्‌ विश्वके समस्त पदार्थोंकी देखने-जाननेकी शवित रूप हैं । यह 
कथन हम पूर्वमे भी कर आये है । इसमे निदिष्ट ज्ञायकपना आत्माका स्वत सिद्ध स्वभाव है, इसलिये इस 
आधार पर एक तो आत्माका स्वतन्त्र और अनादि तथा अनिघन अस्तित्व सिद्ध होता है । दूसरे, जिस प्रकार 
आकाश अपने स्वत सिद्ध अवगाहक स्वभावके आधारपर विद्वके सम्पूर्ण पदार्थोकों अपने अन्दर एक साथ 
हमेशा समाये हुए है उसी प्रकार आत्माको भी अपने स्वत सिद्ध ज्ञायक स्वभाव के आधारपर विश्वके सम्पूर्ण 
पदार्थोकी एक साथ हमेशा देखते-जानते रहना चाहिये । परन्तु हम देख रहे हैं कि जो जीव अनादिकालसे 
संसार-परिश्रमण करते हुए इसी चक्रमे फँसे हुए है उन्होंने अनादिकालसे अभी तक न तो कभी विश्वके 
सम्पूर्ण पदार्थोकों एक साथ देखा व जाना है और न वे अभी भी उन्हे एक साथ देख-जान पा रहे है । इतना 
ही नहीं, इन ससारी जीवोमें एक तो तरतमभावसे ज्ञानकी भात्रा अल्प ही पायी जाती है। दूसरे, जितनी 
मात्रामें इनमें ज्ञान होता हुआ देखा जाता है वह भी इन्द्रियादिक अन्य साधनोकी सहायतासे ही हुआ करता 
हैँ । एक वात और है कि ये ससारी जीव पदार्थोंको देखने-जाननेफ़े पश्चात्‌ उन जाने हुए पदार्थोमे इष्टपने 
या अनिष्टपनेकी कल्पनारूप मोह किया करते है और तब वे इष्ट कल्पताके विषयभूत पदाथमि प्रीतिरूप 
राग तथा अनिष्ट कल्पनाके विपयभत पदार्थमि अप्रीति (धुणा) रूप द्वेष सतत किया करते है, जिसका 
परिणाम यह होता हैं कि उन्हें सतत इष्ट कल्पनाके विपयभूत पदार्थोकी प्राप्तिमि और अनिष्ट कल्पनाके 
विपयक्षृत पदार्थोकी अप्राप्तिमे हर्प हुआ करता है तथा अनिष्ट कल्पनाके विपयभूत पदार्थोकी प्राप्तिमे और 
इष्ट कल्पनाके विपषयक्षृत पदार्थोकी अप्राप्तिमे विषाद हुआ करता हैं । यद्यपि ऐसा भी सम्भव है कि किन्‍्ही- 
किन्‍्ही (सम्यग्दृष्टि| ससारी जीवोकों इस प्रकारसे हप॑-विपाद नहीं होते, फिर भी वे जीव जब शरीरकी 
अघीनतामें ही रह रहे है और उनका अपना-अपना शरीर अपनी स्थिरताके लिये अन्य भोजनादिककी 
अघीनताको स्वीकार किये हुए है तो ऐसी स्थितिमे शरीरके लिये उपयोगी (आवश्यक) उन पदार्थोकी प्राप्ति व 
भप्राप्तिमे उन्हें भी यथायोग्य सुख या दु खका सर्वेदद तो हुआ ही करता है और तब उन्हें अपने दु ख- 
सवेदनको समाप्त करने व सुख-सव्वेदनको प्राप्त करनेके लिये उन पदार्थोकी प्राप्ति व उपभोगमे प्रवृत्त 
होना पडता है । इसके भी अतिरिक्त जिनका ससार अभी चालू है ऐसे ससारी जीव अनादिकाल्‍से कभी 
देव, कभी मनुष्य, कभी तिर्य॑ंच और कभी नारकी होते आये है, वे कभी एकेन्द्रिय, कभी द्वीन्द्रिय, कभी 
त्रीन्द्रिय, कभी चतुरिन्द्रिय और कभी पम्चेन्द्रिय भी होते आये है । इतना ही नही, इन्होने कभी पृथ्वीका, 
कभी जलका, कभी तेजका, कभी वायुका और कभी वनस्पतिका भी शरीर घारण किया है । हम यह भी 
देखते है कि एक ही श्रेणीके जीवोके शरीरोमे भी परस्पर विलक्षणता पायी जाती है। साथ ही कोई तो 
लोकमे प्रभावशाली देखे जाते हैं व कोई प्रभावहीन देखे जाते हैं । और भी देखा जावे तो लोक एक जीवमें 
उच्चताका तथा दूसरे जीवमें नीचताका भी व्यवहार किया करता है । इसी प्रकार प्राय किसीको यह पता 
नही कि कौन जीव कब अपने वर्तमान शरीरकों छोड कर चला जायगा और दूसरा शरीर घारण कर छेगा | 
जीवोमे ये सब विलक्षणतायें क्यो हो रही हैं? इसका समाधान आशभगमग्रथोमे इस तरह किया गया 
हैं कि प्रत्येक ससारी जीव अपने स्वत सिद्ध देखने-जाननेरूप स्वभाव वाला होकरके भी अनादिकालसे स्वर्ण- 
: पाषाणकी तरह पौद्गलिक कर्मोके साथ सम्बद्ध (मिश्रित यानी एक क्षेत्रावगाही रूपसे एकमेकपनेको प्राप्त) 
हो रहा है ।* ये कर्म ज्ञानावरण, दशंनावरण, वेदनीय, मोहनीय, आयु, नाम, गोत्र और अन्तरायके भेदसे 
मूल रूपमे आठ प्रकारके हैं । इनमेसे ज्ञानावरण कभंका कार्य जीवकी जाननेकी शक्तिको आवृत करना हैं, 


१ समयसार, गाथा १६० । गोम्मठसार कमंकाण्ड, गाथा २ । २- गोम्मठसार कमकाण्ड, गाथा ८ । 
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दर्शनावरण कर्मका काय्यं जीवकी देखनेकी शव्तिको आवृत करना है, वेदनीय कर्मका कार्य जीवको शरीरादिक 
परपदार्थेके आघारपर यथायोग्य सुख अथवा दु खका सवेदन कराना है, मोहनीय कर्मका कार्य जीवको 
पर पदार्थंके आधारपर ही यथायोग्य मोही, रागी और द्वेषी बनाकर उचित अनुचित रूप विविध प्रकारकी 
भ्वृत्तियोमें व्यापृत करनेका है, आयु कर्मका कार्य जीवको उसके अपने शरीरमे सोमित काल तक रोक 
रखनेका है, नामकर्मका काये जीवको मनुष्यादिरुपता प्राप्त करानेका है, ग्रोत्र कमंका कार्य कुछ, शरीर 
तथा आचरण आदिके आधारपर जीवमें उच्चता तथा नीचताका व्यवहार क रानेका हैं और अन्तरायकर्मका 
कार्य जीवकी स्वत सिद्ध स्वावलम्बन शक्तिका घात करना है ।' 


करणानुयोगकी व्यवस्था यह है कि इन सब प्रकार के कर्मोंको जीव हमेशा अपने विकारी भावों 
(परिणामो) द्वारा बाँधता है और जीवके वे विकारी परिणाम पूर्वेमें बद्ध पुदुगल कमके उदयमें हुआ करते 
हैं। इस तरह जीवके साथ बेचे हुए ये कम उसमें अपनी सत्ता बना छेते हैं तथा अन्‍्तमें उदयमे आकर 
अर्थात्‌ जीवको अपना फलानुभव कराकर ये निर्ज॑रित हो जाते है । लेकिन इतनी बात अवश्य है कि उस 
फलानुभवसे प्रभावित होकर यह जीव इसी प्रकारके दूसरे कमसे पुन बंधको प्राप्त हो जाता है । 


ये कर्म जीवको जिस रूपमें अपना फलानुभव कराते है वह जीवका औदयिक भाव है क्योकि जीवका 
उस अकारका भाव उस कर्मका उदय होनेपर ही होता है।* कदाचित्‌ कोई जीव अपनेमे सत्ताको प्राप्त 
यथायोग्य कर्मको अपने पुरुषा्े द्वारा इस तरह शक्तिहीन बना देता हैं कि वह कम॑ अपनी फलदानशक्तिको 
सुरक्षित रखते हुए भी जीवको एक अन्तर्मूह॒तंके लिये फल देनेमें असमर्थ हो जाता है । कर्मंकी इस अवस्थाका 
नाम उपशम हैं। इस तरह कमंका उपशम होनेपर जीवकी जो अवस्था होती है उसे उस जीवका औपशमिक 
भाव कहते है ।* कदाचित्‌ कोई जीव अपने पुरुषार्थ द्वारा कमंको सवंथा शक्तिहीन बना देता है जिससे वह 
कर्म उस जीवसे अपना सम्बन्ध समूल विच्छिन्त कर लेता है । कर्मकी इस अवस्थाका नाम क्षय है और इसके 
होनेपर जीवकी जो अवस्था होती है उसे जीवका क्षायिक भाव कहते है ।६ इसी प्रकार कदाचितृ कोई जीव 
अपना पुरुषार्थ इस तरह करता है कि जिसके होनेपर कर्मके कुछ निश्चित अंश तो उदयरूपताको प्राप्त 
रहते है, कुछ निश्चित अश उपशमख्पताको प्राप्त रहते है और कुछ निश्चित अश क्षयरूपताको प्राप्त रहते 
है । कमंकी इस प्रकारकी अवस्थाका नाम क्षयोपशम है । कर्मका इस प्रकारका क्षयोपशम होनेपर जीवकी जो 
अवस्था होती हैं उसे जीवका क्षायोपशमिक भाव कहते हैं ।९ इस क्षायोपशमिक भावका अपर नाम मिश्रभाव 
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भी आगममे वतलाया गया है । इस प्रकार कहना चाहिये कि यथायोग्य कमंकि उदय, उपद्वम, क्षय और 
क्षयोपशमके होनेपर जीवकी भी क्रमम औदयिक, औपशमिक, क्षायिक और क्षायोपशमिक अवस्थाये हो जाया 
करती है ।' 

उपर्यक्त आठ कममिसे ज्ञानावरण, दर्शनावरण और अन्तराय इन तीन कर्मोकी प्रत्येक ससारी जीवमें 
अनादिकालसे क्षयोपशमरूप अवस्था हो रही हैँ क्योकि कभी इनकी सर्वथा उदय रूप अवस्था नही होती । 
इतना अवदय है कि अनन्त ससारी जीवोने अपने पुरुपार्थ द्वारा इन तीनो कर्मोका सर्वथा क्षय कर डाला हैं 
और यदि कोई ससारी जीव अब भी पुरुपार्थ करे तो वह भी इनका सवंथा क्षय कर सकता हैं। इस तरह 
शानावरण, दर्शनावरण और अन्तराय कर्मोके यथायोग्य निमित्तसे सामान्यरूपमें जीवकी क्षायोपशसिक और 
क्षायिक दो ही प्रकारकी अवस्थायें होना संभव है, औदयिक और औपशमिक अवस्थाये इनमें संभव नही हूँ । 
इतना अवद्य हुँ कि यदि इन कर्मोके यथायोग्य अन्तर्भेदोकी अपेक्षा विचार किया जाय तो उनके निमित्तसे 
फिर जीवकी औदयिक अवस्था भी सभव हैं। जैसे जीवमें केवलज्ञान और केवलरूदर्शंनका जब तक सवंया 
अभाव विद्यमान है तव तक इनके घातक केवलज्ञानावरण और केवलरूदशनावरण कर्मोका उदय विद्यमान रहने- 
के कारण जीवकी केवलज्ञान और केवलदर्शनके अभावरूप औदयिक अवस्थायें भी मानी जा सकती है । 

इसी प्रकार वेदनीय, आय, नाम और गोत्र इन चार कर्मोको प्रत्येक जीवमे अनादिकालसे तो उदय- 
रूप अवस्थाये ही रही हैं । कभी इनकी उपशम या क्षयोपशम रूप अवस्था न तो हुईं और न होगी, ठैकिन 
इनके सम्बन्धमे भी यह बात हैं कि अनन्त ससारी जीवोने अपने पुरुपा् द्वारा इन चारों कर्मोका सर्वथा क्षय 
अवश्य कर डाल़ा है और यदि कोई ससारी जीव अभी भी पुरुपार्थ करे तो इनका सर्वथा क्षय कर सकता 
हैं। इस तरह कहना चाहिये कि इन कर्मोके निमित्तमे जीवकी औदयिक और क्षायिक दो अवस्थायें ही संभव 
हैं | परन्तु यहाँ पर इतना ध्यान रखना चाहिये कि इनके क्षयके निमित्तसे होनेवाले क्षायिक भावोकी गणना 
आगमोवत क्षायिक भावोमे करना उपयोगी न होनेके कारण॑ आवश्यक नहीं समझा गया हैँ । इनके क्षयके 
निभित्तसे होनेवाले जीवके क्षायिक भावोकों या तो अव्यावाध, अवगाहना, सूक्ष्मत्व और अगुरुलगुत्व गुणोके 
रूपसे प्रतिजीवी भाव आगममे कहा गया हैँ या फिर सामान्यतया सपुर्ण कर्मोके क्षयसे उत्पन्न होनेवाला सिद्धत्व 
भाव इन्हें कह दिया गया हैं । 

इन सात कर्मोके अतिरिवत जो मोहनीय कर्म शेष रह जाता है उसकी प्रत्येक ससारी जीवमे अनादि- 
फालसे तो उदयरूप अवस्था ही विद्यमान रहती हैँ। लेकिन भूतकालमे अनन्त ससारी जीवोने अपने पुरुपा्थ 
द्वारा अनेक बार यथायोग्य उपशम या क्षयोपश्म करके अन्तमे उसका सर्वधा अयकर मुवितको प्राप्त कर लिया 
है । अनेक ससारी जीवोमे वह अभी भी यथायोग्य उपद्यम, क्षय या क्षयोपणम सुपमें बना हुआ हैं तथा जिन 
जीवोपे वढ़ अभी भो उदय रुपमे बना हुआा है वे भी अजगर पुरुषार्थ करे तो उसकी इस 'उदयखूप हालत्रकी 
परिवर्तित करके उपशम, क्षय या क्षयोपश्यमरूप अवस्था बना सातते है। इसका अभिपष्नाय बढ़ हुना कि मोह- 
नीय फर्ंका यथायोग्य उदय, उपशम, क्षय अववा क्षयोपशम होने पर मोवफी क्रमश औदयिक, जौपशमिक, 
क्षापिक और क्षायोपशमिक ये चारो प्रकारकी जवस्थायें मभव होती है । 

इस प्रकार जिन ससारी जीवोसे जनादियालसे अनी तक अपने पुरुपार्थ टारा समस्त रर्मोका क्षय कर 
डाज़ा हूँ थे तो मोक्षकों प्राप्त हो चुके हैं जोर जो ससारी जीब्र नायें जद इन सनी कमोड़ा सबंबा लग कार 


छेंगे वे भी तद भोध्षकों पाप्त हो जायेंगे । 


कै शशि ०१० गयाक जहा ३, ००पाना १ १९ ए-फेन्कोन्ट +फपआन 
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ऊपर बतलाये गये ढगसे उपर्युक्त आठ कर्मोके यथायोग्य उदय, उपशम, क्षय और क्षयोपशमके आधार 
पर होनेवाली जीवोकी अवस्थाओकी उपयोगी अज सद्या आगममे सक्षेपसे पचास वतलायी गयी है तथा इनमे 
तीन पारिणामिक भावोको भी मिला देनेपर जीवकी अवस्थाओकी संख्या तिरेपन हो जाती है। इन तिरेपन 
भावोकी आगममें जो गणना की गयी है वह इस प्रकार है कि सम्यर्दर्शन और सम्यकचारित्रके रूपमें दो भाव 
ओऔपशमिक हैं। केवलज्ञान, केवलदर्शन, द न, छाभ, भोग, उपभोग और वीय॑ तथा सम्यग्दर्शन और सम्यक- 
चारित्र ये नौ भाव क्षायिक रूप है। मति, श्ुत, अवधि, मन पर्ययके रूपमे चार सम्यग्ज्ञान, कुमति, कुश्रत 
और कु-अवधिके रूपमे तोन मिथ्याज्ञान, चक्षुदंशंन, अचक्षुदंशन और अवधिदर्शनके रूपमे तीन दर्शन, दाब, 
लाभ, भोग, उपभोग और वीय॑के रूपमे पाँच लब्धियाँ ( शक्तियाँ ) तथा सम्यग्दर्शन, सम्यक्चारित्र और 
सयमासयम ये अठारह भाव क्षायोपशमिक रूप है । नरक, तियंच, मनुष्य और देवके रूपमे चार गतियाँ, क्रोध 
मान, माया और लोभके रूपमे चार कषाय, पुल्लिग, स्त्रीलिंग और नपुसकलिगके रूपमे तीन लिग्र, पर- 
पदार्थीाभि अहकार और समकाररूप मिथ्यादर्श न, ज्ञानविशेषका अभावरूप अज्ञान, चारित्रका अभावरुप 
असयतत्व, समारी अवस्थारूप असिद्धत्व तथा क्रृष्ण, नील, कापोत, पीत, पदुम और शुक्लके रूपमे छह छेव्यायें 
ये इककीस भाव औदयिक रूप है। इसी प्रकार जीवत्व, भव्यत्व और अभव्यत्व ये तीन भाव पारिणामिक 


ख्प है ।' 


आगममे आठ कर्मोके भेदोकी गणना इस प्रकार की गयी है कि ज्ञानावरणकर्म मतिज्ञानावरण आदिकि 
रूपमे पाँच प्रकारका, दानावरणकर्म चक्षुदंशंनावरण आदिके रूपमे नौ प्रकारका, वेदनीयकर्म साता तथा 
असाताके रूपमे दो प्रकारका, मोहनीयकर्म॑ मिथ्यात्व आदि के रूपमे अट्ठाईस प्रकारक ), आयु कम नरकायु 
आदिके रूपमे चार प्रकारका, नामक गति, जाति भादिके रूपमे तेरानवे प्रकारका, ग्रोत्रकर्म उच्च तथा नीच 
के रूपमें दो प्रकारका और अन्तरायकर्म दानान्तराय आदिके रूपमें पाँच प्रकारका होता है ।* 


आगममे यह भी बतछाया गया है कि जशञानावरण, दर्शनावरण, मोहनीय और अन्तराय ये चारो कम 
जीवके यथायोग्य अनुजीवी गुणोका घात करनेमें समर्थ होनेके कारण घाती? कहलाते है तथा वेदनीय, भागु। 
नाम और गोत्र ये चारो कर्म जीवके अनुजीवी गुणोका घात करनेमें असमर्थ होनेके कारण अधाती' कहलते 
हैं । इतना ही नहीं, आगममे यह भी बतला दिया गया हैं कि संपूर्ण घाती कर्म तथा अघाती कर्मोकी कुछ 
प्रकृतियाँ मिलकर पाप प्रकृतियाँ कहलाती है और अधाती कर्मोंकी शेप प्रकतियाँ पुण्य प्रकृतियाँ कहलाती हैं! 


ऊपर जो जीवके तिरेपन भावोकी गणना की गयी है उनमेसे तीन पारिणामिक भावोको छोडकर शेप 
पचास भाव उक्त कमोमेसे उस कर्मके यथायोग्य उदय, उपशम, क्षय या क्षयोपशमके आधारपर उत्पन्न होनेके 
कारण ही पूर्वोक्त प्रकार क्रश औदयिक, औपशमिक, क्षायिक या क्षायोपशमिक नामसे पुकारे जाते है । इन 
ओदयिकादिरूप पचास भावोमेसे मिथ्याद्शन और मिथ्याचारित्ररूप जो औदयिक भाव है वे भाव ससारके 
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श्रेणीपर आरूढ न होकर उपशमश्रेणीपर आरूढ हुआ अथवा शुद्धोपयोगकी भूमिकाको प्राप्त न होकर 
शुभोपयोगकी भूमिकामे ही प्रव्त मान रहा और ऐसी हालतमे उसका यदि मरण हो गया तो वह जीव खर्ग- 
सुखको प्राप्त करता हुआ) परपरणया मोक्षसुखकों प्राप्त करता हैँ ।* इसके साथ ही आयममे यह बात भी 
स्पष्ट कर दी गयी है कि यदि कोई जीव अपनेको भूलकर स्वर्गंसुखमे रम जाय तो फिर इसमे भी से 


नही कि वह मारोचकी तरह यथायोग्य अनेक भवों तक सासारिक विभिन्‍न प्रकारकी कुयोनियोंमे भी भ्रमण 
करता है ।* 


इस कथनसे इतनी बात स्थिर हो जाती हैँ कि अशद्युभोपयोग और अशुभ प्रवृत्तिरुप मिथ्यादशन; 
मिथ्याज्ञान और मिथ्या-चारित्र ससारके कारण हैँ, शुभोपयोग और शुभ प्रवृत्तिरूप सम्यग्दर्शत, सम्यण्ाव बौर 
सम्यक्चारित्र स्वर्गादिसुखपूर्वक परपरया मोक्षके कारण हैं। तथा शुद्धोपयोग व शुद्ध प्रवृत्तिरूप सम्यग्द्न, 
सम्यरज्ञान और सम्यक्चारित्र साक्षात्‌ मोक्षके कारण है । 

इस प्रकार करणानुयोगके आधारपर किए गए उपर्यक्त विवेचन और इसके पूर्व चरणानुगोग 
आधघारपर किए गए विवेचनसे हमारा प्रयोजन यह है कि चरणानुयोगकी दृष्टिसि जो निश्चय और व्यवहार 
रूप मोक्षमार्गद्यका अथवा निरचयसम्यग्द्शन और व्यवहारसम्यग्दर्गन, निदचयसम्यम्त्ञान और यह: 
सम्यरज्ञान तथा निरचयसम्यकचारित्र और व्यवहारसम्यकचारित्रका विवेचन किया गया है एवं करा 
नुयोगकी दृष्टिसि जो औपशमिक, क्षाय्रिक और क्षायोपशमिक सम्यरदर्शन, क्षायिक और क्षायोपशि 
सम्यग्शञान तथा औपशमिक, क्षायिक और क्षायोपशमिक सम्यक्चारित्रका विवेचन किया गया है! ईत दोगो 
प्रकारके विवेचनोका यदि समन्वय किया जाय तो यह निर्णीत हो जाता है कि जिसे चरणातुयोगकी दृष्टि 
निरचय सम्यगर्दर्शन कहा गया है उसे करणानुयोगकी दृष्टिसि औपशमिक व क्षायिक सम्यग्दशत समझो 
चाहिये तथा जिसे चरणानुयोगकी दृष्टिसे व्यवहारसम्यग्द्शन कहा गया हैं उसे करणानुयीगकी दृष्टि 
क्षायोपशमिक सम्यग्दरंन समझना चाहिये । इसी प्रकार जिसे चरणानुयीगकी दृष्टिसे निरचयसम्पस्णीत 
कहा गया है उसे करणानयोगकी दृष्टिसे क्षायिक-सम्यस्शञान अर्थात्‌ केवलज्ञान समझना चाहिये और नि 
चरणानुयोगकी दृष्टिसे व्यवहारसम्यम्श्ञान कहा गया है उसे करणानुयोगकी दृष्टिसे क्षायोपश्मिक सम्यर्क्शी' 
समझना चाहिये और इसी प्रकार जिसे चरणानुयोगकी दृष्टिसे निश्चयसम्यक्चारित्र यरथाब्यातचार्रितर 
वीतरागचारित्र कहा गया है उसे करणानुयोगकी दृष्टिसि औपशमिक व क्षायिक सम्यकचारित समझो 
चाहिये और जिसे चरणानुयोगकी दृष्टिसे अणुन्नत, महान्नत आदिरूप व्यवहारसम्यक्चारित्र, संयगचार्सि 
या सामायिक, छेदोपस्थापना, परिहारविशुद्धि और सुक्ष्मसापरायचारित्र कहां गया है उसे करणानु 
दृष्टिसि क्षायोपशमिक चारित्र समझना चाहिये । 


उपर्युक्त कथन हमे इस निष्कर्पपर पहुँचा देता है कि व्यवहार और निश्चय दोनो ही अ्रकारके मोर्ग 
मार्गका प्रारम्भ चतुर्थ गुणस्थानसे ही होता है, चतुर्थ गुणस्थानसे पूर्व किसी भी तरहके मोक्षमार्गका प्रात 
नही होता है, ऐसा जानना चाहिये | आगे इसी वातको स्पष्ट किया जा रहा हैं । 

सम्यग्द्शनकी उत्पत्तिके यिपयमे यह बात कही गयी है कि वह दर्शंनमोहकी मिथ्यात्व, सम्यंकमिध्यर्ति 
और सम्यक्‌प्रकृतिरृप तीन तथा चारित्रमोहकी अनन्तानुबन्धी क्रोध, मान, माया और छोभरूप चार के 
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न रहकर नियमसे निशचयुरूप औपशमभिक या क्षायिक सम्यदर्शन ही रहा करता है। इसमें भी इतनी विशेषता 
है कि उपद्यश्रेणीपर आरूढ़ होनेवाले जीवके निश्चयरूप औपशमिक और क्षायिक दोनो सम्यरदर्शनोमेंसे कोई 
एक सम्यग्द्शन रह सकता है। लेकिन क्षपकश्रेणीपर आरूढ होनेवाले जीवके निश्चयरूप क्षायिक सम्यर्दर्शन 
ही रहता है, ओपशमिक सम्यग्दर्शन नहीं। इससे यह निष्कप॑ निकलता हैं कि आठवें गुणस्थानसे लेकर 
ग्यारहवें गुणस्थान तकके जीव या तो औपशमिकसम्यर्दृष्टिके रूपमे निश्चयसम्यग्दृष्टि रहा करते है या फिर 
क्षायिकसम्यरदृष्टिके रूपमे निर्वयसम्यरदृष्टि रहा करते है । इन गुणस्थानोमे रहनेवाला कोई भी जीव कभी 
भी क्षायोपशमक सम्यरदृष्टिके रूपमे व्यवहारसम्यर्दृष्टि नही रहता है । इसी प्रकार बारहवें गुणस्थानमें और 
इससे आगेके गुणस्थानोमे रहनेवाछा कोई भी जीव केवल क्षायिकसम्यर्दृष्टिके रूपमे ही निश्चयसम्यर्दृष्ट 
रहा करता है । 

इसी प्रकार भोक्षमागंके अगरभृत सम्यच्ज्ञानका प्रारम्भ भी चतुथं गुणस्थानसे ही होता है। इसमे भी 
चुतरथंगुणस्थानसे लेकर बारहवें गुणस्थान तक तो प्रत्येक जीवमें क्षायोपशमिक सम्यज्जञानके रूपमे व्यवहार- 
सम्यग्शञान ही रहा करता हैं निर्चयसम्यग्जान नही, तथा इसके आगे तेरहवें और चौदहवें गुणस्थानोमे 
क्षायिकज्ञानके रूपमे निरचयसम्यण्ञ्ञान ही रहा करता है, व्यवहार सम्यरज्ञान नही। कारण कि तेरहवें गुण- 
स्थानसे पूर्व बारहवे गुणस्थानके अन्त समयमे मतिज्ञानावरण, श्रुतज्ञानावरण, अवधिज्ञानावरण, मन पययज्ञा- 
नावरण और केवलज्ञानावरण इन पाँचो ही ज्ञानावरणोका एक साथ सवंथा क्षय हो जानेके कारण क्षायोप- 
शभिक ज्ञानोका तेरहवे गुणस्थानके प्रथम समयमे सवंथा अभाव हो जाता हैं। यद्यपि भव्य तथा अभव्यके 
भेंदसे सहित एकेन्द्रियादिक समस्त ससारी जीवोमे अनादिकालसे मतिज्ञान, श्रुतज्ञानके रूपमें क्षायोपशमिक 
ज्ञानोका नियमसे सद्भाव पाया जाता है। परन्तु उन ज्ञानोमें व्यवहारसम्यग्शानका रूप तब तक नही आता 
जब तक जीवमे स म्यग्दर्शनका प्रादुर्भाव नही हो जाता" है । इससे यह सिद्ध हो जाता है कि एक तो सन्नी” 
पंचेन्द्रिय जीवका क्षायोपशमिक ज्ञान ही व्यवहारसम्यस्ज्ञाकका रूप धारण कर सकता है, एकन्द्रियसे लेकर 
असज्ञी पचेन्द्रिय तकके जीवोका क्षायोपशमिक ज्ञान कदापि व्यवहा र॒सम्यरज्ञानका रूप नही धारण करता है । 
दूसरे, भव्यजीवोका क्षायोपशमिक ज्ञान ही व्यवहारसम्यस्ज्ञाकका रूप घारण कर सकता है, अभव्य जीवोका 
नही । और तोसरे सज्ञीपचेन्द्रिय भव्य जीवोका क्षायोपशमिक ज्ञान भी सम्यर्दर्शनकी तरह चतुर्थंगुणस्थानमे 
ही व्यवहारसम्यग्ज्ञाकका रूप घारण करता है, इससे पूर्वक गुणस्थानोमे नही, क्योकि वह सम्यग्दईईनिक 
सद्भावमे सम्यग्जञानखूपताको प्राप्त होता है । 

मोक्षमार्गके अगभृत व्यवहार तथा निश्चय दोनो ही प्रकारके सम्यक्चारित्रोके विपयमे आगमकी 
व्यवस्था यह हैं कि एकदेश क्षायोपशमिक सम्यकचारित्रके रूपमें व्यवहारसम्यक्चारित्रका प्रारम्भ पंचम 
गुणस्थानसे ही होता है, इससे पुर्वके चारों गुणस्थानोमे तो असयत भाव ही रहा करता? है। कारण कि 
इन चारो गुणस्थानोम्रें अप्रत्याश्यानावरण कषायके उदयका अभाव नही होता है । यही क्षायोपद्मिक- 
रूपताको भराप्त व्यवहारसम्यकू-चारित्र सज्वलनकषायके उदयके सदुभाव तथा श्रत्याब््यानावरणकपायके 
उदयके अभावमे पष्ठगुणस्थानमे स्वंदेशात्मक महाव्रतका रूप घारण कर लेता है तथा आगे सज्वल्न कपाय 4 





१ छहुढाला, ४-१ | 
२-३ तदियकमायुदयेण ये विरदाविरदो गुणों हवे जुगव । 

विदियकसायुदयेण ये असजमो होदि णियमेंण ॥ गो० जी० ४६८। 
४. गोम्मटसार जीवकाण्ड, गाया ४६५ । 
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तोकषाय धीरे-धीरे कृश होकर जब दववे गुणस्थानमे केवल सूक्ष्म लोभका उदय कार्यकारी रह जाता है तब 
वही क्षायोपशमिक-रूपताको प्राप्त व्यवहारसम्यक्चारित्र सूक््मसापरायचारित्रके हूपमें अपनी चरम सीमामे 
पहुँच जाता है) । और इस तरह दशवे गुणस्थानके अन्तमें समस्त कषायोका यदि उपशम होता है तो ग्यारहवें 
गुणस्थानके प्रारम्भभे औपदमिकचारित्रके रूपमे निश्वयसम्यक्चारित्र प्रकट हो जाता है तथा दावों 
गुणस्थानके अन्तमे यदि समस्त कषायोका क्षय होता है तो १२वें गुणस्थानके प्रारम्भमे क्षायिकचारित्रके 
रूपमे मिश्वयसम्यक चारित्र प्रगट हो जाताँ है और यह क्षायिकचारित्र रूप निरचयचारित्र १ रेवें तथा 
१४ वें गुणस्थानोमे भी बना रहता हैं। जीवको जब औपकज्मिक अथवा क्षायिक रूपमे भिशचयचारित्रको 
प्राप्ति हो जाती है तब क्षायोपश मिकरूपताको प्राप्त व्यवहारसम्यकचारित्रकी समाप्ति नियमसे हो जाती 
है । कारण कि जीवमे प्रत्येक कमंका यथासम्भव उदय, उपशम, क्षय अथवा क्षायोपहश्ममेंसे एक कालमे एक 
ही अवस्था रह सकती है, दो आदि अवस्थायें कभी एक साथ नही होती । इसलिए एक कर्मके उदयादिककी 
निमित्तताके आधारपर होनेवाले औदयिकादि भावोका सदुभाव भी जीवमे एक साथ नही रह सकता हैं । 
यहाँ इतना विशेष समझना चाहिए कि औपश्मिकचारित्रर्थ निशचयसस्यक्‌-चारित्र केवल ११ वें 
गुणस्थानमें ही रहता है, कारण कि जीव अन्तर्मुहृतंके अल्पकालमें ही इससे पतित होकर यथायोग्य 
कषायका उदय हो जानेसे फिर क्षायोपशमिकचारित्ररूप व्यवहार चारित्रमें आ जाता हैं। इस तरह क्षायिक 
चारित्रर्प निरचयचारिन्र ही ऐसा है जो १२वें में उत्तन्‍्न होकर १३वें और १४वें गुणस्थानोमे भी 
अपना सदभाव कायम रखता है । 


अब यह प्रदन हो सकता है कि जब जीवको पूर्वोक्त प्रकार अधिक-से-अधिक सप्तम गुणस्थानमें 
क्षायिकसम्पर्दर्शनखू्प निर्चयसम्यग्दशंनकी प्राप्ति हो जाती हैं और १२वें गुणस्थानके प्रारम्भमे क्षायिक- 
चारित्ररूप निरचयसम्यग्चारित्रकी प्राप्ति हो जाती है तो फिर १२वें गुणस्थानमें ही जीव मुक्त क्यो नही हो 
जाता है ? इसका समाधान निम्न प्रकार है-- 

१२ वें गुणस्थानमे क्षायिकचारित्रकी उपलब्धि हो जानेपर भी जीवके मुक्त न होनेका एक कारण 
तो यह है कि उस समय तक उसे ज्ञानावरणकर्मका पूर्णत क्षय न होनेसे क्षायिकज्ञानहप निरचयसम्य- 
ज्ञानकी प्राप्ति नही हो पाती हैं। दूसरा कारण यह है कि १२वें गुणस्थानवर्ती क्षायिकचारित्रहूप निरचय- 
चारित्रमे जीव यद्यपि भावात्मक चारिन्रके रूपमें पूर्ण स्वावलरूम्बी हो जाता हैं परन्तु तव भी उसमे पराव- 
लम्बनपुर्णं योगात्मक क्रिया तो होती हो रहती है क्योकि उसके भी मनोवर्गणा, वचनवर्गणा और काय- 
वर्गंणाके निमित्तसे प्रदेशपरिस्पन्दन होता है। अत उसके स्वावलूम्बनके रूपमें निरवयचारित्रकी पुणंता 
नही हो पाती हैं। यह योगात्मक क्रिया केवलज्ञानरूप क्षायिकनिश्चयसस्यम्ज्ञानकी प्राप्ति हो जानेके 
अनन्तर भी जीवके हुआ करती है । अत केवलज्ञान प्राप्त हो जाने पर तेरह॒वें गुणस्थानके प्रथम समयमें जीव 
मुक्त नही हो पाता है । इसी प्रकार केवलज्ञानकी प्राप्तिके अनन्तर जब जीवकी योगात्मक क्रिया भी समाप्त 
हो जाती हैँ तब जीवको मुक्ति प्राप्त नहीं होती हैं। इसका कारण यह है कि जीव द्रव्यात्मकद्ष्टिसि उस 
समय भी परावलस्बी रहा करता हैं क्योकि अधाती कर्मोका उदय उस समय भी उसे प्रभावित किये रहता 
हैं । इस तरह यह निर्णात होता है कि १४वें गुणस्थानके अन्त समयमे अघाती कर्मोका भी पूर्णतया क्षय हो 
जानेसे जब जीव द्रव्यात्मकदृ ष्टिसे भी पूर्ण स्वावछम्बी हो जाता हैँ तभी उसके निदचयसम्यकचारित्रकी 

२१, २, ३२, ४ गोम्मटसार जीवकाण्ड, गाथा ४७३, ४६७, '४७४ | 
५, तत्त्वाथंश्लोकवा० पु० ७०, पक्ति ९। 


४८ सरस्वती-वरदपुन्र पं० बंशीधर ब्याकरणाचार्ये अभिनन्दन-पग्रन्य 


पूर्णता समझनी चाहिए । इस तरह मोक्षमार्गकी पूर्णता १४वें गुणस्थानके अन्त समयमे होनेसे उससे १व॑ जीव 
मुक्ति नही पा सकता है दूसरे उस समय निश्चयचारित्रकी पूर्णता हो जानेसे मोक्षमार्गकी भी पता हो 
जानेपर यह जीव फिर एक क्षणके लिए भी ससारमे नही ठहरता है ।* 


है 


कषायोपशमिक सम्यर्दशन, क्षायोपशामिक सम्यग्ज्ञान और क्षायोपशमिक सम्यकचारित्रको व्यवहार- 
मोक्षमाग या व्यवहारसम्यग्दशैन, अवहारसभ्यस्ज्ञान और व्यवहारसम्यक्चारित्र इसलिए कहा जाता है कि 
इनमें मोक्षकी साक्षात्‌ कारणता नही है, परपरया अर्थात्‌ निश्चयमोक्षमार्ग या नि३चयसम्यग्द्शन, निश्वय- 
सम्यस्शञान और निरचयसम्यक्‌-चारित्रका कारण होकर ही मोक्षकी कारणता विद्यमान है। जता कि पूव॑मे 
हम विस्तारसे स्पष्ट कर चुके है। इसी प्रकार क्षायिकसम्यर्दर्शन, क्षायिकसम्यस्ज्ञान और क्षायिक 
सस्यक्चारित्रको निरचयमोक्षमार्ग या निरचयसम्यस्द्शन, निश्चयसम्यण्ज्ञान और नि३चयसस्यक्‌-चारिि 
इसलिए कहा जाता हैँ कि इनमे मोक्षकी पाक्षात्‌ कारणता रहा करती हैं। यह वात भी हम पर्वमे विस्तारपे 
स्पष्ट कर चुके हैं । 

क्षायोपशमिक सम्यग्दशंन, क्षायोपशमिक सम्यस्जञान और क्षायोपशमिक सम्यकचारित्रकों व्यवहार 
मोक्ष-मार्ग या व्यवहारसम्यर्दर्शन, व्यवहारसम्यग्जञ्ञान और व्यवहारसम्यक्‌-चारित्र नामसे पुकारनेमें तथा 
ओपशमिक व क्षायिक सम्यग्दशंन, क्षायिक सम्यर्ज्ञान और ओपशमिक व क्षायिक-चारित्रकों निएचय 
मोक्षमार्ग या निश्चयसम्यर्दशन, निश्चयसम्यग्ज्ञान और निश्चयसम्यक्‌-च्रा रित्र नामसे पुकारनेमे प्रकारान्तसमे 
यह युक्ति भी दी जा सकती है कि आगममे स्वाश्रितपनेको वस्तुका निश्चय घर्मं व पराश्चित पनेको वस्तुका 
व्यवहार धर्म माना गया है ।* इस तरह औपशमिक व क्षायिक सम्यग्दर्ंन, क्षायिक सम्यकज्ञान और औप- 
शमिक व क्षायिक सम्यकचारित्र ये सभी चूंकि यथायोग्य अपने-अपने पश्रतिपक्षी कर्मोके सर्वथा उपशम या 
सर्वथा क्षय हो जानेपर ही जीवमे उद्भूत होते है । अत- पूर्णहूपसे स्वाश्रयता पायी जानेके कारण॑ इन्हें निश्चय 
नामसे पुकारना योग्य हैं तथा क्षायोपशामिक सम्यग्दर्शन, क्षायोपशमिक सम्यगज्ञान और क्षायोपश्ममिक 
सम्यकू-चारित्र ये सभी चूँकि अपने-अपने प्रतिपक्षी कर्मोके सर्वधाती अशोके यथायोग्य उदयाभावी क्षय तथा 
संदवस्थाहूप उपशम एवं देशघाती अशोके उदयके सद्भावमे ही जीवमें उद्भत होते है, अत पूर्ण पते 
स्वाश्यता नहीं पायी जाने अथवा कथचित्‌ पराश्रयता पायी जानेके कारण इन्हे व्यवहारनामसे पुकारता 
योग्य है । 

यहाँ पर कोई कह सकता है कि द्रव्यलिंग और भावलिंगके रूपमें भी दर्शन, ज्ञान और चारित्रका 
वर्णन आगममे पाया जाता है । इनसेसे तदूपताका अर्थ भाव-लिंग होता है और अतद्गपताका अर्थ द्रव्यलिंग 
होता ह । इस तरह जो जीव यथायोग्य मोहनीयकमका उपशमस, क्षय अथवा क्षयोपशम न रहनेके कारण 
दर्दान, ज्ञान और चारित्रकी भावरुपताको प्राप्त न होते हुए भी तद्गरपके समान बाह्याचरण करते हैं उनमें तो 
द्रव्यलिंगके रूपमें ही दर्शन, ज्ञान और चारित्र रहा करते है, लेकिन जो जीव यथायोग्य मोहनीय कर्मका 
उपशम, क्षय अथवा क्षयोपशम हो जानेके कारण दर्शन, ज्ञान और चारित्रकी भावरूपताकों प्राप्त होकर 
तदनुकूल वाह्याचरण करते है उनमे भावलिंगके ल्पमे दर्शन, ज्ञान और चारित्र रहा करते है । इनमेसे रे 
जीव द्रव्यलिगके रूपमे दर्शन, ज्ञान और चारित्रके घारक है, वे व्यवहार मोक्ष-मार्गी और जो थेवे 
१. तत्त्वार्थर्लोकवारततिक, पृष्ठ ७१, पंक्ति १५ । तत्त्वा० इल्ो० वा० , पृष्ठ ७१, पक्ति २७ । 

तत्त्वायंदलोक वा०, पृष्ठ ७१, वातिक ९३, ९४। 

२ आत्माध्ितों निबचयनय , पराश्चितो व्यवहारनय । --- समयसार, गाया ५७२ की आत्मस्याति टीका | 
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भावलिंगके रूपमे दर्शन, ज्ञान और चारित्रके धारक है वे निर्वयमोक्षमार्गी आगममे स्वीकार किये गये है । 
इसका तालय॑ यह हुआ कि जो क्षायोपशमिक सम्यरदृष्टि, क्षायोपशमिक सम्यकज्ञानी ओर क्षायोपद्मिक 
सम्यक-चारित्री जीव हैँ उन्हे भी निशचयमोक्षमार्गी या निरुचयसम्यर्दुष्टि, निशंचयसमस्यग्शानी ओर निरचय- 
सम्यक-चारित्री ही कहना उचित है, उन्हें व्यवहारभमोक्षमार्गी या व्यवहारसम्यग्दुष्टि, व्यवहारसम्यस्ज्ञानी 
और व्यवहारसम्यक्‌-चारित्री कहना उचित नही है । 

उपर्युक्त समस्याका समाधान यह है कि व्यवहार और निश्चय इन दोनो शब्दोंके प्रकरणानुसार 
विधिध अथं आगममें स्वीकार किये गये है । जैसे कही भेदरूपता व्यवहार हैं और अभेदरूपता निरचय हैं 
कही नानारूपता व्यवहार है और एकरूपता निश्चय है, कही पर्यायरूपता व्यवहार है और द्रव्यरूपता 
निश्चय है, कही विशेषर्षता व्यवहार हैं और सामान्यरूपता निश्चय हैं कही व्यतिरेकरूपता व्यवहार है 
और अन्वयरूपता निश्चय है, कही विभावरूपता व्यवहार है, और स्वभावरूपता निश्चय है, कही अभाव-- 
रूपता व्यवहार है और भावरूपता निश्चय है, कही अनित्यरूपता व्यवहार हैं और नित्यरूपता निश्चय हैं, 
फही असदुरूपता व्यवहार हैँ ओर सद्रूपता निश्चय है, कही विस्ताररूपता व्यवहार है और सक्षेप या सम्रह- 
रूपता निश्चय है, कही पराश्रय-हूपता व्यवहार है और स्वाश्रय-रूपता निश्चय है, कही विधेयरूपता, 
साधनरूपता व कारणरूपता व्यवहार हैं और उद्देश्यरूपता, साध्यरूपता व कार्यरूपता निश्चय है, कही 
परम्परारूपता व्यवहार हैँ और साक्षात्रूपता निश्चय हैं, कही निमित्तरूपता व्यवहार है और उपादानरूपता 
निश्चय है, कही वहिरंग-रूपता व्यवहार है और अतरग-हूपता निश्चय है, कही उपचार, अभूताथ॑, असद्भुत- 
रूपता व्यवहार है और परमार्थ, भूताथं, सदुभूतरूपता निवचय हैं । इन या इसी प्रकारके॑ और भी ब्यवहार 
और निदचय दाब्दके सभव अथंमिसे जहाँ किस प्रकारका अर्थ ग्रहण करनेसे प्रकरणकी सुसगति होती हो वहाँ 
पर उस्ी प्रकारका अर्थ व्यवहार ओर नि३चय दब्दोका ग्रहण कर लेना चाहिये । इस प्रकार द्रव्यलिंग के रूपमें 
जो दर्शन, ज्ञान और चारित्र किसी जीवमे रहा करते है उन्हें बाह्यरूपताके आधारपर व्यवहारदशंन, ज्ञान 
ओर चारित्र कहना तथा भावलिंगके रूपमे जो दर्शन, ज्ञान और चारित्र किसी जीवमे रहा करते है उन्हें 
अन्तरगरूपताके आधारपर निरचयदशंन, ज्ञान और चारित्र कहना भी सगत है एवं क्षायोपशमिक सम्यग्दशंन, 
क्षायोपशमिक सम्यक्-ज्ञान और क्षायोपशमिक चारिवरको पराश्रयताकके आधारपर व्यवहारसम्यस्दशंन, व्यवहार- 
सम्यकज्ञान और व्यवहारसम्यक्चारित्र नामोसे पुकारना तथा औपशमिक और. क्षायिक सम्यर्दन, क्षायिक 
ज्ञान व ओपशमिक और क्षायिक चारिश्को स्वाश्नयताके आधारपर निदचयसम्यग्दशंन, निरचयसम्यकृज्ञान 
ओर निशचयसस्यक्चारित्र नामसे पुकारना भी सग्रत है। 

जैनागममे जो नाम, स्थापना, द्रव्य और भावके रूपमे चार निशक्षेपोका वर्णन पाया जाता है उनमेंसे 
ताम, स्थापना और द्रव्य इन तीनको तो व्यवहारनिक्षेपरूप जानना चाहियें तथा भावकों निशचयनिक्षेप- 
रूप जानना चाहिये। जैसे वास्तवमे अर्थात्‌ निदचयरूपमे तो वही जीव जैनी कहा जा सकता है जो भावसे 
जैनी हो अर्थात्‌ सम्यग्दृष्टि हो । लेकिन जो जीव सम्यर्दृष्टि बननेकी क्षमताको प्राप्त है उस जीव को भी द्रव्य- 
रूपसे व्यवहारमें जेनी कहा जा सकता है। इसी प्रकार जो जीव न तो रुम्यर्दृष्टि है, न सम्यर्द्‌ प्टि बनने- 
फी क्षमताक़ो प्राप्त है लेकिन चूंकि जेन कुलमे उत्पन्न हुआ है अत उसे भी व्यवहारमें नामरूपसे जैनी कहा 
जाता है तथा जो जोव न तो सम्यर्दृष्टि है, न उसमे सम्यग्द प्टि बननेकी क्षमताकों प्राप्त है लेकिन गृहस्थके 
छह आवश्यक इत्याफा अवध्य कर रहा हैँ उसे स्थापनारूपसे व्यवहारमें जेनी माना जाता है। इस तरह 
१ देवपुजा गुल्पास्तिः स्वाष्यायः सयमस्तपः। 


दान चेति गृहस्थाना पदुकर्माणि दिनें दिने ॥--यश्षस्तिलकचम्पू, आदवास ८, प्रकीर्ण विधिकल्प । 
७ 








५०. सरस्वती-वरवपुत्र पं० बंधीघर व्याकरणाचाय अभिनन्‍वन-पग्रन्थ 


सर्वत्र हमें व्यवहार और मिरचयकी प्रक्रियाको सुसगत कर लेना चाहिये। श्रद्ध य पडितप्रवर आश्ापर्रीने 
सागारधर्मामृत (अध्याय २ इलोक ५४) में नाम, स्थापना, द्रव्य और भावके रूपमें विभवत सभी जैनोकी जो 
तरतमभावसे महत्ता वबतलायी हैं उससे व्यवहारकी महत्ता प्रस्फूटित होती है । 

मैं समझता हूँ कि अब तकके विवेचनसे आमगम द्वारा स्वीकृत निश्चय और व्यवहार दोनो मोक्ष-मार्गो 


की निविवाद स्थिति एवं साथंकता अच्छी तरह सिद्ध हो जाती है । $ 


सम्यग्टप्टिका स्वभाव 


'दिव्य ध्वनि! वर्ष २, अक १२ में 'सम्यग्दृष्टिका स्वभाव” शीर्पकसे आगरमप्रमाणके आधार किप्ती 
व्यक्तिके विचार मुद्रित है। व्यक्तिज्ञानकी कमीके कारण आगमका कैसा अनर्थ करता हैं, उसका परिचय इसपर 
प्राप्त हो जाता है । में यहाँ उसीका उदाहरण प्रस्तुत कर रहा हु-- 

कतुंत्वं न स्वभावो5स्य चितो वेदयितृत्वव त्‌ । 
अज्ञानादेव क्तायं तदभावादकारक ॥--समयसार कलश १९४ | 
इसका अर्थ वहाँ पर यह मुद्रित है-- 

“जैसे इस चैततन्यमूर्ति आत्माका स्वभाव परद्रव्यके भोगनेका नही है, उसी प्रकार इसका स्वभव परे 
कर्तापनेका भी नही हैं। अज्ञानके कारण यह जीव अपने आंपको परका कर्ता भोक्ता मानता है। जब यह 
अज्ञान दूर हो जाता है तव यह अपनेको परका कर्ता-भोक्‍्ता नही मानता हैं ।” 

इसका यथावत्‌ अभिप्राय तो एक विस्तृत लेख द्वारा हो प्रकट किया जा सकेगा । पर मैं इतना ही 
यहाँ सकेत कर देना चाहता हूँ कि उक्त मुद्रित अर्थ अ्रमपूर्ण है। यथावत्‌ अर्थ निम्नलिखित होना चाहिए-” 

“कतृंत्व अर्थात्‌ राग-द्ेष और मोहरूप परिणमन होना तथा पुद्गलकर्मोसे बद्ध होना जीवका स्वगात 
नही है। जिस प्रकार कर्मोके फलको भोगना अर्थात्‌ कर्मोदयनिमित्तक राग-हेप-मोहादिरू्प अपनी पर्ि 
णतियोका अनुभवन करना यानी सुखी-दुखी होना जोवका स्वभाव नही है, क्योकि जब तक जीवमें अज्ञाव 
अर्थात्‌ कर्मोदयनिमित्तक राग-हेष और मोहरूप परिणमन हो रहा है, तब तक वह कर्ता अर्थात्‌ उपादावडूपसे 
राग-ठेष और मोह आदि अपनी परिणतियोका व निमित्तरूपसे पौदूगलिक कर्मोके बन्धका कर्ता हो रहा है। 
इस तरह यदि जीवमें होनेवाली राग-द्ेष और मोहरूप अज्ञानपरिणतिका अभाव हो, जाबे तो फिर न वो 
उसके भविष्यमे राग-द्वेष तथा मोहरूप भावोका कतृंत्व रहेगा और जब यह कतुूंत्व नही रहेगा ती वह 
पौद्ूगलिक कर्मोका बन्ध भी नही करेगा ।” 

, मुद्रित अर्थम जो 'मानता है” ऐसा अर्थ निक्षिप्त किया गया है, इससे यह प्रकट होता है कि अज्ञानसे 
जीव अपनेको कर्ता केवल मान रहा है, है नही । जबकि यथावत्‌ अर्थ यह है कि अज्ञानसे कर्ता है, कैवर्क 
कर्तापन अपनेमें मान नही रहा है। यदि मानने रूप अर्थवों सही माना जायगा, तो फिर यह भी माततीं 
होगा कि जीव स्वभावसे ससारी नही है, केवल अज्ञानसे वह अपनेको ससारी मान, रहा है । जबकि जीव ऐसा 
ही है, वह अपनेको केवछक ससारी मान नही रहा हैं। उक्त पद्यमे अज्ञानका अर्थ भी ज्ञानका राम-हेष-मोह 
रूप परिणमन अर्थात्‌ विक्ृत परिणमन ही विवक्षित है, असत्य जानने रूप स्थिति अथवा ज्ञानका अभाई 


विवश्लित नही है । 
९ 


निश्चय ओर व्यवहार ध्मेमें साध्यससाधकभाव 


धमंका लक्षण 


वस्तुविज्ञान (द्रव्यानुयोग) की दृष्टिसे “वत्युसहावों घम्मो”” इस आगमवचनके अनुसार धर्म यद्यपि 
आत्माके स्वत सिद्ध स्वभावका नाम है । परन्तु अध्यात्म (करणानुयोग और चरणानुयोग) की दृष्टिसे धर्म उसे 
कहते है जो जीवको ससार-दु खसे छुडाकर उत्तम अर्थात्‌ आत्मस्वातत््यरूप मोक्ष-सुखमे पहुँचा देता हैं! । 


आध्यात्मिक धर्मका विश्लेषण 


रत्नकरण्डकश्रावकाचा रमे* आध्यात्मिक धमंका विसलेषण सम्यग्द्शन और सम्यक्चारित्रके रूपमे 
किया गया है, जिन सम्यर्दशंन, सम्यस्शान और सम्यकचारित्रके विरोधी मिथ्यादशंन, मिथ्याज्ञान और 
मिथ्याचारित्र ससारके कारण होते है । 
आध्यात्मिक धर्मका निश्चय और व्यवहार दो रूपोमे विभाजन और उनमे साध्य-साधकभाव 


श्रद्धेधय ५० दौलतरामजीने छहढालामे कहा हैं कि आत्माका हित सुख है । वह सुख आकुलताके 
अभावसे प्रकट होता है । आकुलताका अभाव मोक्षमे हैं। अत जीवोको मोक्षके मार्गंमे प्रवृत्त होना चाहिए । 
मोक्षका मार्ग सम्यग्दांन, सम्यरज्ञान और सम्यक्चारित्ररूप हैं । एवं वे सम्यग्दशंन, सम्यग्ञञान और सम्यक- 
चारित्र निश्चय और व्यवहारके भेदसे दो भागोमे विभकत है । जो सम्यग्दर्शन, सम्यसज्ञान और सम्यकचारित्र 
सत्याथ अर्थात्‌ आत्माके शुद्धस्वभावभूत हैँ उन्हे निशचयमोक्षमा्गं कहते हैँ व जो सम्यग्द्शंन, सम्यग्श्ञान 
ओर सम्यकचारित्र निशचयमोक्षमार्गके प्रकद होनेमे कारण है उन्हें व्यवहारमोक्षमार्ग कहते है । 


छहढालाके इस प्रतिपादनसे मोक्षमागंका सम्यर्दंन, सम्यस्ज्ञान और सम्यकचारित्रके रूपमे विश्लेषण 
उनकी निरचय और व्यवहार दो भेदरूपता व निश्चय और व्यवहार दोनो मोक्षमार्गोंमे विद्यमान साध्य-साधक 
भाव इन सबका परिज्ञान हो जाता है । इसके अतिरिक्त पचास्तिकायकी गाथा १०५ की आचायें जयसेन 
कृत टीकामे भी व्यवहारमोक्षमा्गंको निर्चयमोक्षमार्गंका कारण बतलाकर दोनो मभोक्षमार्गमि साध्य-साधक 
भाव मान्य किया गया है । तथा गाथा १५९, १६० और १६१ की आचार्य अमृतचन्द्रकृत टीकामे भी ऐसा 
ही बताया गया है। 
निरचयघधमंकी व्याख्या 


करणानुयोगकी व्यवस्थाके अनुसार जीव अनादिकालसे मोहनीयकर्मसे बद्ध रहता आया है और उसके 
उदयमें उसकी स्वत सिद्ध स्वभावभूत भाववतीशवितका शुद्ध स्वभावभत्त परिणमनके विपरीत अशुद्ध विभाव- 
भूत' परिणमन होता आया हैँ | भाववतीशक्तिके इस अशुद्ध विभावरूप परिणमनकी समाप्ति करणानुयोंगकी 
व्यवस्थाके अनुसार मोहनीयकमंके यथास्थान यथायोग्य उपद्यम, क्षय या क्षयोपहाम पूर्वक ही होती है। इस 
तरह जीवकी भाववतीशक्तिके अशुद्ध विभावभूत परिणमनके समाप्त हो जानेपर उसका जो शुद्ध स्वभावभूत 
परिणमन होता हैँ, उसे ही निएचयध म॑ जानना चाहिए । इसके प्रकट होनेकी व्यवस्था निम्न प्रकार है-- 


१. रत्तकरण्डकश्रावकाचार, इलोक २ | 
२. वही, श्लोक ३ । 
रे. छहढाला, ३०१ । 


५२ ; सरस्वती-वरबपुन् प॑० बशीधर व्याकरणाचार्य अभिनन्वन-ग्रन्य 


(क) सर्वप्रथम जीवमे द्शमोहनीयकर्मफी यथासभवरूपमे विद्यमान मिथ्यात्व, सम्पग्मिथ्यात् बर 
सम्यक्प्रकृतिरृुप तीन व चारित्रमोहनीयकर्मके प्रथम भेद अनन्तानुवन्धी कपरायकी नियमसे विद्यमान क्रो, 
मान, माया और छोभहूप चार इन सात प्रकृतियोका यवायोग्य उपशम, क्षय या क्षयोपशम होगेपर उम्र 
जीवकी भाववतीशक्तिका चतुर्थंगुणस्थानके प्रथम समयमे ओपशमिक, क्षाय्रिक या क्षायोपशमिक निरवयतमथ- 
गदरघनके रूपमे व निश्चयसम्परज्ञानके रूपमे शुद्ध स्वभावभूत परिणमन प्रऊट होता है । 


(ख) इसके पदचात्‌ जीवमे चारित्रमोहनीयकर्मके द्वितीय भेद अप्रत्याध्यानावरण कपायकी नियम 
से विद्यमान क्रोध, मान, माया ओर छोभ अ्रकृतियोका क्षयोपशम होनेपर उस जौवकी भाववत्तीशकिता 
पचमगुणस्थानके प्रथम सम यमे देशविर ति-निदचयसम्यक्चारित्रके रूपमे शुद्ध स्वभावभूत परिणमन प्रकट 
होता है । 

(ग) इसके भी पश्चात्‌ जीवमें चारित्रमोहनीयकमंके तृतीय भेद प्रत्याल्यानावरण कपायकी नियम 
विद्यमान क्रोध, मान, माया और लोभ प्रकृतियोका क्षयों पशम होने पर उस जीवकी भाववतीशक्तिका सप्तम- 
गुणस्थानके अ्रथम समयमे सवंविरति-निइचयसम्यक्चारिश्रके रूपमे शुद्ध स्वभावभूत परिणमन प्रकट होता हैं । 
ऐसा सप्तमगुणस्थानवर्ती जीव अन्तमुंह्त कालके अन्तरालसे सप्तमसे पष्ठ और पष्ठसे सप्तम इस तरह दोगो 
गुणस्थानोमें यथायोग्य समय तक सतत झूलेकी तरह अलता रहता है । 


(घ) यदि वह सप्तम गुणस्थानवर्ती जीव पहलेसे ही उक्त ओऔपशमिक या क्षायिक नि३चयसम्यसदशन- 
को भ्राप्तहो अथवा सप्तम गुणस्थानके कालमें हो नह उक्त ओऔपदामिक या क्षायिक निरचयसम्यग्दशंतको 
प्राप्त हो जावे, तो वह तब करणलूव्धिकि आघारपर नवनोक पायोके साथ चारित्रमोहनीयकर्मके द्वितीय भें 
अभ्त्याद्यानावरण और तृतीय भेद प्रत्यास्यानावरण इन दोनो कपायोकी क्रोध, मान, माया और छोग 
प्रकृतियोका तथा उसके चतुर्थ भेद सज्वलन कपायकी क्रोध, मान, माया और छोभ प्रकृतियोका भी यथा, 
स्थान निशचयसे उपशम या क्षय करता हैं और उपशम होनेपर उसकी भाववत्तीशक्तिका एकादश गु 
प्रथम समयमे ओऔपद्यमिक, यथारुपातनिश्चयसम्यकचारित्रके रूपमे अथवा क्षय होनेपर उसकी भाववतीशक्ति- 
का द्वादश गुणस्थानके प्रथम समयमें क्षायिक-यथार्यात-निश्चयसम्यक्चारित्रके रूपमे शुद्ध स्वभावभूत परि- 
णमन प्रकट होता है ।' 
व्यवहार धर्ंक व्याख्या 


व्यवहारघमंकी व्याख्या करनेसे पूर्व यहाँ मैं यह स्पष्ट कर देना चाहता हैं कि नारकी, देव और नियत 
इन तीनो प्रकारके जीवोमे केवल अगृहीत मिथ्यात्व पाया जाता हैं, अत इनमे व्यवहारघमेका व्यवस्थितक्रा क्‍ 
से विवेचन करना सभव नही हैं। केवल मनुष्य ही ऐसा जीव है जिससे अगुद्दीतमिथ्यात्वके साथ गृहीत- 
सिथ्यात्व भी पाया जाता है। फलत मनुष्योमें व्यवहारधमंका व्यवस्थितक्रमसे विवेचन करता सभव हो जाता 
हैँ । अत यहाँ मनुष्योकी अपेक्षा व्यवहारधर्मका विवेचन किया जाता हैं ! 


चरणानुयोगकी व्यवस्थाके अनुसार पापभूत अघाती कर्मोके उदयमे अभव्य और भव्य मिव्यादृष्ठि 





१ निश्चयमोक्षमागंस्य परम्परया कारणभूतो व्यवहारमोक्षमार्ग । 
(क) निरचयव्यवहारयो- साध्यसाधकभावत्वात्‌ । -समय०, ग।० १५२ की टीका 
(ख) निरचयमोक्षमार्ग साधकभावेन व्यवहारमोक्षमार्गनिर्देशोउ्यम । वही, गा० १६० की दीका 
(ग) व्यवहारमोक्षमार्गंसाध्यभावेन निरचयमोक्षमार्गो पन्‍्यासोज्यमू । वही, गा० १६१ की ठीका' 


३ | घर्म और सिद्धान्त : ५३ 


मनुष्योकी भाववतीशक्तिके हृदयके सहारेपर अतत्त्वश्रद्धानके रूपमें और मस्तिपष्कके सहारेपर अतत्त्वज्ञानके 
रूप में मिथ्यापरिणमन होते रहते हैं तथा जब उनमे पृण्यभूत अधाती कमोका उदय होता है तव अतत्त्वश्रद्धान 
और अतस्त्वज्ञानरूप परिणमनोकी समाप्ति होनेपर उनकी उस भाववतीशक्तिके हृदयक सहारेपर तत्त्वश्रद्धान- 
के रूपमे और मस्तिप्ककें सहारेपर तत्त्वज्ञानके रूपमे सम्यकपरिणमन होने लगते है । भाववतीशकितिक दोनो 
प्रकारके सम्पकपरिणमनोमेंसे तत्त्वश्रद्धानहुप परिणमन सस्यग्दरनके रूपमे व्यवहारधर्म कहलाता हैं और 
तत्वज्ञानहप परिणमन सम्यग्ज्ञानके रूपमे व्यवहारघर्म कहलाता है । 


चरणानुयोगकी व्यवस्थाके अनुसार भाववतीशक्तिके परिणमनस्वरूप उक्त अतत्त्वश्रद्धात और 
अतत्त्वज्ञानसे प्रभावित भिथ्यादृष्टि मनुष्य अपनी क्रियावतीशक्तिके परिणमनस्वरूप मानसिक, वाचनिक और 
कायिक सकलपी पापभत प्रवृत्तियाँ फिया करते हैँ और कदाचित्‌ साथमे लौकिक स्वाथंकी पुण्यभत शुभ 
प्रवृत्तियाँ भी करते है। तथा जब वे भाववतीशबितके परिणमनस्वरूप उक्त तत्त्वश्रद्धान और तत्त्वज्ञानसे 
प्रभावित होते हैँ, तव वे अपनी क्रियावतीशक्तिके परिणमनस्वरूप उक्त सकल्पीपापभृत अशुभ प्रवृत्तियोको 
सवंधा त्यागकर मानसिक, वाचनिक और कायिक आरम्भीपापभूत अशुभ प्रवृत्तियोके साथ कत्तंव्यवश पुण्यभुत 
धुभ प्रवृत्तियाँ भी करने छगते हैं । इतना ही नही, 'भाववतीशक्तिके परिणमनस्वरूप उक्त तत्त्वश्रद्धान और 
तत्वज्ञानके आधारपर वे अभव्य और भव्य भिथ्यादृष्टि मनुष्य कदाचित्‌ क्रियावतीशक्तिके परिणमनस्वरूप उक्त 
सकलपीपापभूत अशुभ प्रवृत्तियोके सर्वथा त्याग्रपू्वक उक्त आरंभीपापभूत अशुभ प्रवृत्तियोका भी एकदेश 
अथवा स्वदेश त्याग करते हुए अनिवाय आरम्भीपापभूत अशुभ प्रवृत्तियोके साथ पृण्यभूत शुभ प्रवृत्तियाँ करते 
हूं। इस प्रकार अभव्य और भव्य मिथ्यादृष्टि मनुष्य भाववतीशक्तिके परिणमनस्वरूप तत्वश्रद्धान और 
तत्वज्ञानसे प्रभावित होकर अपनी क्रियावत्तीशक्तिके परिणमनस्वरूप सकलपीपापभूत अशुभ प्रवृत्तियोकों 
सर्वथा त्यागकर जो अपनी क्रियावतीशक्तिके परिणमनस्वरूप आरभीपापभूत अशुभ प्रवृत्तियोके साथ पुण्यभूत 
शुभ प्रवृत्तियाँ करते है, उन्हें नैतिक आचारके रूपमे व्यवहारधर्म कहा जाता है । तथा वे ही मनुष्य जब 
सकल्पीपापभू त अशुभ प्रवृत्तियोंके सवंथा त्यागपूर्वक आरभीपापभूत अशुभ प्रवृत्तियोका एकदेश अथवा स्वदेश 
त्याग करते हुए पुण्यभृत शुभ प्रवृत्तियाँ करतें हे, तब उन्हे सम्पक्चारित्रके रूपमे व्यवहारधम॑ कहा जाता हैँ । 
प्रसगवश में यह भी स्पष्ट कर देना चाहता हूं कि अभव्य और भव्य मिथ्यादृध्टि मनुष्योकी भाववती- 
शपितके परिणमनस्वरूप हृदयफे सहारेपर होनेवाला अतत्त्वक्षद्धान व्यवहारमिय्यादर्शन कहलाता हैं। और 
उनकी उस भाववतीशकितिके ही परिणमनस्वरूप मस्तिष्कके सहारेपर होनेवाला अत्तत्वज्ञान व्यवहार/मिव्याज्ञान 
कहलाता हूँ । तथा मिथ्यादर्गन और मिथ्याज्ञान इन दोनासे प्रभावित उन मनुष्योको क्रियावतोशक्तिके 
परिणमनस्पसूप मानसिक, वाचनिक और कफायिक सकलपीपापनूत जो अशुभ प्रवृत्ति हुजा करतो हैँ वह व्यवहार 
मिध्याचारित्र कहलाता हूँ । यहाँ यह ध्यावब्य है कि उपत प्रकारके व्यवद्वारभिध्याद्शन और व्यवहार- 
व्याज्ञानके विपरीत व्यवह्याससम्पदर्शन जोर व्यवहारसम्यग्लानसे प्रभावित होकर वे भव्य जौर अभब्प 
भिध्यादुष्टि मनुष्य सकल्वीपापभूल जशुन प्रवृत्तियोफा सर्वया त्याग करने हुए यदि नशक्तिवध आरम्नी 
पापका जणशुमाध भी त्याग नहीं कर पाते हैँ तो उनकी यह जारम्भी परापर्ण जशन श्रवृत्ति ब्ययसास्त 
नविरति पहुलातों है । 
यहां में यह नो स्ूष्ठ दास देना चारा हूँ कि लिसे प्रदार पूर्व मेहनीमदमं की उनन्डनग अहवियोक 
बधायोस्प उत्यम, श्र दा संयोपामसंपुर्यण रोनेवा भायबताधाकतत परस्धिमनस्यरूप सनिश्ययसभ्पर दर्धन 
निशषण्प्भसम्पज्ञान थे देशविदतलि, संर्वीविर्रत और दधाह्याप्रभ्यव चारिक सपने निर्म्रद्धर्मशा पिवेधन फ्रिया 


१४ सरस्वतो-वरवपुत्र प॑० बंशोधर व्याकरणाचार्य अभिनन्दन-ग्रन्य 


गया है उसी प्रकार यहाँ प्रथम गुणस्थानमें मोहनीयकमंकी सिथ्यात्व और अनन्तानुवन्धी कपायके उदयों 
भाववतीशक्तिके परिणमनस्वरूप मिथ्यात्वभूत नि३चयमिथ्यादर्शन, निशचयमिथ्याज्ञान ओर निरचय- 
सिथ्याचारित्रके रूपमे, द्वितीय गृणस्थानमें मोहनीयकर्मकी केवछ अनन्तानुबन्धी कपायके उदयमें भाववती- 
राक्तिके परिणमनस्वरूप सासादनसम्यक्त्वभूत निरचयमिथ्यादर्शन, नि३चयमिथ्याज्ञान और निश्वय- 
मिथ्याचारित्रके रूपमे एवं तृतीय गुणस्थानमें मोहनीयकर्मकी सम्यग्मिथ्यात्वप्रकृतिके उदयमें भाववतीशक्तिके 
परिणमनस्वरूप सम्यस्मिथ्यात्वभूत मिथ्यादर्शन, मिथ्याज्ञान और मिथ्याचारित्रके रूपमें निएचय अधर्मका भी 
विवेचन कर लेना चाहिए । यहाँ भी यह ध्यातव्य है कि चतुथथंगुणस्थानके जीवमे नव नोकपायोके उदयके 
साध अम्नत्यास्थानावरण, श्रत्याल्थानावरण और सज्वलन कपायोके सामूहिक उदयमें जीवकी भाववतीशक्िका 
जो परिणमन होता हैं उसे भाव-अविरति जानना चाहिए। इसे न तो भावमिथ्याचारित्र कह सकते हैं और 
न विरतिके रूपमे भावसम्यक्चारित्र कह सकते है, क्योकि भावमिथ्याचारित्र अनन्तानुबन्ची कषायके उद्यमें 
होता हैं और विरतिके लिए कम-से-कम अप्रत्याख्यानावरण कपायका क्षयोपशम आवश्यक हे । 


उपर्युवत दोनो प्रकारके स्पष्टीकरणोके साथ ही यहाँ निम्नलिखित कुछ विशेषताएँ भी ज्ञातव्य है 


१ अभव्य जीवोके केवल प्रथम मिथ्यादृष्टि गुणस्थान हो होता है, जबकि भव्यजीवोके प्रथम गुण- 
स्थान-मिथ्यादृष्टिसे लेकर चतुर्दश अयोगकेवली गुणस्थानपर्य॑न्त सभी गुणस्थान होते है । 

२. निरचयधमंका विकास भव्य जीवोमे ही होता है, अभव्य जीवोमें नहीं होता । तथा भव्य जीवोमे 
भी उस निरचयधर्मका विकास चतुथंगुणस्थानके प्रथम समयसे प्रारम्भ होता है, इसके पूर्वके गुणस्थानोपं 
नही होता । 

३. जीवके चतुरंगुणस्थानके प्रथम समयमे जो निश्चयधमंका विकास होता है, वह उस जीवकी 
भाववतीशवितके परिणमनस्वरूप निरचयस म्यग्द्शन और निरचयसम्पस्ज्ञानके रूपमे होता है। इसके पश्चात्‌ 
जीवके पचम गुणस्थानके प्रथम समयमे निरचयघमंका विकास उस जीवकी भाववतीशक्तिके परिणमनस्तहय 
देशविरति-निश्चयसम्यक्चारित्रके रूपमे होता है तथा इसके भी परचात्‌ जीवके निरचयघमंका विकास संप्तम- 
गुणस्थानके प्रथम समयमे उस जीवकी भाववतीशवितके परिणमनस्वरूप सर्वविरति-निश्चयसम्यक्चारितके 
रूपमें होता हैं और जीवमे उसका सद्भाव पुवोक्त प्रकार षष्ठ गुणस्थानसे लेकर दम गुणस्थान तक 
उत्तरोत्तर उत्कपंके रूपमे विद्यमान रहता है। दशम गुणस्थानके आगे जीवके एकादश गुणस्थानके अपर 
समयमे निरचयधमंका विकास जीवकी भाववतीश क्तिके परिणमनस्वरूप औपशमिक, यथार्यात-निरचयसम्पर 
चारित्रके रूपमे होता हैं अथवा दशम गुणस्थानसे ही आगे जीवके द्वादश गुणस्थानके प्रथम समयमें निरचय- 
धर्मका विकास उस जीवकी भाववतीशक्तिके परिणमनस्वरूप क्षायिक-यथारुया त-निश्चयसम्यक्चारित्रके हूपमे 
होता हैं तथा यह जोवक आगेके सभो गुणस्थानोमे विद्यमान रहता है । 

४ पूर्वमे स्पप्ट किया जा चुका हैं कि पहला व्यवहारधर्म सम्यर्दर्शनके रूपमे जीवकी भाववतीशकिता 
हृंदयके सहारेपर होनेवाछ्ा परिणमन है और दूसरा व्यवहारघर्म सम्यग्ज्ञानके रूपमें जीवकी भाववतीशकितिकां 
मस्तिष्कके सहारेपर होनेवाला परिणमन है एवं तीसरा व्यवहार॒धमं नैतिक आचार तथा देशविरति वे 
स्वंविरतिरूप सम्यक्चारित्रके रूपमें मन, वचन और कायक सहारेपर होनेवाला जीवकी क्रियावतीशर््तिको 
परिणमन हैं । इस सभी श्रकारके व्यवहारधरंका विकास प्रथमगुणस्थानमे सम्भव हैं और अभव्य व भव्य 
दोनों भ्रकारके जीवोंमे हो सकता है। इतना अवश्य है कि उक्त सम्यर्दर्शन व सम्यस्तानरूप तथा तैंतिं 


३ | धर्म और सिद्धान्त * प५ 


आचाररूप व्यवहारधमंका विकास प्रथम गृणस्थानमे नियमसे होता है क्योकि इस प्रकारके व्यवहारधमंका 
विकास किये विना अभव्य जीवमे क्षयोपशम, विशुद्धि, देशना और प्रायोग्य इन चार लरूब्धियोका तथा भैंव्य 
जीवमे उन लव्धियोके साथ करणलब्धिका भी विकास नही हो सकता है। प्रथम गुणस्थानमे देशविरति और 
सर्वविरति सम्यकचारित्ररूप व्यवहारधमंके विकसित होनेका कोई नियम नही है, परन्तु देशविरति-सम्यक्‌- 
चारित्ररूप व्यवहारधमंका विकास, चतुर्थ गुणस्थानमे नियमसे होकर पचम गुणस्थानमे भी नियमसे रहता है । 
एवं सवंविरति-सम्यकचारित्ररूप व्यवहारधर्मका पचम गुणस्थानमे नियमसे विकास होकर पष्ठसे दशम गुणस्थान 
तक उसका सद्भाव नियमसे रहता है । 


यहाँ इतना अवदध्य ध्यातव्य है कि सप्तम गृुणस्थानसे लेकर दशम गुणस्थान तक उस व्यवहारघर्मका 
सद्भाव अतरग रूपमे ही रहा करता है। तथा द्वितीय और तृतीय गुणस्थानोमें यथासंभव रूपमें रहनेवाला 
व्यवहारघर्म भी अबुद्धिपुवंक ही विद्यमान रहता है। एकाददा गुणस्थानसे लेकर आगेके सभी गुणस्थानोमे 
व्यवहारघर्मका सवंथा अभाव रहता है । वहाँ केवल निरचयधमंका ही सदभाव रहता है । 


जीवको मोक्षकी प्राप्ति निश्चयधमं॑पृवंक होती है 


प्रकृतमे मोक्ष" शब्दका अर्थ जीव और शरीरके विद्यमान सहयोगका स्वंथा विच्छेद हो जाना है । 
जीव और शरीरके विद्यमान सयोगका सर्वंथा विच्छेद चतुर्देश गुणस्थानमे तब होता हैं जब उस जीवके साथ 
बद्ध चार अघाती कर्मोका सवंथा क्षय हो जाता है। जीवको चतुदंश गुणस्थानकी प्राप्ति तव होती है जब 
त्रयोदद्य गुणस्थानमें कर्माल्वमे कारणभूत जीवके थोगका सवंथा निरोध हो जाता है। जीवको त्रयोदश गुण- 
स्थानकी प्राप्ति तब होती है जब जीवके साथ बद्ध ज्ञानावरण, दर्शनावरण और अन्तराय इन तीन घाती 
कर्मोंका ह्ादश गृणस्थानमे स्वंथा क्षय हो जाता है। जीवको द्वादश गुणस्थानकी प्राप्ति तव होती है जब 
जीवके साथ बद्ध मोहनीयकर्मप्रकृतियोका पुर्वंमे यथासमय क्षय होते हुए दशम गृणस्थानके अन्त समयमें 
शेष सुक्ष्म लोभप्रकृतिका भी क्षय हो जाता है | द्वादश गृणस्थानका अर्थ ही दशम गुणस्थानके अन्त समयमें 
मोहनीयकमंका सर्वथा क्षय हो जानेपर जीवकी भाववतीशबितिके परिणमनस्वरूप शुद्ध स्वभावभत निदचय- 
घमंकी पूर्णता हो जाना हैं। इस विवेचनसे निर्णीत होता हैँ कि जीवको मोक्षकी प्राप्ति निश्चयधमंपूर्व॑क 
होती है । 
जीवको निशचयधर्मंकी प्राप्ति व्यवहारधर्मपृर्वंक होती है 


जीवके भाववतीदक्तिका निशचयघम्मके रूपमे प्रारंभिक विकास चतुर्थ गुणस्थानके प्रथम समयमें होता 
हैं और उसका वह विकास पचमादि गुणस्थानोमे उत्तरोत्तर वृद्धिको' प्राप्त होकर एकादश गुणस्थानके प्रथम 
ओऔपद मिक-यथार्यात-निश्चयसम्यक्चारित्रके रूपमरे अथवा दह्वाददा गुणस्थानके प्रथम समयमे क्षायिक-यथा- 
स्यात निईपचयसस्यकूचारित्रके रूपमे पूर्णताको प्राप्त होता हैं। निश्वयघर्मका यह विकास मोहनीयकमंकी उन-उन 
प्रकृतियोके यथास्थान यथासस्भव रूपमे होनेवाले उपशम, क्षय या क्षयोपद्मपुर्वक होंता हैं ॥ तथा मोहनोय- 
कमको प्रकृतियोका यथायोग्य वह उपशम, क्षय या क्षयोपशम भव्य जीवमे आत्मोन्मुखरूप करणऊब्धिका 
विकास होनेपर होता है व उसमें उस करणलब्धिका विकास क्षयोपश्म, विशुद्धि, देशना और प्रायोग्य रब्धियोंकि 
विकासपुवंक होता हैं। एवं जीवमें इन लब्धियोका विकास व्यवहारघमंपुर्वक होता हैं । यह व्यवहारघमें 
अशुभ भप्रवृत्तिसे निवृत्तिपू्चक शुभमे प्रवृत्तिऱ्प होता हैं। जोवको इसकी प्राप्ति तव होती है जब उस जीवमें 
भववतीशकवितिके हृदयके सहारेपर होनेवाला तत्त्वश्रद्धावरूप व्यवहारसम्यस्दशंन और मस्तिष्कफे सहारेपर 
होनेवाला तत्त्वज्ञानरूप व्यवहारसस्यस्थानकी उपलृत्धि हो जाती है । इसके विकासकी प्रक्रियाकी पृ्वर्मे व्यवहार- 


५६ : सरस्वतो-परवपुत्र पं० बंशी पर व्याकरणातायें अभिनन्दन-प्रस्म 


धर्की व्यास्यामें बतलाया जा चुरा हैं । इस विवेचन यह निर्णत द्ोता है कि व्यवद्धारधर्म निश्चयप्र्मकरी 
उत्नत्तिमं फारण होता ६ । 

यहाँ यह ध्यातव्य हूँ कि यीवकफोी अपनी भाववतीश भितके परिणमनर्वब्य निईवयकी उन्त्तिमें कारप- 
भूत मोहनीयकर्का यवायोग्य उपद्म, थाय या द्योपणम ऊरनेके छिए दस व्यवद्ारधमंके अन्तर्गत एफाल- 
मिथ्यात्वके विरुद्ध प्रशमभभाव, विपरोतमभिव्यालफे विरद संवेगभाव, विनयमभिव्यालके विरुद्ध जनुकसाभाव, 
संशममिथ्यात्के विरद्ध आत्तिययभाव भीर अधिवेकत्ण अज्ञानमिध्यात्वफें विरुद्ध पिश्रेफ॒त्य सम्बन्ञातभावको 
भी अपनेमे जागृत करनेकी आवश्यकता हूँ । इसी प्रकार जीव को समस्त जीबकि प्रति मित्रता (समानता) का 
भाव, गुणीजनोके प्रति प्रमोदभाव, दु.य्ी जीवोके प्रति सेवाभाव ओर विपरोत दृष्टि, वृत्ति ओर प्रवृत्ति वाले 
जीवोंके प्रति मध्यस्थता (तठस्थता) का भाव भी अपनानेफी आयश्यकता हूँ । उस तरह सर्वागीणतां प्राप्त 
व्यवहारधर्म उपयुक्त प्रकार निइययघमंयी उत्पत्तिम साधक मिद्ध हो जाता हैं । 





निश्चय ओर व्यवहार शब्दोंका अर्थाख्यान 


सम्पूर्ण जैनागमको चार भागोमे विभकक्‍त किया गया है--१. प्रथमानुयोग (घर्मकथानुयोग), २. चरणा- 
तुथोग, ३ करणानुयोग ४. और द्रव्यानुयोग । प्रथमानुयोग वह है जिसमे अध्यात्मकों लक्ष्यमे रखकर महापुरुषोके 
जीवनचरित्रके आधारपर पाप, पुण्य और धर्मका दिग्दर्शन कराया गया है। चरणानुयोग वह है जिसमे 
अध्यात्मको लक्ष्यमे रखकर पाप॑, पुण्य और धर्मकी व्यवस्थाओका निर्देश किया गया है। करणानुयोग वह है 
जिसमे जीवोकी पाप, पुण्य और धर्ममय परिणतियों तथा उनके कारणोंका' विडलेषण किया गया है और द्रव्या- 
नुयोग वह है जिसमे विश्वक्ी, सम्पूर्ण बस्तुओके पृथक-पृथक्‌ .अस्तित्वको बतलाने वाले स्वत सिद्ध स्वरूप एव 
उनके परिणमनोंका निर्घारण किया गया है। इनमेसे चरणानुयोग, करणानुयोग और द्रव्यानुयोगमे आवश्य- 
कंतानुसार विविध अर्थोर्में निश्चय और व्यवहार शब्दोका बहुलताके साथ प्रयोग हुआ है, इसलिये इन दोनो 
शब्दोका कहाँ वया अथ ग्राह्म है, इस विपयपर यहाँ विचार किया जा रहा है । 


निश्चय और व्यवहार शब्दोंका व्युत्पत्यर्थं आम. 

निरचय और व्यवहार दोनों शब्दोमेसे त्िश्चय शब्द तो 'निसू ! उपसगंपूर्वक चयनार्थक 'चित्र' धातुसे 
'अप्‌' प्रत्यय होकर निष्पन्त हुआ है और व्यवहार शब्द वि! तथा अब” उपसर्गंपूवंक हम! धातुसे ण' 
प्र्यय होकर निष्पन्त हुआ हैँ । इस प्रकार इन व्युत्पत्तियोके अनुसार वस्तुमं संभवनीय अभेदाश्चित व भेदाश्षित 
तथा स्वाश्रित व पराश्रित परस्परविरुद्ध धर्मयुगलोमे' एक-एक धर्म तो निश्चय शब्दका तथा एक-एक व्यवहार 


शब्दका अर्थ समझना चाहिये । उक्त व्युत्पत्तियोके अनुसार वस्तुमे संभवतीय अभेदाश्रित व भेदाश्रित तथा 
स्वाश्रित और पराश्रित परस्परविरुद्ध धर्मोके वे युगल निम्न प्रकार सग्रहीत 'किये जा सकते है--- 


अखण्डरूपता-खण्डरूपता, एकरूपता-नानारूपता, तद्गपता-अतद्वपता, भावरूपता-अभावरूपता, नित्य- 
रूपता-अनित्यरूपता, स्वाश्नरयरूपता-पराश्रयरूपता, सग्रहरूपता-विस्ताररूपता, सामात्यरूपता-निशेषरूपता, अन्वय- 
रूपता-व्यतिरेकरूपता द्वव्यरूपता-पर्यायरूपता, गुणरूपता-पर्यायरूपता, स्वभावरूपता-विभावरूपता, उद्देश्वरूपता- 
विधेयरूपता, साध्यरूपता-साधनरूपता, .कार्यरूपता-कारणहूपता, उपादानरूपता-निमित्तरूपता, साक्षादूपता- 
प्रम्परारूपता आदि । इसमे पूर्व-पू्व घर्मं तो अभेदाश्चित या स्वाश्रित होनेके कारण वस्तुका निश्चयधर्म और 
उत्तर-उत्तर धर्म भेदाश्नित या पराश्चित होनेके कारण वस्तुका व्यवहारघर्म समझना चाहिये । 


यहाँपर सर्वप्रथम हम यह विवेचन करने जा रहे हैं कि चरणानुयोगमे प्रयुक्त निश्चय और व्यवहार 
शब्दोका क्या-क्या अर्थ आगममे ग्रहण किया गया है ? 


चरणानुधोगमें निश्चय और व्यवहार शब्दोका भर्थ॑ 


जैन सस्कृतिके अध्यात्मका प्रधान और अन्तिम उद्देश्य जीवो 'द्वारा सासारिक बन्धनोंसे छुटकारा 
पाकर आत्मस्वात्त््य श्राप्त कर लेना ही बतलछाया गया है। जीवो द्वारा सासारिक बन्घनोसे छुटकारा पा 
लेनेका नाम मोक्ष है' और इस मोक्षको प्राप्त करनेका जो उपाय है वह भोक्षमार्ग है। जैनागममे मोक्ष- 
मार्गको सम्यग्दर्शन, सम्यस्श्ञान और सम्यक्चारित्रके रूपसे प्रतिपादित किया गया है (* सम्यग्दर्शत, सम्यस्जान 


१. बन्धहेत्वभावनिज॑रासम्या कु त्स्तकर्मविप्रमोक्षो मोक्ष' ।-त्त्त्वार्थयूत्र १९७२ । 


२. सम्यरदर्शनज्ञानचारित्राणि मोक्षसाग- ।-तत्त्वाय॑सूत्र १४१ । 
८ 


८ सरस्वती-बरदपुत्र प० बशीघर व्याकरणाचार्य अभिननन्‍दन-ग्रन्थ 


और सम्यकृचारित्रको आग्रममे निस्चय और व्यवहारके भेदसे दो-दो रूप बतलाया गया है।' इस तरह 
मोक्षमार्ग वहाँपर दो भेदरूप बत्तला दिया गया हैं--एक निरचयमोक्ष-मार्ग और दूसरा व्यवहारमोक्ष-मार्ग ।' 


साथ ही इतना और स्पष्ट कर दिया गया हैं कि निरचयमोक्ष-मार्ग तो मोक्षका साक्षात्‌ कारण है और 
व्यवहारमोक्ष-मार्ग परम्परया, अर्थात्‌ निर्चयमोक्षमार्गका कारण होकर मोक्षका कारण हूँ ।ः 


श्रद्धेय पण्डित दौलतरामजीने छहढालामे तीसरी ढालके प्रारम्भमे इस विपयको बहुत ही सुन्दरताक़ 
साथ सारगरभित दो पद्यो द्वारा स्पष्ट रूपमें प्रतिपादित किया है । वे पद्च ये है-- 
आतम कौ हित है सुख, सो सुख आकुलता विन कहिये । 
आऊकुछता शिव माँहि न, ताते शिवमग छाग्यी चहिये ।। 
सम्यर्दर्शन ज्ञान चरण शिवमग सो दुविध विचारौ । 
जो सत्यारथ रूप सो निश्चय, कारण सो ववहारो ॥१॥ 
पर द्रव्यन तें भिन्‍न, आप मे रुचि, सम्यक्त्व भला है। 
आप रूप को जानपनौ, सो सम्यस्जान कला हैँ ॥ 
आप रूप में लीन रहे थिर सम्यकू चारित सोई। 
ते वेवहार मोखमग सुनिये, हेतु नियत को होई॥श॥ 


प्रथम पद्यमे पण्डितजीने कहा है कि आत्माका हित सुख है, वह सुख आकुलताके अभावमे उत्सन्‍्न होता 
हैं और आकुलताका अभाव मोक्षमे है, अत जीवोको मोक्षके मार्गमे प्रवत्त होना चाहिये। मोक्षका मार्ग 
सम्यग्दशंन, सम्यग्ज्ञान और सम्यक्चारित्ररूप है। ये तीनो निश्चयरूप भी होते हैं और व्यवहारख्प भी 
होते हैं अत मोक्षमार्ग भी निन्‍चय और व्यवहारके भेदसे दो प्रकारका हो जाता है। इनमेंसे सम्यग्दशन, 
सम्यकज्ञान और प्म्यक्चारित्ररूप निश्चयमोक्षमार्गं तो मोक्षका सीघा कारण है तथा सम्यग्दशशन, सम्यण्तात 
और सम्यक्चारित्ररूप व्यवहारमोक्षमार्ग इस निश्चयमोक्षमा्गंका कारण होकर भोक्षका कारण है भर्थात्‌ वह 
परम्परया मोक्षका कारण है । 

द्वितीय पद्यमे पण्डितजीने कहा हैं कि समस्त चेतन-अचेतन पर-द्रव्योकी ओरसे मुडकर अपने भात्म- 
स्वरूपकी ओर जीवकी अभिरुचि ( उन्मुखता ) होना निश्चयसम्यग्दशन है, उसको अपने आत्मस्वरूपका 
ज्ञान हो जाना निश्चयसम्यम्ज्ञान है और बुद्धिपूवक तथा अबवुद्धिपृवक होनेवाली कषायजन्य पाप और 
उप वडंप समस्त श्रकारकी श्रवृत्तियोसे निवृत्ति पाकर उसका अपने आत्मस्वरूपमे स्थिर हो लीन हो जाना 
निश्चयसम्यकचा रित्र है । 


१ पचास्तिकाय-गाथा १०६। ' 

२ पचास्तिकाथमे व्यवहारमोक्ष-मार्ग, गाथा १६० । पचास्तिकायमे निश३चयमोक्ष-मार्ग, गाथा (६६, 
निरचयव्यवहारमोक्षकारणे सति मोक्षकाय सभवति । “-पचास्तिकाय, ग्राथा १६० की टीकामे आनचोये 
जयसेन । 

३ निदचयव्यवहारयों साध्यसाधनभावत्वात्‌ । “पचास्तिकाय, गाथा १६० की टीकामे आचारय॑ अमृतचर्द्ध | 

./ चास्तिकाय, गाथा १६२ की टीकामे आचारय॑ अमृतचन्द्र | पचास्तिकाय गाथा १६३ की टीका 
आचाय॑ अमृतचन्द्र । साधको वग्यवहारमोक्षमा्ग साध्यो नि३च यमोक्षमार्ग ।-परमात्मप्रकाश, टी, 
पृष्ठ १४२ एवं निशचयव्यवहाराभ्या साध्यगाधनभावेन तीथंगुरुदेवतास्वरूप ज्ञातव्यम्‌ ।---प रमात्मप्रकाश; 
इल्ोक ७ की टीका। पा । 


३ | धर्म और सिद्धान्त . ५९ 


द्वितीय पद्यके अन्तिम चरणमें श्रद्ेय पण्डितजोने कहा है कि आगे छहढालामे निश्चय-सम्यग्दश्शनादि 
रूप उक्त निरचयमोक्षमार्गके कारणभत व्यवहारसम्यग्दशंनादिरूप व्यवहार मोक्षमार्गंका विवेचन किया 
जायगा । इस तरह छहढालामें किये गये विवेचनके अनुसार व्यवहारमोक्षमार्गरूप सम्यग्दर्शन, सम्यस्ज्ञान 
और, सम्यक्चारित्रका पुथक्‌-पृथक्‌ जो स्वरूप निर्धारित होता है उसका कथन यहाँपर किया जाता है । 


व्यवहारसम्यग्द्शंनका स्वरूप 


छह॒ढालामे जीव, अजीव, आखव, बन्ध, सवर, निज॑रा और मोक्ष ये सात तत्त्व कहे गये हैं और कहा 
गया है कि इनके प्रति जीवोके अन्त करणमे श्रद्धा अर्थात्‌ इनके स्वरूपादिको वास्तविकताके सम्बन्ध ज्ञानकी 
दृढ़ता यानी आस्तिक्यभाव जागृत हो जानेका नाम व्यवहारसम्यग्द्शन है। इसके आाघारपर ही जीवोंको 
निश्चय-सम्यग्दशनकी उपलब्धि होती है । 


आचाये उमास्वामीने तत्त्वाथथसूत्रमे और स्वामी समन्‍्तभद्रने रत्नकरण्डकश्रावकाचारमे सम्यग्द्शनका 
जो स्वरूप बतलाया है उसे व्यवहारसस्यग्दशंनका ही स्वरूप समझना चाहिये । आचार्य उमास्वामीके तत्त्वाथ॑- 
सूत्रके अनुसार उपर्यृक्त सात तत्वोके श्रद्धालका नाम सम्यग्दर्शन हैं ।!' और स्वामी समन्तभद्रके रत्नकरण्डक- 
श्रावकाचारके अनुसार परमार्थ अर्थात्‌ वीतरागताके आदशं देवो, परमार्थ अर्थात्‌ वीतरागताके पोषक शास्त्रो 
और परमार्थ अर्थात्‌ बीतरागताके मार्गमे प्रवृत्त गुरुओके प्रति जीवोके अन्त करणमे श्रद्धात (भक्ति या आस्था) 
का जागरण हो जाना सम्यरदरशंन हैं । 


यद्यपि तत्त्वाथंसुत्र और रत्तकरण्डकश्रावकाचारमें निबद्ध सम्यग्दशंनके उक्त लक्षणोमे परस्पर भेद 
दिखाई देता है। परन्तु तत्वत उनमें भेद नही है, क्योक्ति स्वामी समन्तभद्र द्वारा रत्तकरण्डकश्रात्रकाचारमे 
प्रतिपादित लक्षणसे भी निष्कर्षके रूपमें जीवोके अन्त करणमे उक्त सात तत्त्वोके प्रति आस्तिक्य भावकी जागृति 
हो जाना हो सम्यग्द्शनका स्वरूप निश्चित होता है । 


व्यवहा रसस्यरज्ञानका स्वरूप 


वीतरागताक पोषक अथवा सात तत्तवोके यथावस्थित स्वरूपके प्रतिपादक आगमका श्रवण, पठन, 
पाठन, अभ्यास, चिन्तन, मनन और उपदेश यह सब व्यवहारतम्यरज्ञान है । इस प्रकारके सम्यग्शञानसे जीवो- 
को समस्त वस्तुओके और विशेषकर आत्माक स्वत्त सिद्ध स्वरूपका बोध होता है । जैसे आत्माका स्वत सिद्ध 
स्वरूप ज्ञायकपना कर्थात्‌ समस्त पदार्थोंको देखने-जाननेकी शक्ति रूप है। इसके आधारपर ही आत्माका 
अनादि, अनिघन, स्वाश्वित और अखण्ड (स्वरूपके साथ तादात्म्यको लिए हुए) स्वतंत्र अस्तित्व सिंद्ध होता 


हू । आत्माके इस स्वरूपको समझतेके लिये उपर्युक्त प्रकारके आगमका श्रवण, पठन, पाठन, अभ्यास, चिन्तन, 
मनन और उपदेश सहायक होता है । 


विचार कर देखा जाय तो सम्पर्दर्ंन प्राप्त होनेसे पूर्व ही जीवोंकी इस प्रकारके सम्यक्‌ (वीतरागता- 
के पोषक) आगमज्ञानकी संप्राप्ति आवद्यक है । इसलिये यद्यपि मोक्षमार्गमे सम्यग्दर्शनके पृ ही सम्यग्ज्ञानको 
स्थान मिलना चाहिये, परन्तु वहाँ इसको जो सम्यरदर्शन और सम्यक्चारित्रके मध्य स्थान दिया गया है 
इसका एक कारण तो यह हैँ कि जीवको सम्यरदर्शन प्राप्त हो जानेपर ही उक्त प्रकारके ज्ञानका सम्यकपना 





९. तत्त्वायंश्रद्धान सम्यरदर्शनम्‌ । जीवाजीवासववन्धसवरनिर्जरामोक्षास्तत्वम्‌ ।--तत्वार्थसूत्र १-२, १-४ । 
२. श्रद्धान परमार्थानामाप्तागमतपोभूताम्‌ । जिमूढापोढमष्टाजुं सम्यस्दर्शनमस्मयम्‌ ॥॥ ४ ॥ 


६० ' सरस्वत्ती-वरवपुत्र प॑ं० बंशीधर वंयाकश्णाचार्य अभिनन्‍वन-प्रन्य मु 
(साथंकत्व) माना जा सकता है और दूसरा कारण यह हैं कि उक्त ज्ञानकी उपयोगिता मध्यदीफगाफे 
सम्यग्दशंनकी तरह सम्यक्चारित्र पर आछूढ होनेके लिये भी आवश्यक हूँ । 


व्यवहा रसम्यक्चारित्रका स्वरूप 


बुद्धिपूवेक और अवुद्धिपूर्वक होने वाली समस्त कपायजन्य पाप और पुण्यमय प्रवृर्तियोंसें निरवृ्त क्‍ 
पाकरः अपने आत्मस्वरूपमे छीन होने रूप निदवयसम्यकचारित्रकी प्राप्तिके लिये यथाझक्ति अगुवरत, महा, 
समिति, गुप्ति, धर्म और तप आदि क्रियाओमे जीवकी प्रवृत्ति होता व्यवहारसम्यक्वारित्र है। 


तिरंचयसम्यक्चारित्रका अपर नाम यथाख्यातचारित्र है। इसे वीतराग्रचारित्र और करणानुगोगी 
दृष्टिमें औपशमिक तथा क्षायिक चारित्र भी कहा जाता है।" इनकी प्राप्ति जीवोकों उपशमश्रेणी चेक! 
११वें गुणस्थानमे पहुँचनेपर औपशमिक चारित्रके रूपमे अथवा क्षपकर्थेणी चढकर १२वें गुणस्थानमे पुँआी 
पर क्षायिक चारितरके रूपमें होती है । परन्तु ११वें गुणस्थानके औपशमिक चारित्र और १ श्वें गुणत्यार 
क्षायिक चारित्रमे इतना अन्तर है कि उपशमश्रेणी चढकर ११वें गुणस्थानमें पहुँचने वाछा जीव 
अल्पकालमे ही पतनकी ओर मुड जाता हैं। अत जहाँ उसका औपशमिक चारित्र तत्ताढ (अन्तर्गत) 
समाप्त हो जाता है वहाँ क्षपकश्रेणी चढकर १२वें गुणस्थानमे पहुँचने वाछे जीवका क्षाय्रिक चारित 
रहता है और वह जीव पतनकी ओर न मुड कर अन्तर्मुह॒र्तके अल्पकालमे ही १२वे गुणस्थानसे (रें गुण्ला 
में पहुँच कर सर्वज्ञताक़ो प्राप्त कर छेता है। इसी निरचयचारित्रकी प्राप्तिके लिये चतुर्थ गुणस्वानी 
अविरतसम्यरदृष्टि जीव पाँचवे गुणस्थानमे अणुन्नत धारण करता है तथा और भी आगे बढ कर छठे गुण्ला 
में महान्नत भी घारण करता है। इतना ही नहीं, घोर तपश्चरण करके आगे बढ़ता हुआ वह जीव सार 
गुणस्थानमे शुद्धोपयोगकी भूमिकाको प्राप्त हो कर आत्मपरिणामोकी उत्तरोत्तर बढती हुई यथायोग विुरकि 
भाघारपर उपशमश्रेणी या क्षपकश्नेणी माड़ता हैं। इस तरह कहना चाहिये कि जब तक उस , 
निदचयसम्यक्चारित्रकी प्राप्ति नही हो जाती है तब तक वह पाँचवे और छठें गुणस्थानोमे तो बुत 
और सातवेंसे छेकर १०वें तकके गुणस्थानोमे अवुद्धिपूर्वक उपर्युक्त व्यवहारचारित्रकी पालनामे ही थी 


रहता है |. इस व्यवहारचारित्रका भी अपर नाम सरागचारित्र और करणानुयोगकी दृष्टिमे क्षायोपर 
चारित्र है । 


यद्यपि अणुन्नत और महात्रत तथा समिति, गुप्ति, धर्म एवं तपश्चरण आदि क्रियाएँ पुर्वॉक्त तम्यादरी 
से रहित कोई-कोई मिथ्यादृष्टि जीव भी करने छगते है। इतना ही नही, इन क्रियाओकों सलग्तताके सी. 
करनेसे वे यथासंभव स्वगेमें जन्म घारण करके नवें ग्रैवेयक तक भी पहुँच जाते है, परल्‍्तु यह बाते कक 
रखने योग्य है कि इन क्रियाओकी निड्चयसम्यक्चरित्रकी आप्तिपुर्वक मोक्षप्राप्तिख्य साथकता सम्सद्त 
आधार पर ही हुआ करती है, अन्यथा नही, क्योकि जीव जब तक मिथ्यादुव्टि बना रहता है तब तर 
अप्रत्यास्यानावरण और प्रत्याब्यानावरण कषायोका क्षयोपशम होना असभव है जबकि अणुन्नत और मं 
आदिखूप व्यवहारसम्यक्चारित्र यथायोग्य इन कषायोका आग्रममे बतलायी गयी अ्रक्रियाके अनुसार की: 
शाम होनेपर ही उत्पन्न होता है । “ 
, इस विवेचनसे यह बात स्पष्ट हो जाती है कि चरणानुयोगमे जो सम्यर्दर्शनादि रूप निर्देचर्य और 
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१. प्रवचनसार, गाथा ७। 
२. गोम्मटसार जीवकाण्ड, गाथा, ३०, ३१ । 


| 


है | धर्म और सिद्धान्त : ६१ 


व्यवहारके भेदसे दो प्रकारके मोक्षमार्गंका कथन मिलता है उसका आशय नि३चयमोक्षमार्गको तो मोक्षका 
साक्षात्‌ कारण बतलाना है तथा व्यवहारमोक्षमार्गकों मोक्षका परपरया अर्थात्‌ निशुचयमोक्षमार्गंका कारण 
होकर मोक्षका कारण बतलाना है। विचार कर देखा जाय तो यह आशय 'मोक्षमार्ग” शब्दके साथ लगे हुए 
निरचय और व्यवहार शब्दोसे ही ध्वनित होता है । इसी प्रकार निशचयमोक्षमार्गस्वरूप निरचयसम्यर्दर्शन, 
निश्चयसम्यग्ज्ञान और निरचयसम्यक्चारित्रकों तो का्यरूप तथा व्यवहारमोक्षमार्गस्वरूप व्यवहारसम्यग्दशंन, 
व्यवहारसम्यग्ज्ञान और व्यवहारसम्यकचारित्रकों उत नि३चयमोक्षमार्गस्वरूप सम्यग्दर्शनादिका कारणरूप 
बतलाना भी उसीका आशय है। यहाँपर भी यदि विचार करके देखा जाय तो यह आशय भी सम्यग्दशंन 
आदि शब्दोके साथ लगें हुए निदपचय और व्यवहार शब्दोंसे ही ध्वनित होता है। इस तरह ज्ञात होता है कि 
चरणानुयोगके प्रकृत प्रकरणमे मोक्षमार्ग शब्दके साथ छंगे हुए निवचय और व्यवहार शब्दोका क्रमसे कारण 
की साक्षाद्रपत्ता और परपरारूपता ही अथे होता है तथा सम्यग्दर्शन, सम्यंग्ज्ञान और सम्यकचारित्र शब्दोके 
साथ लगे हुए निश्चय और व्यवहार शब्दोंका क्रमसे निश्चयरूप और व्यवहाररूप सम्यग्दर्शनादिकको कार्ये- 
रूपता और कारणरूपता ही अर्थ होता है । इस तरह यह विवेचन हमें इस निष्कपंपर पहुँचा देता है कि 
मोक्षप्राप्तिके लिये जीवको मोक्षके साक्षात्‌ कारणभूत निरचयसम्यग्दर्शन, निर्चयसम्यस्शान और निरचयसम्यक्‌- 
चारित्रकी तथा परपरया कारणभूत व्यवहारसम्यग्दर्शन, व्यवहारसम्यग्ज्ञान और व्यवहारसम्यकचारित्रको 
अनिवाय आवश्यकता हैं। ऐसी स्थितिमें जो व्यक्ति निशचयमोक्षमार्गहप निरचयसम्यग्दर्शनादिककी प्राप्तिके 
विना केवल व्यवहारमोक्षमागंर्प व्यवहार सम्यग्दर्शनादिकसे ही मोक्षप्राप्ति कर लेना चाहते हैं, वे गलती 
पर हैँ । कारण कि उपर्युक्त विवेचनके अनुसार उन्हे अपने मोक्षप्राप्ति रूप उद्देशमे सफलता मिलना असंभव 
हैं। इसी तरह जो व्यक्ति ऐसा कहते हैं कि “जब निश्चयमोक्षमार्गके बिना मोक्षकी प्राप्ति नही ह सकती 
हैँ तो नि३चयमोक्षमार्गकी प्राप्तिका ही जीवको प्रयत्न करना चाहिये, व्यवहार मोक्षमाग्गंके ऊपर ध्यान देनेको 
कुछ भी आवश्यकता नही है””, तो ये व्यक्ति भी गलतीपर है, क्योकि ऊपरके विवेचनसे यह भी स्पष्ट हो 
जाता है कि जीवको व्यवहारमोक्षमागंपर आरूढ हुए बिना निरचयमोक्षमार्गको प्राप्ति होना असभव है। 
यह बात पूर्वमे ही स्पष्ट की जा चुकी है कि मोक्षमार्गके अगरभूत निदुचयसम्यक्चारित्रकी प्राप्ति जीवकी 
ओपशमिकरूपमे तो उपदामश्रेणी माड कर ११वें गुणस्थानमे पहुँचनेपर ही होती है और क्षायिकरूपमे 
क्षपकश्नेणी माड कर १२वें गृणस्थानमे पहुँचनेपर ही होती है । इस प्रकार कहना चाहिये कि जब तक जीव 
उपशम या क्षपक श्रेणी माडकर ११वें अथवा १२वें गृणस्थानमे नही पहुँच जाता है तब तक अर्थात्‌ १०वें 
गुणस्थान तक उसके व्यवहारसम्यक्चारित्र, जिसे सरागचारित्र या करणानुयोगकी दुष्टिसे क्षायोपशमिक- 
चारित्र कहा जाता है, ही रहा करता है । 
इससे यह मान्यता खण्डित हो जाती है कि “व्यवहारसस्यकचारित्रको धारण किये बिना ही निश्चय- 
सम्यक्चारित्र की उपलब्धि जीवको सभव है”, कारण कि अविरतसम्य्दृष्टि जीव ययायोग्य गुणस्थानक्रमसे 
बढता हुआ ही ११वें या ११वें गुणस्थानमे पहुच कर निदचयसम्यक्चारित्र को उपलब्ध कर सकता हैं और 
यह बात स्पष्ट को जा चुकी है कि १०वें गुणस्थान तक व्यवहारसम्यकचारित्र ही सरागचारित्र या यो कहिये 
कि क्षायोपशमिकचारित्र के रूपमे रहा करता है । 
उपर्युक्त कथनसे एक यह मान्यता भी खण्डित हो जाती है कि “जिस जीवको निरचयसम्यक्चारित्र- 
की प्राप्ति हो जाती है उसके व्यवहारचारित्र हो ही जाता है ।”” कारण कि पूर्बोक्त प्रकारसे व्यवहारसम्यक- 
चारित्रका अभाव हो जाने पर ही निशचयसम्यफ्चारित्रकी प्राप्ति जीवको होती है। क्या कोई व्यक्ति इस 
बातको स्वीकार करेगा कि क्षायोपशमिकचारित्ररूप सरागचारित्र या व्यवहारचारित्रका सदुभाव रहते हुए भी 


६२. सरस्वतो-वरदपुत्र पं० बंशीधर व्याकरणाचार्य अभिननन्‍्दन-प्रन्य 


जीवमे औपशमिक या क्षायिकरूप वीतरागचारित्र, यथात्यातचारित्र ग्रा निश्चयचारित्र रह सकता है ? भर्थात 
कोई भी व्यक्ति इस बातको स्वीकार नहीं करेगा और यही कारण है कि आचाय॑ अमतचद्धने समयसार गाथा 
३३५ को टीकामे व्यवहाराचार सूत्रका' उद्धरण देकर व्यवहारसम्यक्चारित्रको तब तक अमृतकुम्भ कह हैं 
जब तक जीवको निश्चयसम्यक चारित्रकी प्राप्ति नही हो जाती हैं और भगवान- कुल्दकुन्दने उसी व््यवहार- 
सम्यक्चारित्रकों तब विश्वकुम्भकी उपमा दे दी हैं जब जीवकों निरचयसम्यकचारित्रकी उपलब्धि हो जाती 
हैं।। इस तरह यह वात निर्णीत हो जाती है कि जब तक जीवको निशचयसम्यकचारित्रकी प्राप्ति नही हो 
जाती हैँ तब तक मोक्षप्राप्तिके उद्देश्यसे परपरया मोक्षके कारणभूत व्यवहारसम्यकचारित्रकी नियमसे उपयो- 
गिता है। लेकिन तभी तक व्यवहारसम्यकचारित्रकी उपयोगिता हैं जब तक जीवको निरचयसम्यक्‌चारित्रकी 
प्राप्ति नही हो जाती है, आगे नही । 

अब आगे इस बात पर विचार किया जाता है कि आमगममें निरचयमोक्षमार्गको जो भृतार्थ, सदृभूत, 
वास्तविक या सत्याथ आदि नामोसे पुकारा जाता है और व्यवहारमोक्षमार्गको जो अभृता्थ, असद्भूत, भ- 
वास्तविक या असत्याथे आदि नामोंसे पुकारा जाता है, तो इसमे आगमका अभिप्राय क्या हँ? 


आगममे निरचयमोक्षमागगंको जो भृतार्थ आदि नामोसे पुकारा जाता हैँ इसमें आगमका अभिप्राय 
इतना ही लेता चाहिये कि निरचयमोक्षमार्गंकी इससे साक्षात्‌ कारणताका बोध हो जाता हैँ और चुकि मोक्ष- 
की साक्षात्‌ कारणताका व्यवहारमोक्षमार्गमे अभाव पाया जाता है, कारण कि उसमें तो परपरया ही कारणता 
पायी जाती है । अत उसे अभूताथं आदि नामोसे पुकारा जाता है। लेकिन इसका यह अथ्थ कदापि नही लेना 
चाहिये कि व्यवहारमोक्षमार्गंकी मोक्षकी प्राप्तिमे कुछ भी उपयोगिता नही है, वह तो वहाँ पर सर्वथा अर्कि- 
चित्कर ही है”, कारण कि पूर्वोक्त प्रकारसे व्यवहारमोक्षमार्ग मोक्षप्राप्तिमे परपरया कारण नि यमसे होता हैं! 
इस तरह व्यवहारमीक्षमार्गंगे मोक्षप्राप्तिकी साक्षात्‌ कारणताका अभाव रहनेसे जहाँ अभताथंता आदि धर्म 
सिद्ध होते हैं वहाँ उसमे मोक्षप्राप्तिकी परपरया कारणताका सदुभाव रहनेसे भृता्थता आदि घमं भी सिद्ध 
होते हैं। इस तरह कहना चाहिये कि निश्चयमोक्षमार्ग तो स्वथा भतार आदि है क्योकि उसमें मोक्षकी 
साक्षात्‌ कारणता विद्यमान है और व्यवहारमोक्षमा्गं कथचित्‌ भतार्थ आदि हैं क्योकि उसमे मोक्षकी 
परपरया कारणता विद्यमान हैं और कथचित्‌ अभूृताथं आदि भी हैं क्योकि उसमे मोक्षकी साक्षात्‌ कारणताका 
अभाव है। इस तरह इसे स्वंधा अभूतार्थ तो नही माना जा सकता है, कारण कि जब पूर्वोक्त प्रकारते 
व्यवहारसम्यक्चारित्रका सदुभाव १०वें गुणस्थान तक मानना अनिवायं॑ है, ११वें और १२वें गुणस्थानमें ही 
निरचयसम्यक्चारित्रकी उपलब्धि जीवको होती हैं तो इसे मोक्षका सर्वथा अकारण कैसे माना जा सकता है; 
जिससे कि इसे सर्वथा अभृताथ आदि माना जा सके ? 

इस कथनका' तात्पय॑ यह है कि मोक्षप्राप्तिके साक्षात्‌ कारणभूत निरचयमोक्षमार्गंकी प्राप्ति किसी 
भी जीवको व्यवहारमोक्षमार्गको अपनाये बिना सभव नही है। अर्थात्‌ निशचयमोक्षमार्गकी प्राप्तिके लिये 
प्रत्येक जीवको हर हालतमें व्यवहारमोक्षमा्ग को अपनाना हो होगा । 

इतना स्पष्टीकरण हो जानेके बाद जो व्यक्ति व्यवहारमोक्ष मार्गको संसारका कारण मानते हैं वे वहुत 
१ अपडिकमण अपरिसरण अप्पडिहारों अधारणा चेव | अणियत्ती य अणिदा5गरुहासोही य विसकुभी ॥१॥ 

पडिकमण परिसरणं परिहारों घारणा णियत्ती य । णिंदा गरुहा सोही अट्टविहों अमयकुभों दु ॥२॥। 


--व्यवहाराचा रसूत 





२. समयसार, गाथा, ३०६-३०७ । 


३ / धर्म और सिद्धान्त : ६३ 


भारी भूल करते हैं। कारण कि ससारके मुख्य कारण तो मोहनीय कमके उदयसे होने वाले मिथ्यादर्शन, मिथ्या- 
ज्ञान और मिथ्याचारित्र ही है तथा व्यवहार अर्थात्‌ क्षायोपशमिक मोक्षमार्गमे देशधाती प्रकृतियोका उदय 
विद्यमान रहता है वह यद्यपि ससारका कारण होता है छेकिन उसमे (क्षायोपशमिक मोक्षमार्गमे) जितना अश 
यथाविधि उपद्म यां क्षयके रूपमे सवंधाती कमके उदयाभावरूप रहा करता है वह कभी ससारका कारण 
नही होता है ।' यही कारण हैँ कि देशघाती प्रकृतिके प्रभावसे ऐसा जीव मर कर उत्तम गतिमे ही जन्म लिया 
करता हैं' और परपरया उस देशघाती प्रकृतिके प्रभावकों समाप्त करके मोक्ष भी प्राप्त कर लेता हैं ।* 


चुका 


निश्चयमोक्षमार्गकी सर्वथा भृतार्थता और व्यवहार मोक्षमार्गगी कर्थंचित्‌ु भूतार्थता और कथचित्‌ 
अभताथंताको सिद्धिमे एक तक यह भी हैं कि नि३चयमोक्षमार्ग स्वंथा बन्धका अकारण है जबकि व्यवहार- 
मोक्षमार्ग पूर्वोक्त प्रकारसे कथचित्‌ बन्धका अकारण है और कथचित्‌ बन्धका कारण भी है। अत मुक्तिका 
सर्वथा कारण होनेसे निशचयमोक्षमार्गको सर्वथा भूतार्थ आदि कहना उचित है और कथचित्‌ बन्धका कारण 
तथा कथचित्‌ वन्धका अकारण होनेसे जब व्यवहारमोक्षमा्गंमे कथचित्‌ ससारकौ कारणता और कथचित्‌ 
मुक्तिकी कारणता सिद्ध हो जाती है तो एक प्रकारसे उसे मुक्तिकी करथंचितु अकारणताके आधारपर कथचितु 
अवास्तविक या अभूता थे आदि मानना तथा मुक्तिको कथचित्‌ कारणताके आधार पर कथचितृ्‌ वास्तविक या 
भूतार्थ आदि मानना ही उचित है ।] उसे सर्वथा अभूता्थ मानना तो बिलकुल अनुचित है, क्योकि सर्वथा 
अभूता्थता तो ससारके स्वंथा कारणभूत या मोक्षके सर्व था अकारणभूत मिथ्यादशंन, मिथ्याज्ञान और मिथ्या- 
चारित्रमें सिद्ध होती है। यदि व्यवहार अर्थात्‌ क्षायोपशमिक मोक्षमार्गमें सवंथा अभूतार्थता स्वीकार की जायगी 
तो फिर उसका मिथ्यादर्शंनादिकी अपेक्षा भेद ही क्या रह जायेगा ? अर्थात्‌ कुछ भेद नही रह जायगा । 


करणानुयोगमे निश्चय और व्यवहार शब्दोका अर्थ 


इस लेखके आरम्ममें हम कह आये है कि करणानुयोग वह है जिसमें जीवोकी पाप, पुण्य और धर्म- 
मय परिणतियों तथा उनके कारणोका विश्लेषण किया गया है और आगे चल कर एक स्थान पर हम यह भी 
कह आये है कि आत्माका स्वभाव ज्ञायकपना अर्थात्‌ विश्वके समस्त पदार्थोंको देखनें-जाननेकी शक्ति रूप है । 
प्रकृतमे जो कुछ विवेचन किया गया हैं वह सब इसके आधार पर ही किया गया है । 


उपर्युक्त प्रकार ज्ञायकपना आत्माका स्वत सिद्ध स्वभाव हैं। इसलिये इस आधार पर एक तो आत्माका 
स्वतत्र ओर अनादि-निधन अस्तित्व सिद्ध होता है, दूसरे, जिस प्रकार आकाश अपने स्वत-सिद्ध अवगाहक 
स्वभावके आधार पर विश्वकी सम्पूर्ण वस्तुओको अपने उदरमे एक साथ हमेशा समाये हुए रह रहा हैं उसी 
प्रकार आत्माकों भी अपने स्वत सिद्ध ज्ञायक स्वभावके आघार पर विद्वकी सपूर्ण वस्तुओको एक साथ हमेशा 
देखते-जानते रहना चाहिये, परन्तु जो जीव अनादिकालसे संसार-परिभ्रमण करते हुए अभी भी इसी चक्रमे फँसे हुए 
है उन्होंने अनादिकालसे अभी तक न तो कभी विश्वकी सपूर्ण वस्तुओंको एक साथ देखा-जाना है और न वे 
अभी भी उन्हें एक साथ देख-जान पा रहे हैं। इतना ही नहीं, इन संसारी जीवोमे एक तो तरतमभावसे 
ज्ञानकी मात्रा अल्प ही पायी जाती है । दूसरे, जितनी मात्रामे इनमें ज्ञान पाया जाता है वह भी इन्द्रियादिक 
अन्य साधनोकी अघोीनतामें ही हुआ करता है । एक वात और है कि ये ससारी जीव पदार्थोकों देखने-जाननेके 








३१ पुरुषाय॑सिद्धुपाय, श्लोफ २१२, २१३, २१४। 
२. प्रवचनसार, गाया, * १-१२। 
३. पुरपाध॑सिद्धयुपाय, इलोक २९। 


६४ ' सरस्वती-वरवपुन्न पं० बंशीघर व्याकरणाचायं अभिनन्‍वन-प्रन्थ 


पदचात्‌ उन जाने हुए पदार्थोमिं इष्टपन या अनिष्टपनकी कल्पनारूप मोह किया करते हैं और तब वे इष्ट 
कल्पनाके विषयभूत पदार्थमि प्रीतिरूप राग तथा अनिष्ट कल्पनाकों विपयभत पदार्थोमें अप्रीति (घृणा) रूप 
द्ेष सतत किया करते हैं जिसका परिणाम यह होता है कि उन्हें सतत इृष्ट कल्पनाके विपयभूत, पदाभोक्ी 
प्राप्तिमं तो हप॑ हुआ करता है तथा अनिष्ट कल्पनाके विपयभूत पदार्थोकी अप्राप्तिमे और इप्ट कल्पनाके 
विषयमभूत पदार्थोकी अप्राप्तिमे विषाद हुआ करता है। यदि किन्ही-किन्ही जीवोको इस प्रकारसे हर्ष और 
विषाद न भी हो, तो भी ऐसे जोव भी जब शरीरकी अधीनतामे ही रह रहे है और उनका अपना शरीर भी 
किन्ही दूसरे पदार्थोकी अधीनता स्वीकार किए हुए है तो ऐसी स्थितिमे शरीरके लिये उपयोगी भावश्यक 
पदार्थोंकी प्राप्ति व अप्राप्तिमे अथवा शरीरके लिये पीडाकारक पदार्थोंकी अप्राप्तिमे और  प्राप्तिमे उन्हें भी क्मसे 
सुख व दु खका सवेदन हुआ करता है । इसके अतिरिक्त सभी ससारी जीव अनादिकालसे अभी तक कभी देव, 
कभी मनुष्य, कभी तियँच और कभी नारक भी हुए है । कभी एकेन्द्रिय, कभी द्वीन्द्रिय, कभी त्रीईदिय, कभी 
चतुरिन्द्रिय और कभी पचेन्द्रिय भी हुए है । इसी तरह कभी मनरहित असज्ञी और कभी मनसहिंत सन्नी भी 
हुए है । इन्होने कभी पृथ्वीका, कभी जलूका, कभी तेजका, कभी वायुका और कभी वनस्पतिका भी शरीर 
घारण किया है । हम यह भी देखते है कि एक ही श्रेणीके जीवोके शरीरोमें भी परस्पर विलक्षणता पायी 
जाती है | साथ ही कोई जीव लोकमे प्रभावशाल्ली देखे जाते है और कोई जोव प्रभावहीन भी देखे जाते हैं। 
एक जीव मे उच्चताका और एक जीवमें नीचताका भी व्यवहार छोकमें देखा जाता है। इसी प्रकार प्रत्येक 
जीवको जन्म-मरण भी धारण करना पड रहा है । 


यह सब क्यो हो रहा है ? इसका समाधान आगरम-पग्रत्थोमे इस प्रकार किया गया है कि प्रत्येक ससारी 
जीव अपने स्वत सिद्ध जानने-देखनेके स्वभावको न छोड़ते हुए भी अनादिकालसे स्वर्ण-पाषाणकों तरह पौद- 
गलिक कर्मोके साथ सम्बद्ध (मिश्रित) यानी एकक्षेत्रावगाहीरूपसे एकमेकपनेको प्राप्त हो रहा हैं।' ये कर्म 
ज्ञानावरण, दर्शनांवरण, वेदनीय, मोहनीय, आयु, नाम, गोत्र और अन्तरायके भेदसे आठ प्रकारके आगमन 
बतलाये गये है ।* आगममे यह भी बतलाया गया है कि ज्ञानावरणकर्मका कार्य जीवकी जाननेकी शक्तिकी 
आवृत करना है, दर्शंनावरणकर्मंका कार्य जीवकी देखनेकी शक्तिको आवृत करना हैं, बेदनीयक मंका की 
जीवको परपदार्थके आधारपर यथायोग्य सुख और दु खका संवेदन कराना है, मोहनीयक्मंका कार्य जौ" 
को परपदार्थंके आधार पर मोही, रागी और द्वेषी बनाकर उचित-अनुचितके भेदसे रहित परवृत्तियोम 
व्यवहृत कराना है, आयुकर्मका कार्य जीवको प्राप्त शरीरमें सीमित काछः तक रोक रखना हैं. नामक्मका 
कार्य जीवको मनुष्यादिख्पता प्राप्त कराना है, ग्रोत्रकर्मका कार्य कुल, शरीर और आचरण आदिके आधार 
पर जीवमे उच्चता-नीचताका व्यवहार कराना है और अन्तरायकर्मका कार्य जीवकी स्वावलस्बन शवितका 
घात करना हैं।'* 

करणानुयोगकी व्यवस्था यह है कि इन सब प्रकारके कर्मोको जीव हमेशा अपने विकारी भावों (परि" 
णामो) द्वारा बाँधता है और तब ये कर्म जोवके साथ बंघ कर उसमें सीमित कालके लिये अपनी सत्ता बना 


१, गोम्मटसार कमकाण्ड, ग्राथा २ । 

२ वहो, गाथा ८। 

३. किस कर्मेका क्या कार्य है, इसकी सामान्य जानकारीके लिये गोम्मट्सार कर्मकाण्डकी गाथा ६" मैं 
गाथा ३३ तक देखना चाहिये । 

४. समयसार, गाथा ८० | न 


| ३ / धर्म और सिद्धान्त . ६५ 


लेते हैं तथा अन्तमे उदयमें आकर अर्थात्‌ जीवको अपना फलानुभव कराकर ये कर्म तो निजंरित हो जाते है । 
लेकिन उस फलानुभवसे प्रभावित होकर अपनेमें उत्पल्त विकारी भावों द्वारा वह जीव दूसरे इसी तरहके 
नवीन कर्मसे पुन बँघ जाता है । ये कर्म उदयमे आकर अपना फलानुभव जिस खूपमे जीवको कराते हूँ वह 
जीवका औदयिक भाव कहलाता है क्योकि जीवका उस रूप भाव उस करमका उदय॑ होनेपर ही होता हे, 
अन्यथा नहीं। कदाचित्‌ कोई जीव अपनेमे सत्ताकों प्राप्त यथायोग्य किसी कमंको अपने पुरुषाथे 
द्वारा इस तरह शक्तिहीत बना देता हैं कि वह फर्म अपनी फलदानशक्तिको सुरक्षित रखते हुए भी 
जीवको एक अच्तर्महतंके लिये फल देनेमे (उदयमे) असमर्थ हो जाता है, कर्मकी इस अवस्थाका नाम 
उपदाम हैं और इसके होने पर जीवकी जो अवस्था होती है उसे जीवका औपशमिक भाव कहते है ।' 
कदचित्‌ कोई जीव अपने पुरुषार्थ द्वारा कर्मकों सर्वथा शक्तिहीन* बना देता है, जिससे वह कर्म उस जीवसे 
अपना सम्बन्ध सवंथा समुल विछिन्न कर लेता है । कमंकी इस अवस्थाका नाम क्षय हैं और इसके होने पर 
जीवकी जो अवस्था होती है उसे जीवका क्षायिक भाव कहते है ।* इसी प्रकार कंदाचित्‌ कोई जीव अपना 
पुरुषार्थ इस तरह करता हैँ कि कर्मके कुछ अंश (देशघाती रूप) तो उदय रूप रहे, कुछ अश (स्वंधाती रूप) 
उदयाभावी क्षयरूप हो जावें और कुछ अश (सवंघातीरूप) सदवस्थारूप उपशमसकी स्थितिको प्राप्त हो 
जानें तो इसका नाम कमंकी क्षयोपशम अवस्था है और इसके होने पर जीवकी' जो अवस्था होती है उसे जीव- 
का क्षायोपशमिक भाव कहते है | क्षायोपशमसिक भावका अपर नाम मिश्र भाव भी हैं । 


इस प्रकार कहना चाहिये कि कर्मके यथायोग्य उदय, उपशम, क्षय और क्षयोपशम होने पर जीवकी 
अवस्थायें भी क्र औदण्कि, औपदमिक, क्षायिक और क्षायोपशमिकरूप हो जाया करती है । अब इनमे यदि 
कारणताकी व्यवस्थाकी जाय तो कहा जा सकता हँ---जीवकी इन औदधिकादि .अवस्थाओकी उत्पत्तिमें कर्म 
तो अपनी उदयादि अवस्थाओके आधारपर व्यवहारकारण होता है और जीव स्वय निरचयकारण है। 
जैसा कि नयचक्रकी निम्नलिखित गाथासे स्पष्ट होता है--- 


“बघे च मोक्‍्ख हेऊ अण्णो ववहारदो य णायव्वो । 
णिच्छयदो पुण जीवो भणिदो खलु सव्वदरिसीहि ॥२३५॥ 


अर्थात्‌ बन्च और सोक्षमे अन्य अर्थात्‌ कम अपनी यथायोग्य उदय, उपशम, क्षय और क्षेयोपशमसू्प 
अवस्थाओके आधार पर व्यवहाररूपसे कारण होता है और जीव नि३चयरूपसे कारण होता है । 

यहाँ पर “कर्म व्यवहाररूपसे कारण होता है”” इसका अभिप्राय यह है कि कर्म निमित्त या सहायकरूप- 
से कारण होता है और _ जीव नि३चयरूपसे कारण' होता है” इसका अभिप्राय यह है कि जीव उपादान- 
रूपसे कारण होता है | इस प्रकार कहना चाहिये कि उक्त गाथा द्वारा कर्ममें जीवके बन्ध और मोक्षकी 
उत्पत्तिके प्रति यथायोग्य उदय, उपशम, क्षय और क्षयोपश्मके आधारपर निमित्तकारणताका सदुभाव सिद्ध 


१ विपाकोइनुभव । स यथानाम | ततरच निजेरा ।-तत्त्वाथंसूनन ८२१, २२, २३। 
२. पचाध्यायी, २६७ । धवला पुस्तक १ पृष्ठ २१२ | 
३. पचाध्यायी, २९६८ । पचास्तिकाय, गाथा ५८ तथा उसकी दीका 
४. पचाध्यायी, २-९६९ । रुघवल्, पुस्तक १, पु० २१२। 
५. वही, २।९६६ । 
६. वही, २।९६२ । 
है 


६६ सरस्वतो-वपरदपुत्र पं० बंशीघर व्याकरणाचाय अभिनरदन-प्रत्य 


श्् 


होता हैं तथा जोच स्वयं अपने उस वन्ध और मोदाके प्रति उपादान कारण होता हैं। इसका ताल॑ 
यह है कि जब कर्मकी उदय, उपशम, दाय अथना द्वयोपदामब्ध अवस्थाएं होती हैं तय्र जीव अपनी 
विकारों बोग्यताके कारण क्मश भीदसिक, भौपयमिक, द्वामिद्र अवबा क्षायोएवरमिक अवस्थाओंके रूपों 
अपनी परिणति बना छेता है। यानी जीव इन ओऔद॑बिकादि परिणतियोंके रूपसे परिणत हो जाया करा है, 
कर्म तो अपनी उदयादि अवस्थाओफ़े आधारपर आत्माफी उन अवस्थाओंरी उत्पत्तिम्त सहायक मात्र हुआ 
करता हैं ।' अर्थात्‌ कर्मकी कोई परिणति यदहांपर जीवकी परिणति बन जाती हो--ऐसी वात नही है! . 

“उपादीयत अनेन” इस विग्रहफे आधारपर उप! उपसर्गं पुंंक आदानार्थक “आओ” उपसर्ग विशिष्ट 
'दा' घातुसे कर्ताके अथंमे 'ल्युट्‌' प्रत्यय होफर उपादान वाठद निष्णन्न हुआ है, जिसका अं बह होता है कि 
जो कार्यरृूप परिणत हो उसे उपादान कहते हैँ! इसी प्रकार “निमेद्रति” इस विग्रहके आवारपर वि 
उपसर्ग पुवक स्नेहांक 'मिद्‌' घातुसे फर्ताके अर्थ 'पत' प्रत्यय होफ़र 'निमित्त' शब्द निष्पन्न हुआ हैं। मित्र 
शब्द भी इसी स्नेहा्थंक 'मिद्‌' घातुसे क्र! प्रत्यय होफर निष्यन्न हुआ हैं। इस तरह कहना चाहिये कि जो 
मित्रके समान उपादानका स्नेहन करें अर्थात्‌ उपादानकों उसकी अपनी परिणतिमें मित्रके समान सहयोग प्रदात 
करे वह निर्ित्त कहलाता है । 

यद्यपि यहांपर यह बात ध्यान देने योग्य हैं कि उपादान स्वयं कार्यरूप परिणत होनेके कार 
“स्वाश्चितों निरचय “? इस आगमवाब्यके अनुसार उसे कार्यका निशचयफारण मानना उचित हैँ और कार्यह्य 
परिणत न होकर उपादानकों उसकी अपनों कार्यरूप परिणतिमें सहयोग मात्र देतेके कारण “पराश्रितों व्यवें 
हार ”* इस आगमबाक्यके अनुसार निमित्तकों कार्यका व्यवहारकारण मानना उचित हैं, परन्तु साथ हो यह 
बात भी ध्यान देने योग्य हैं कि उपादान और निमित्त दोनों कारणोम निरचयकारणता और व्यवहार्कारणता' 
का अन्तर रहते हुए भी कार्यक्री उत्पत्तिम दोनो ही कारण उपयोगी सिद्ध होते हैं। इसलिये जिस प्री: 
उपादान कारणको नि३चयकारणके रूपमें भूतार्थ, सदुभूत, वास्तविक या सत्याथ॑ कहा जाता हैं उसी बर्कः 
निमित्तकारणको भी व्यवहारकारणके रूपमे भूताथ, सद्भूत, वास्तविक या सत्यार्थ कहा जाना अयुर्वेतत नही हो 
क्योकि जिस प्रकार उपादानका कार्यरूप परिणत होना वास्तविक है उसी प्रकार निर्मित्तका उपादानकी कार्यहप 
परिणतिमें सहायक होना भी वास्तविक है । इतनो बात अवश्य हैं कि चुँकि निमित्त उपादानकी तरह कार्यहत 
परिणत नही होता, अत इस दृष्टिसे उसमें यदि अभूतार्थता आदि धर्मोका सद्भाव माना जाय तो यह भी 
असगत नही है। इस प्रकार कहना चाहिये कि उपादान चूँकि कार्यरूप परिणत होता है इसलिये सवा 
भूतार्थ आदि है और निमित्त चुकि कार्यंरूप परिणत नहीं होता, इसलिये तो कथचित्‌ अभूतार्थ आदि है 
छेकिन उपादा नकी कार्यरूप परिणतिमे सहायक होता है, अतः कथचित्‌ भूताथथ आदि भी है। भत्त जो व्यक्त 
निर्मित्तको कार्योत्यत्तिमें सर्वथा अकिंचित्कर मानकर उसे सर्वथा अभृतार्था आदि मान लेना चाहते हैं उततीं 
यह प्रयास गलत ही है । । 

अनुभवमे यह बात आती है कि उपादानकी कार्यंपरिणतिमे निमित्तके सहयोगकी अनिवाय॑ रूप 
सव॑दा भपेक्षा रहा करती है और प्रत्यक्ष देखनेमें आता है कि जब तक उपादानको आवश्यकतानुसार स्वामा- 





१. पुरुषार्थ सिद्युपाय, इलोक १३॥। 

२ समयसार, गाथा ८६ की दीकामे आचाय॑ अमृतचद्र द्वारा “य परिणमति स कर्ता “” आदि पच्चो द्वारा 
यही आहय व्यक्त किया गया है । 9 

३-४० समयसार, गाथा २७३ की समयसार-टीका | 


३ | घर्मं और सिद्धान्त * ६७ 


विक रूपसे अथवा पुरुपक्ृत प्रयत्न द्वारा निमित्तका सहयोग प्राप्त नही होता है तब तक उपादान कार्यरूप 
परिणत नही होता है । इसका अभिप्राय यह है कि निमित्त उपादानमे कार्योत्यत्तिके लिये उसकी कार्योत्पत्ति 
न हो सकते रूप असामथ्यंका नियमसे भेदन करने वाला है । आगममें भी इस वातको स्पष्ट स्वीकार किया 
गया हैँ कि निर्मित कार्योत्तत्तिमें यदि उपादानसे कार्योत्पत्ति न हो सकने रूप असामथ्यंका भेदन नही करता 
हैं तो फिर उसे निमित्त कहना ही असत्य होगा ।' इसलिये जो महानुभाव कहते हैं कि कार्य तो उपादान 
स्वय अपनी सामथ्यंसे ही उत्पन्न कर लेता है उसमे उसको निमित्तके सहयोगकी बिल्कुल अपेक्षा नही रहा 
करती है, वह तो वहाँपर सवंथा अकिचित्कर ही बना रहता है, तो उनका ऐसा कहना गरूत ही है । साथ 
ही जो व्यक्ति व्यवहारविमृढ होकर ऐसा कहते है कि 'सनिमित्त अपने रूपका समपंण कार्यमें करता है,” तो 
उनका ऐसा कहना भी गलत है । कारण कि निमित्त यदि कार्य में अपना रूप समपित करने छूग जाय तो फिर 
निर्मित्तमे' उपादानकी अपेक्षा अन्तर ही क्‍या रह जायगा ? अर्थात्‌ ऐसी स्थितिमे निमित्त स्वयं ही उपादान बन 
जायगा और तब उसे निमित्त कहना ही असगत होगा । वेदान्त और चार्वाक दर्शनोमे यही बात बतलायी 
गयी हूँ कि वेदान्तके मतानुसार चितसे अचितृ॒की उत्पत्ति होती है और चार्वाकके भतानुसार अचितसे चितृकी 
उत्पत्ति होती है अर्थात्‌ वेदान्त चितुको अचि तका और चार्वाक अचितृको चितृ॒का उपादान कारण मानते है । 
जेनदर्शंन इन दोनो ही मान्यताओका खण्डन करता है, कारण कि जैनदरंनका यह सिद्धान्त है कि एक द्रव्य 
कभी दूसरे द्रव्यरूप परिणत नहीं होता और न कभी एक द्रव्यके गुण-धर्म ही किसी अच्य द्रव्यमे सक्रमित 
होते है । लेकिन वेदान्त और चार्वाककी उक्त मान्यताओका खण्डन करता हुआ भी जैनदर्शन चित॒को अचितु- 
की परिणतिम तथा अचितृको चित॒की परिणतिमें निमित्त कारण अवश्य मानता है ।? यही कारण हैं कि 
आचाय॑ कुन्दकुन्दने समयसारमें इन दोनो बातोका विस्तारसे विवेचन किया है। अर्थात्‌ समयसारमे स्थान- 
स्थानपर यही बात देखनेको मिलतो है कि उसमे जहाँ एक वस्तुमे दूसरी वस्तुकी उपादानकारणताके सदुभाव 
का दुढताके साथ निषेध किया गया हैं वहाँ उतनी ही दुृढताके साथ एक वस्तुमे दूसरी वस्तु की निमित्त- 
कारणताका समर्थन भी किया गया है और यह बात हम पूर्वमें स्पष्ट ही कर चुके हैं कि निमित्तकारणता 
उपादानकारणताके रूपमे अभृताव॑, असदुभुत, अवास्तविक और असत्यायथें होते हुए भी स्वय अपने रूपमें तो 
वह भुतार्थ, सदूभुत, वास्तविक और सत्या्थ ही है । यही कारण है कि आचार्य विद्यानन्दने तत्त्वाथंदलोकवार्तिक- 
में तत्त्वाथंसूत्रके प्रथम अध्यायके सूत्र ७ की व्याख्या करते हुए वारतिक इलोक १३के अन्तगंत पृष्ठ ५१ पर 


सहकारी--नि्ित्त कारणफी उपादानकी का्य॑ंपरिणतिमे सहकारितारूपसे पारमा्थिकता (वास्तविकता) को 
स्पष्ट रूपसे स्वीकार किया है । 





तदसामरथ्यंमस्ण्डयदक्रिचित्कर कि सहकारिकारणं स्थात्‌ ?--आस्तमीमासा कारिका, १०की अप्टशतो-टीका | 
जो जम्हि गुणे दब्बें सो अण्णम्हि दु ण सकमदि दब्वे | ---समयसार, गाया १०३ का पूर्वार्द । 
पुरुषाथसिद्ध्युपाय, इलोक १२, १३ । 

« समयसार, गाथा ८०, ८१। 


* अमभुयों' पर्यावयोरेकद्रव्यअत्यासत्तेस्पादानोवादेयत्वस्थ चचनात्‌ । न चैवविध- कार्यक्रारणभाव- सिद्धान्त- 
विरुद । सहकारिकारणेन कार्यस्य कथ॑ तत्स्यादेकद्रव्यप्रत्यातततेरभावादिति चेत ? फाउलप्रत्यासत्तिविद्येपात 
तत्सिद्ध । यदनन्तर हि. यदवष्य भवति तत्तस्य का रणभित्तरत्कार्य मिति प्रतीतम । तदिव व्ययहारतव- 


समाक्षयणे कार्यफारणभात्रों द्विप्ठ सम्बन्ध संयोग-समवायादिवत्‌ प्रतीतित्तिद्धल्लात्‌ पारमाथिक एवं, न पुनः 
कल्पनारोपित., सर्वधाप्यनवच्त्थात्त | 


है जी की दूर 


६८ : सरस्वती-वरदपुत्र प॑० बंशीधर व्याकरणाचार्य अभिननन्‍दन-प्रन्थ 


यहाँपर उपादानकारणता और निमित्तकारणताके स्वरूपका, उन्तकी क्रमसे निशचयरूपता और 
>यवहारहूपताका एवं दोनोकी अपने-अपने रूपमे वास्तविकताका जो धिइलेषण किया गया है, उसका प्रवृतमें 
उपयोग यह है कि जीवकी पूर्वोक्त औदबिक, ओऔपशझमिक, क्षायिक और क्षायोपशमिक परिणतियोके प्रति कम 
जो उदयादिकके आधारपर कारणता विद्यमान हैं वह तो व्यवहार रूपसे अर्थात्‌ निमित्तरूपसे है और जीव 
स्वयमे उन औदयिकादि परिणतियोके प्रति जो कारणताएं विद्यमान हैं वे निश्चयरूपसे अर्थात्‌ उपादानह्पप्े 
है तथा साथ ही ये दोनो ही कारणतायें अपने-अपने रूपमें भूतार्थ, सदुभूत, वास्तविक और सत्याध ही हैँ 
क्योकि जिस प्रकार उवत औदयिकादि परिणतियोके प्रति जीव स्वयकी उपादानकारणता पूर्वोक्‍्त प्रकार 
कल्पनारोपित नही हैं उसी प्रकार जीवकी उन ओदयिकादि परिणतियोके प्रति अपनी उदयादिपरिणतियोंके 
आधारपर सहयोगी होनेके कारण करमम्रे विद्यमान निमित्तकारणता भी कल्पनारोपित नही है। इतना अवस्य 
है कि चूँकि उपादानकारण होनेके सबव जीव ही कार्यरूप परिणत होता है, इसलिये उपादानकारणता तो 
सर्वथा भूतार्थ आदि है, लेकिन निमित्तकारण होनेके सक्‍य चूकि कम स्वय कार्यरूप परिणत नही होता, 
इसलिये वह कथचित्‌ अभूताथे आदि है फिर भी उपादानभूत जीवकी कार्यभृत औदयिकादि परिणतियोंमें 
अपनी उदयादिपरिणतियोके आधारपर वह सहायक अवश्य होता हैं, अत वह सहायकपनेकी अपेक्षा कपचित्‌ 
भूृता्थ आदि भी है । | 
येहाँ पर इतना अवश्य ध्यान रखना चाहिये कि जीवकी ओऔदयिकादि परिणतियोके प्रति जो कर्मनिष्ठ 
निमित्तकारणता है वह उसकी उदयादि परिणतियोको छोडकर और कुछ नही है आर्थात्‌ कर्मंका उदय, उपशब। 
क्षय और क्षयोपशमरूपसे परिणत होना ही जीवकी ओदयिक, औपशमिक, क्षायिक और क्षायोपशमिक परि- 
णंतियोंके प्रति कर्मकी क्रमश निमित्तकारणता है । ऐसा नही समझना चाहिये कि कर्मकी उदयादिकपारः 
णतियाँ अछग हैं'और जीवकी औदयिकादि परिणतियोके प्रति उसमे (कर्ममे) विद्यमान निमित्तकारणता अलग 
है। इसोलिये यदि इस तरहसे विचार किया जाय तो कर्मकी उदयादिक परिणतियाँ उसकी भपत्ती स्वाभित 
था स्वात्मभूत परिणतियाँ होनेके कारण जहाँ “स्वाश्रितों निवचय ” इस आगमवाक्यके आधारपर उसके 
निदचयघम है वहाँ कमंकी वे ही परिणतियाँ जीवकी औदयिकादि परिणतियोके प्रति यथायोग्य रूपमें निर्शित- 
कारणताका रूप धारण कर लेतलेसे “पराश्षितो व्यवहार ” इस आगमवाक्यके आधारपर निमित्तकारणताओे 
रूपसे उसके व्यवहारघमं भी है । अब ऐसी हालतमें भी यदि निर्मित्तकारणताकी भतार्थता आदिके विषयर्ग 
विचार किया जाय तो यही निष्कर्ष निकलता हैं कि जीवकी औदबिकादि परिणतियोके प्रति कमंमे विद्यमान 
निर्मित्तकारणता जहाँ उस कर्मकी उदयादि परिणतियोके रूपमे भूता्थं, सदुभूत, वास्तविक,या सत्यार्थ' धर्म है 
वही उसका करमंमें उदयादि परिणतियोसे पृथक स्वतत्न अस्तित्व न रहनेके कारण' वह कर्मका अभृतार्थ, भतद॑- 
भूत, अवास्तंविक या असत्यार्थ ध॑म भी है । इस तरहसे भी जीवकी औदयिकादि परिणतियोंके प्रति कर्मनिष्ठ 
निमित्तकारणता उस कमंका कथचित्‌ वास्तविक और कथचित्‌ अवास्तिक घमं हो सिद्ध होती है । गयेके सींग" 
फी तरह उसे सर्वथा अभू तार्श आदिके रूपमे कदापि नही माना जा संकता' है । 
इस कथनको निचोड यह है कि जीवकी जो ओऔदयिक, औपदमिक, क्षायिक और क्षायोपश्ममिक हा 
परिणतियाँ हुआ करती है वे सब परिणतियाँ जीवकी अपनी ही परिणतियाँ हैं । इसलिये जीव इन परिणतियों* 
का उपादानकारण या निश्चयकारण होता है । साथ ही ये सभी परिणतियाँ क्रमश कर्मके उदय, उपशम, कम 
और क्षयोपशमके होनेपर ही होती है, इसलिये कर्म जीवकी इन ओऔदबिकादि परिणतियोका अपनी उदवा' 
दिक परिणतियोके आधार पर निमित्तकारण या व्यवहारकारण होता है । चुँकि कर्मके उदयादिकके अभार्वर्ग 
जीवकी ये ओदयिकादि परिणतियाँ कदापि नही होती है, अत करमंको जीवकी इन परिणतियोमे भर्किवितर 
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या निरुपयोगी मानना मिथ्या है और चूंकि कर्मी कोई परिणति कदापि जीवकी परिणति नही बनती हैं, 
इसलिए कर्को जीवकों औदयिकादि परिणतियोका उपादानकारण या निरचयकारण मानना भी मिथ्या है । 


इस प्रकार अब तक्रके विवेचनसे यह बात अच्छी तरह समझमे आ जानी चाहिये कि चरणानुयोगके 
प्रकरणमे मोक्षकार्यकी दृष्टिसि जो निश्चयमोक्षमा्ग और व्यवहारमोक्षमागंका कथन किया गया है वह 
कथन निरचय और व्यवहार शब्दोके आधारपर क्रमश निरचयमोक्षमाग्गंमे मोक्षकी साक्षात्‌ कारणताके और 
व्यवहारमोक्षमागसे मोक्षकी 4रपरया कारणताके अस्तित्वका ही बोध कराता है । इसी प्रकार वही पर जो 
निश्चयसम्पग्दर्शन, निरंचयसम्यज्ञान और निरचयसम्धक्चारित्रका तथा व्यवहारसम्पग्दशन, व्यवहार- 
सम्यग्ज्ञान, और व्यवहारसम्यकचारित्रका कथन किया गया हैँ वह कथन भी निश्चय और व्यवहार शब्दोके 
आधार पर क्रमश' निरचयसम्यग्दर्श नादिमें तो कार्यताके और व्यवहारसम्यग्द्शनादिकमे' कारणताके अस्तित्व- 
का ही बोध कराता हैं । इसके अतिरिक्त करणानुयोगके प्रकरणमे जीवके बन्ध और मोक्षरूप अथवा जीवकी 
ओऔदयिकादिपरिणतिरूप कार्य और उसके अभावरूपकारणकी दृष्टिसे जो नयचक्रकी उपर्युक्त २३५ वी गाथाके 
अनुसार निम्चयकारण और व्यवहारकारणके रूपमें दो कारणोका कथन किया गया है वह कथन निरचयशब्दके 
आधार पर जीव स्वयमे उपादानकारणताके और व्यवहारशब्दके आधार पर कमममे यथायोग्य उदयादिरूपसे 
निमित्तका रणताके अस्तित्वका ही बोध कराता हैं । अब आगे हम इस विषय पर विचार करना चाहते है कि 
द्रव्यानुयोगमें निश्चय और व्यवहार शब्दोका क्‍या अर्थ ग्रहण किया गया है ? 


द्रव्यानुयोगमे निश्चय और व्यवहार शब्दोका अर्थ 

लेखके प्रारम्भमे हमने यह भी कहा है कि द्र॒त्यानुयोग वह हैं जिसमें विश्वकी संपूर्ण वस्तुओके पुथक्‌- 
पृथक्‌ अस्तित्वको बतलानेवाले स्वत सिद्ध स्वरूप एवं उनके परिणमनोका विवेचन किया गया है। यहाँ प्रकृत 
विपय पर इसीको आघार वनाकर विचार किया जा रहा है । 


जैनागममे बतलाया गया है कि पुथक-पृथक्‌ अपनी-अपनी स्वतंत्र सद्गरपता ही वस्तुका लक्षण है । 
प्रत्येक वस्तुकी यह सद्रुपता स्वतंत्र तभी मानी जा सकती हैँ जबकि वह स्वत सिद्ध हो, अत कहना चाहिये कि 
प्रत्येक वस्तुकी अपनी-अपनी सद्रपता स्वत सिद्ध हैँ और जब प्रत्येक वस्तुकी सद्गरपता स्वत सिद्ध हैं तो इस 
आधार पर प्रत्येक वस्तुमे निम्नलिखित चार विशेषताएँ अनायास सिद्ध हो जाती है । 


प्रत्येक वस्तु अनादि है (अनादिकालसे रहती आ रही है), अनधिन है (अनन्तकाल तक रहने वाली 
है), स्वाश्रित है, (स्वावलम्बनपूर्ण है) और अखण्ड है (अपने-अपने स्वरूपके साथ तादात्म्यकों लिये हुए है ।) 
इस विषयको पचाध्यायीमें निम्न प्रकारसे स्पष्ट किया गया है-- 
“तत्व सललाक्षणिक॑ सन्मात्र वा यतः स्वत. सिद्धम । 
तस्मादनादि-निंधन स्वस॒हाय निविकल्प च॥१-८॥” 
इस प्रकार विश्वमे अपनी-अपनी पृथक्‌-पृथक्‌ स्वत सिद्ध सद्रूपताको प्राप्त सपुर्ण वस्तुओकी सख्या 
अनन्तानन्त है । इनमे भी जीवोकी सख्या अनन्तानन्त है, पुद्गल जोवोकी सख्यासे भी अनन्तानन्त गुणे है, 
काल असख्यात है और धम, अधर्म तथा आकाश एक-एक हैँ ।' इस प्रकार ये सभी अनन्तानन्त वस्तुएँ 
सामान्यरूपसे जीव, पुदुगल, धर्म, अधर्म, आकाश और काल नामके छह द्रव्य प्रकारोमे समाविष्ट होती हैं ।* 


२. सर्वाथंसिद्धिटीका-१-२९ | 
२ अजीवकाया धर्माधर्माकाशपुदुगला" । द्रव्याणि । जीवाश्च । कालशच ।-तत्त्वाथंसून्न ५-१, २, ३, ३९ । 


७० सरस्वती-वरवपुत्र पं० बंशीघर व्याकरणाचार्य अभिननन्‍्दन-पग्रन्थ 


प्रत्येक वस्तुमे अपने-अपने पृथक्‌-पृथक्‌ अनन्तगुण विद्यमान है । इन्हे घममं या स्वभाव भी कहते हैं।' 


वस्तुका जो एक गुण है वह उसका कभी अन्य गुण नही हो सकता है । इस तरह प्रत्येक वस्तुमें गुणोकी सच्धा 
अनन्त ही सिद्ध होती है ।* 


प्रत्येक वस्तु और प्रत्येक वस्तुका प्रत्येक गुण परिणमनशील है इसका यह अभिप्राय नहीं समझना 
चाहिये कि अगुरुलधुगुणके अतिरिक्त शुद्ध द्रव्यके अन्य गणोके शक्त्यशोमें हानि-वृद्धि होती है।' इस प्रकार 
सभी वस्तुओकी निम्नप्रकार स्थिति निश्चित होती है-- 


“ बस्तुकी आकृति (प्रदेशवत्तारूप द्रव्यरूपता), वस्तुकी प्रकृति (स्वभाववत्तारूप गुणहपता और वल्तु- 
की तथा वस्तुके प्रत्येक गुणकी विक्ृति (परिणामवत्तारूप पर्यायरूपता) ।*” 

इस तरह कहना चाहिये कि द्रव्यानुयोगमें द्रव्यरूपताके साथ-साथ वस्तुकी अनन्त द्रव्यपयायों तथा 
वस्तुके अनन्तगुणो और उन गुणोमेसे प्रत्येक गुणकी अनन्तगुणपर्यायोके रूपमे वस्तुका जैनाग्ममें विश्लेषण किया 
गया है।* 

प्रत्येक वस्तुकी अपनी-अपनी उक्त प्रकारकी द्रव्यरूपता और गुणरूपता दोनो ही शाहवत (स्थायी) है 
तथा पर्यायरूपता समय, आवलि, मुहत्त, घडी, दिन, सप्ताह, पक्ष, मास और वर्ष आदिके रूपमे विभक्त 
होकर अशाश्वत (अस्थायी) है । इस तरह प्रत्येक वस्तुको जैनागममें सत्‌ मानते हुए भी उस सत्ताकों उतलाद, 
ठयय और श्रौव्यात्मक स्वीकार किया गया है ।" अर्थात्‌ जैनागममें प्रत्येक वस्तुमे द्रव्य पर्यायों और गुण 
पर्यायोके रूपमें तो उत्पाद तथा व्यय और द्रव्यत्व और गुणत्वके रूपमे प्लौव्यका सदुभाव स्वीकार किया 
गया हैं ! 

परिणमन करते हुए भी प्रत्येक वस्तुको द्रव्यरूपता, गुणरूपता और पर्या यरूपता प्रतिनियत हैं! अर्थात 
परिणमनमे वस्तु न तो अपने अस्तित्व (सद्ृपता) को छोडती है और न ही एक वस्तुकी अपनी द्रव्यहपता, 
गुणरूपता तथा पर्यायरूपता कभी अन्य वस्तुकी द्रव्यल्पता, गुणरूपता तथा पर्यायरूपता बन सकती है। ईएकों 
अभिप्राय यह हुआ कि परिणमन करते हुए भी वस्तु न तो कभी सर्वथा नष्ट हो सकती है और न वह कभी 
अन्य वस्तुरूप भी परिणमती है। 


इस प्रकार जीव परिणमन करते हुए भी कभी स्वंथा नष्ट नहीं हो सकता हैं और न हीं वह 
कभी अन्य द्रव्यछूप परिणत हो सकता है, वह हमेशासे जीव ही रहा आया है, जीव ही है और जीव ही रहेगा। 
यही व्यवस्था पुद्गल, धममं, अधर्म, आकाश और काल इन सभो द्रव्योमे समझना चाहिये । इतना हो नही, 


१. पचाध्यायो, २-४८ । 

२. पचाध्यायी, १-४९, ५२ । 

३ (क) वस्त्वस्ति स्वत सिद्ध यथा तथा तत्स्वतरच परिणामि ।-पचाध्यायी, १०८९ । 
(ख) वस्तु यथा परिणामि तथैव परिणामिनों गुणाइचापि ।-पचाध्यायी, १-११२ । 

४. प्रवचनसार, जशेयतत्वाधिकार, गाथा ९३। 2 े 
इह हि कि य कइचन परिच्छियमान पदाथ स सर्व एवं विस्तारायतसामान्यसमुदांयात्मता ह्गैंगा- 
भिनिवृत्तत्वांद्‌ द्रव्यमय । द्रव्याणि तु पुनरेकाअ्यविस्तारायतविद्येषात्मकैर्गुणैरमिनिवर त्तलातू गुणाल' 
कानि । पर्यायास्तु पुनरायतविशेषात्मका उत्तलक्षणैद्रंव्यैरपि गुणरप्यप्रिनिव्‌त्तत्वादु, द्रव्यात्मका अपि - 
गुणात्मका अपि | --अ्रवचनसार, ज्ञेयतत््वाचिकार, गाथा १ की टीका, आचाय॑ अमृतचद्ध । | 

५ दहद्‌ द्रव्यलक्षणम्‌ । उत्पादव्ययश्नोग्ययुक्त सत्‌ ।---तत्त्वा० ५-२९, ३० । 





; । 


बे 


है. 


३ / षर्म और सिद्धान्त : ७१ 


एक जीव कभी दूसरे जीवरूप परिणत नही होता, एक पुदुगलाणु कभी दूसरा पुदूगलाणु नही बनता और 
एक कालाणु कभी दूसरा कालाणु नही हो जाता । इतना अवश्य हैं कि सभी वस्तुएँ यथायोग्य एक-दूसरी 
वस्तुके साथ संयुकक्‍तत होकर ही रह रही है ।' इसके अतिरिक्त जीवों और पुदुगलोमें ऐसी ध्स्वत सिद्ध 
(स्वाभाविक) वैभाविकी शक्ति नामकी विशेषता विद्य मान है', जिसके आधारपर सभी' जीव अनादिकालसे यथा- 
योग्य पुदूगलोके साथ संबद्ध (मिश्रित) यानी एकक्षेत्रावगाहीरूपसे एकमेकपनेको प्राप्त रहे है । उनमेंसे बहुत- 
से जीवोने यद्यपि पुद्गलोके साथ विद्यमान अपनी अनादिकालीन उस बद्धता (मिश्रण) को समाप्त कर दिया 
है, परन्तु उनसे अनन्तगुणे जीव अभी भी उसी बद्धावस्थामे रह रहे है । बहुतसे पुदूगल अपनेमें विद्यमान 
उपर्युक्त वेश्ञाविकी शक्तिके आधारपर अनादिकालसे जीवोके साथ तो सम्बद्ध हो ही रहे है, साथ ही बहुतसे 
पुदूगल एक-दूसरे पुदूगलोके साथ भी इसी तरह सम्बद्ध होकर रह रहे है । 


जिन जीवोने पुद्गलोके साथ अनादिकालसे विद्यमान अपनी बद्धस्थितिकों समझ समाप्त कर दिया 
है वे अब कभी पुन पुद्गलोके साथ बद्ध नही होगे। परल्तु पुदूगछ एक बार जीवके साथ अथवा अन्य पुद्गलो- 
के साथ विद्यमान अपनी बद्धस्थितिको समुल समाप्त करके भी पुन' उस योग्य बन जाया करते है । यही 
कारण है कि वे यथायोग्य जीवो, पुद्गलाणुओ और पुद्गलस्कन्धोके साथ हमेशा ही बँधते और बिछुडते 
रहते है । 

जिस प्रकार वस्तु परिणमन करते हुए भी कभी' अपने द्रन्यत्वको नष्ट नही होने देती है और न कभी 
अन्य द्रव्यरूप ही परिणत होती हैं उसी भ्रकार प्रत्येक वस्तुका प्रत्येक गुण परिणमन करते हुए भी न तो 
अपने गुणत्वको कभी सर्वंथा नष्ट होने देता है और न वह कभी उस वस्तुके अन्य गुणरूप अथवा अन्य वस्तुके 
गुणरूप ही परिणत हो सकता हैं। इसी प्रकार प्रत्येक वस्तुकी अथवा प्रत्येक वस्तुके प्रत्येक गुणकी प्रत्येक 
पर्याय यक्षपि उत्पाद और व्ययरूपताको धारण किये हुए है । परन्तु इन सभी पर्यायोमे भी यह व्यवस्था बनी 
हुई हैं कि एक वस्तुकी कोई भी पर्याय केवछ उसी वस्तुकी पर्याय होती है व एक गुणकी भी कोई पर्याय 
केवल उसी गुणकी पर्याय होती हैं । इस प्रकार कहना चाहिये कि प्रत्येक वस्तुकी द्रव्यरूपता, गुणरूपता और 
पर्यायरूपता ये तीनों ही उपयु क्त प्रकारसे सतत प्रतिनियतताकों ही धारण किये हुए है ।९ 


प्रत्येक वस्तुमे यथासभव जो भी द्रव्यपरिणमन होते है वे सभी नियमसे स्वपर-प्रत्यय ही हुआ करते 
हैं। लेकिन प्रत्येक वस्तुमे जो गुणपरिणमन होते है उनमेसे कुछ तो स्वप्रत्यय होते हैं और कुछ स्वपरप्रत्यय होते 


१. (क) सर्वत्रापि धर्माधर्माकाशकालपुद्गलजीवद्रव्यात्मनि छोके ये यावन्त केचनाप्यर्थास्ते सबव॑ एवं स्वकीय- 
द्रव्यान्तमंग्नानन्तस्वधर्मंचक्रचुम्बिनो5पि परस्परमचुम्बिनोध्त्यन्तप्रत्यासत्तावषि नित्यमेव स्वरूपादापतन्त 
पररूपेणापरिणमनादविनष्टानन्तव्यक्तित्वात्दुकोत्कीर्णा इब तिष्ठन्त समस्तविरुद्धाविरुद्धकायहेतुतया शब्वदेव 
विश्वमनुगृहन्तो नियतमेकत्वनिश्चयगतल्वेनेव सौन्दर्यमापच न्ते, प्रकारान्तरेण स्वंसकरादिदोषापत्ते । 

-“समयसार, गाथा ३, टीका, आचाय॑ अमृतचन्द्र । 
(ख) पंचास्तिकाय, गाथा, ७। 

२. पतञ्ञाध्यायी, २-४५ ॥। 

३. गोम्मटसार जीवकाण्ड, गाथा १९६।॥ 

४. (अ) जो जम्हि गुणे दब्वे सो अण्णम्हि ण संकमदि दब्वे ।+--समयसार, गाथा १०३ । 

(आ) समयसार, गाया ७६, ७७, ७८, ७९ | 


७२ . सरस्वतो-वरवपुत्र पं० बंशीधर व्याकरणाचार्य अभिननन्‍्दन-प्रन्य 


है । इस प्रकार सामान्यरूपसे यह बात निश्चित हो जाती हैं कि परिणमन दों प्रकारसे होतेहै । उनमेंते एक 
प्रकार तो स्वप्रत्ययका है और दूसरा प्रकार स्वपरप्रत्ययका हैं।' यह बात निश्चित ही समझना चाहिये कि 
वस्तुका कोई भी द्रव्यपरिणमन अथवा गुणपरिणमन परप्रत्यय नही होता है ।* 

प्रत्येक वस्तुमे जो गुणका परिणमन् उस वस्तुकी अपनी परिणमनदाक्तिके आधारपर परकी अपेक्षा 
बिना ही केवल स्वत होता है वह स्वप्रत्ययः परिणमन कहंलाता है और प्रत्येक वस्तुमे जो द्रव्य या गुणका 
परिणमन उस वस्तुकी अपनी परिणमन शक्तिके आधारपर परवस्तुका सहयोग मिलनेपर होता हे वह 
स्वपरश्रत्यय परिणमन कहलाता हें । 

प्रत्येक वस्तुके अगुरलघुगुणके शवक्‍त्यशोमे अनन्तभागहानि, असस्यातभागहानि, सख्यातभागहाति, 
सख्यातगुणहानि, असख्यातगुणहानि और अनन्तगुणहानिके रूपमें' तथा इसके अनन्तर अनन्तभागवृद्ि 
असख्यातभागवृद्धि, संख्यातभागवृद्धि, सख्यातगुणवृद्धि, असख्यातगुणवृद्धि और अनन्तगुणवृद्धि इस अक्रार 
घट्स्थानपतित हानि और वृद्धिरूपमें जो परिणमन समय-समयके विभागपूर्वक सतत हुआ करता है उसे तो 
स्वप्रत्यय परिणमन३ जानना चाहिये । इसके अलावा प्रत्येक वस्तुमें होनेवाले शेष सभी गुणपरिणमन और सभी 
द्रव्यपरिणमन स्वपरप्रत्यय*ं ही हुआ करते है । ये सभी परिणमन यथायोग्य व्यवहारकालके समय, भव! 
घडी, मह॒त्तं, दिन, सप्ताह, पक्ष, मास और वर्ष आदि विभागोमें विभकत किये जा सकते हैं । 

यद्यपि वेदाल्त और चार्वाक जैसे द्शनोमे परप्रत्यय परिणमनोको भी स्वीकार किया गया है| गत 
पूर्वमे हम बतला आये हैं कि वेदान्तदशनमे चित्‌को अचितृका उपादान मान लिया गया है और चार्वाक 
दर्शनमे अचितृको चितुका उपादान मान लिया गया है। परन्तु जैनदर्शनमे चूंकि परअत्यय परिणमन्रकी 
सर्व॑था निषेध कर दिया गया है और जो अनुभव सिद्ध भी है इसलिये वस्तुमे परप्रत्ययपरिणमन मानने वाह 
वेदान्त आदि दर्शनोकी इन मान्यताओका वहाँ पर (जैनदर्शनमें) खण्डन किया गया है। और यही कारण ई 
कि जैन मान्यताके अनुसार जीव, पुदुगल, घर, अधमं, आकाश और काल द्रव्योकी जितनी सख्या विश्व 
निर्धारित की गयी है वह नियत है, उसमे कभी घटा-बढी नही हो सकती हैं । 

प्रत्येक वस्तुके अगुरुलघुगुणके शवत्यशोके आधारपर होनेवाले षट्स्थानपतित हानि-वृद्धिरप स्प्रलव 
गुणपरिणमनोका सकेत ऊपर हम कर चुके है। वस्तुके स्वपरप्रत्यय द्रव्यपरिणमनों और गुण परिणमतोका 
विवरण निम्न प्रकार जानना चाहिये । 





१. द्विविध उत्पाद स्वनिमित्त परप्रत्ययहच | ---सर्वार्थंसिद्धि-टीका, ५-२ । 
नोट--यहाँ पर पर-प्रत्ययसे तात्पय॑ स्वपरप्रत्ययका आगमानुसार ग्रहण किया गया हैं । 

२. समयसार, गाथा ११६ से १२० व १२१ से १२५ तक । 

३ स्वनिमित्तस्तावदतन्तानामगुरुलूघुगुणानामागमप्रामाण्यादस्युपगम्यमानाना पट्स्थानपतितया वृद्धथां हागया है 
प्रवतंमानाना स्वभावादेतेपामुत्पादों व्ययश्च ।--सर्वार्थ सिद्धि, ५-७ । 

४ स्वश्च परइच, स्वपरो, स्वपरो प्रत्ययौ ययोस्तौ स्वपरप्रत्ययौं । उत्पादरव विगमहच उत्पादविग्मी, सिर 
प्रत्ययो उत्पा दविगमोौ येपा ते स्वपरप्रत्ययोत्पादविगमा । के पुनस्ते ? पर्याया- । द्रव्यक्षेत्रकालभावलक्षणा 
वाह्य प्रत्यय तस्मिन्‌ सत्यपि स्वयमतत्परिणामो&र्थों न पर्यायान्तरमास्कन्दति । तत्समर्थरच स्व- प्रत्यय ! 


कह योहें पु ० धघोटकमापवत || 
तावुभी संभूय भावानामुत्यादविग्मयोहेंतू भवत , नान्‍्यतरापाये कुशूलस्थमापपच्यमानोदकस्थप्रोटकस 
--तत्त्वाथराजवार्तिक, ५7 


३े | धर्म ओर सिद्धान्त : ७३ 


जीवका शरीरके छोटे-बडे आकारके अनुसार जो छोठा-बडा आकार यथासमय बनता रहता हैँ तथा 
जीवकी नर-नारकादि पर्यायोके रूपमे पर्यायें बनती रहती हूँ ये सभी तथा इसी प्रकारके प्रत्येक वस्तुमे अन्य 
वस्तुके यथायोग्य सयोग या मिश्रणसे होने वाले सभी द्रव्यपरिणाम स्वपरप्रत्यय द्रव्यपरिणमन कहलाते है । 
इसी प्रकार आत्माकी ज्ञानशक्तिका पदार्थभो जाननेरूप परिणमन आत्माकी उस ज्ञानशक्तिम विद्यमान 
परिणमन करनेकी योग्यताके आधारपर उस-उस पदार्थंका योग मिलनेपर ही हुआ करता हैं। यह भत्म-वस्तुका 
स्वपरप्रत्यय गुणपरिणमन है । इसी प्रकार सर्वत्र जानना चाहिये । 


आत्माकी ज्ञानशक्तिके पदार्थंको जानने रूप परिणमनमे पदाथें तो सवंत्र कारण होता है। वह ज्ञान- 
शक्ति चाहे मतिज्ञानहूप हो अथवा चाहे श्रुतज्ञान, अवधिज्ञान, मन परयंयज्ञान या केवलज्ञानर्प हो। भर्थात्‌ 
इन पाँचो ज्ञानोमेसे कोई भी ज्ञान पदार्थके अभावमें कदापि पदार्थज्ञानहप परिणमन नहीं कर सकता है। 
यही कारण है कि केवलज्ञानकी शक्ति विश्वमें विद्यमान सभी पदार्थेसि अनन्तगुणी ' होकर भी सर्वज्ञ उसके द्वारा 
केवल उन्ही पदार्थोकों जानता है जो अपनी सद्रपताकों धारण किये हुए है। इसका अभिप्राय यही है कि 
बिना पदा्थँंका सहयोग मिले केवलज्ञानका परिणमन पदार्थंकों जानने रूप नही हो सकता हैँ । इस प्रकार 
केवलज्ञानशक्तिका पदार्थज्ञानहूप परिणमन पदार्थाघीन ही सिद्ध होता हैं। मतिज्ञान और श्रुतज्ञान तो 
पदार्थके साथ-साथ यथायोग्य पाँच पौद्गलिक इन्द्रियों तथा छठे मनकी सहायतासे ही उत्पन्न हुआ करते है । 
इस प्रकार यह बात सिद्ध हो जाती है कि आत्माकी ज्ञानशक्तिके पदार्थंकों जाननेरूप परिणमनमें स्वगत 
योग्यताके साथ-साथ पदार्थों तथा आवश्यकतानुसार इन्द्रियो और मनकी कारणता भी रहा करती है। इतना 
ही नही, मतिज्ञानमें प्रकाश भी यथायोग्य कारण हुआ करता हैँ और श्रुतज्ञानमें शब्द भी कारण हुआ 
करते है । 
यहाँ पर विचारणीय बात यह है कि पदार्थज्ञानहूप परिणमनमे आत्माकी ज्ञानशक्तिमे रहनेवाली कारणता 
भिन्न प्रकारकी हैं और पदार्थो्मिं रहुनेवाली कारणता भिन्न प्रकारकी है तथा इन्द्रियोमे, मनमे और प्रकाशमे 
रहनेवाली कारणता भिन्‍न-भिन्‍न प्रकारकी है । इसी तरह श्रृतज्ञानमे जब्दकी कारणता भी भिन्न प्रकारकी 
है। अर्थात्‌ आत्माकी ज्ञानशक्तिकी जो कारणता है वह उपादानरूप है क्योकि वह ज्ञानशक्ति ही पदार्थज्ञानरूप 
परिणत होती है । पदार्थेमि, मनमे, इन्द्रियोमे, प्रकाशमें और शब्दमे जो कारणता है वह निभित्तरूप है क्योकि 
ये सब स्वय पदार्थज्ञानरू्प परिणमन न करते हुए आत्माकी ज्ञानशक्तिके पदार्थज्ञानहूप परिणमनमे सहायक 
होते हैं। इनमे भी आत्माकी ज्ञानज्ञक्तिके पदार्थज्ञानरूप परिणमनमें पदार्थ अवलम्बनरूपसे निमित्त होता है 
अर्थात्‌ पदार्थ जब आत्मप्रदेशोंपर दपंणको तरह प्रतिबिम्बित होता है तभी आत्माकी ज्ञानशक्तिका पदार्थ- 
ज्ञानरूप परिणमन होता है, अन्यथा नही । इन्द्रियाँ और मन करणरूपसे निमित्त होते हैं । श्रकाश विद्यमानता 
रूपसे ही निमित्त होता हैं । श्रुतज्ञानमे शब्द श्रवणपुर्वक निमित्त होते है । 
पूर्वमें हम इस बातका कथन कर आये है कि कार्यके प्रति कार्यंसे अभिन्‍न बस्तुमें विद्यमान उपादान- 
कारणता स्वाश्रित धर्म होनेके कारण “स्वाश्रितों निश्चय ” इस आगरमवाक्यके अनुसार निशचयरूप है भौर 


उसी कार्यके प्रति कार्यंसे भिन्न वस्तुमे विद्यमान निमित्तकारणता “पराश्तितो व्यवहार ” इस आगमवाक्यके 
अनुसार व्यवहारूूप है । 


पूर्व में हम यह भी कह आये है कि जिसमें निश्चयरूपता रहा करती है वह स्वंथा वास्तविक, भूतार्थ 
सद्भूत या सत्याथं हुआ करता है और जिसमें व्यवहाररूपता रहा करती हैँ वहु कथचित्‌ वास्तविक आदि 


१. त्रिलोकसार, द्विस्पवर्गधारा प्रकरण, गाथा ६९, ७०, ७१, ७२।॥ 
२० 


७४ सरस्वती-वरवपुत्र पं० बंशीघर व्याकरणाचार्य अभिननन्‍दन-प्रन्य 


होता हैँ और कथंचित्‌ अवास्तविक आदि भी होता है। इस प्रकार उपादान कारण चूँकि नि३चयरूप कारण 
है, इसलिये उसे सर्वथा वास्तविक होना ही चाहिये और यह सर्वंधा वास्तविकता उपादानकारणमें इस तरह 
सिद्ध होती हैं कि कार्ये जब तक रहता हैँ तब तक कार्यम उपादानकी अपेक्षा रहा करती है, इसलिये वह 
सर्वथा वास्तविक आदि हैँ । छेकिन निमित्तकी अपेक्षा तभी तक रहती है जब तक कार्य उत्पन्त नहीं हो जाता। 
कार्यके उत्पन्त हो जाने पर निमित्तकी अपेक्षा समाप्त हो जाती है । अत जब तक कार्यमे उसकी अपेक्षा है तव 
तक निमित्तको उस अपेक्षाके रूपमें वास्तविक ही कहा जायगा और कायंके उत्पन्न होने पर चूँकि उसको 
अपेक्षा समाप्त हो जाती है, अत तब उसे इस दृष्टिसे अवास्तविक ही कहा जायगा । दूसरी वात यह है हि 
निमित्त तो कार्योत्पत्तिमे सहायक ही होता है, अत इस दृष्टिसि तो यह वास्तविक ही होगा और जूँबे 
वह कार्यरूप परिणत नही होता, अत इस दृष्टिसे वह अवास्तविक ही होगा, यह हम पृवर्मे स्पष्ठ कर 
चुके है । 

इस तरह उपादानमें तो सवंथा वास्तविकता और निमित्तमें कथचित्‌ वास्तविकता तथा कथचित्‌ बवाल 
विकता रहनेके कारण उपादान तो कार्यमे निस्चयकारण होता है और निमित्त व्यवहारकारण होता है। 


इसी प्रकार जो वस्तु स्वद्रव्य-क्षेत्र-काल-भावसे सत्‌ हैँ वह पर्वव्य-क्षेत्र-काल-भावसे असत्‌ है अर्थाव 
प्रत्येक वस्तुमे स्वद्रव्य-क्षेत्रकाल-भावसे सत्तारूप धर्म विद्यमान है तथा परद्रव्य-क्षेत्रकाल-भावसे भपत्तारिं 
धरम विद्यमान है । जैसे आत्मा चित्‌ है । यहाँपर जिस प्रकार आत्मामे चिद्रप धर्मकी सत्ता सिद्ध होती है उप्त 
प्रकार उसके अचिद्रू प धर्मकी असत्ता भी सिद्ध होती है। अत कहना चाहिये कि आत्मा चिद्रूपताका सद्भाव 
और अचिद्रृूपताका अभाव इन दोनो धर्मोमिसे चिद्रपताका सख््भाव आत्माका स्वरूपपरक घधर्मं होने, अत एव स्वाश्रित 
धर्म होनेके कारण निशचयघर्म हैं व अचिद्रपताका अभाव स्वरूपपरक धर्म न होने, एतावता पराश्रित धर्म होनेरे 
कारण व्यवहारधम है । ये दोनो ही भावात्मक और अभावात्मक धरम आत्मामें अपनी-अपनी सत्ता जमाकर 
बैठे है । यही कारण है कि जैनागममे यह सिद्धान्त स्वीकार किया गया है कि प्रत्येक वस्तुमे प्रत्येक प्रकासी 
सत्ता अपनी प्रतिपक्षभत असत्ताके साथ ही रहती हैं।* यदि ऐसा नही माना जायगा अर्थात आत्माम 
चिद्र पताके सद्भावके साथ अचिद्रु पताका अभाव नही माना जायगा तो फिर चित्रुप आत्माका अवचिद्र 
पुद्गलादि द्रव्योके साथ वास्तविक भेद सिद्ध नही हो सकेगा। इसलिये जिस प्रकार आत्माम्मे चिद्न पता 
सद्भाव वास्तविक हैं उसी प्रकार उसमें अचिद्र पताका अभाव भी वास्तविक ही है । इतनी बात अवश्य है कि 
चिद्रुपताका सद्भाव अपनी स्वाश्नयताके कारण जहाँ सवंथा वास्तविक है वहाँ अचिद्रूपताका अभाव प्रा 
कारण कथचित्‌ वास्तविक हैं और कथचित्‌ अवास्तविक भी है। इसका कारण यह है कि जिस प्रकार 
आत्मामे चिद्र पत्ताका सदुभाव एक और अखण्ड धर्म है उस प्रकार अचिद्र पताका अभाव एक और अखए 
धर्म नही है, क्योकि पुदूगछ, धम, अधम॑, आकाश और कार इन सभी अचिद्र ५ वस्तुओकी अचिद् पता मिल्त- 
भिन्‍न है । इसलिये इनमेंसे प्रत्येककी अचिद्र पत्ताका अभाव भी आत्मामें भिन्‍न-भिन्‍न ही होगा । ईर्ते तरह 
आत्मामें नाता अचिद्र पताओके अभाव (स्वान्यन्यावृत्तियाँ) भी नाना सिद्ध है और तब अचिद्रूपता भी सा 
व नानारूप सिद्ध हो जाती है । नानारूपता और खण्डरूपताको व्यवहारघर्मं व एकरूपता और अखण्ड ह्यताको 
निदचयधर्म इन दोनो शव्दोकी व्युत्पत्तिके आधार पर हम पुर्वमे प्रतिपादित कर ही चुके है । ह 
भावरूपताकों नि३चयशब्दका प्रतिपाद्य और अभावरूपताको व्यवहारबब्दका प्रतिपाद् मानने ए 

कारण यह भी है कि प्रत्येक वस्तुका भावरूप घ॒र्म अपने वैशिष्ठयके कारण उम्र वस्तुकों स्वतश्रताका निर्णायक 


'अ॑मममममय बनना न एम पाक. 


१. पंचाध्यायी, अध्याय १, १५॥ 





३ | घर्म और सिद्धान्त * ७५ 


होता है, अभावरूप धर्म नही । इसका कारण यह है कि अभावरूप घर तो नाना वस्तुओमे भी समानता लिये 
हुये पाये जाते है । जैसे जीवमे पुद्गलद्वव्यकी-अचिद्रपताका जैसा अभाव हैं बैसा ही पुदुगलद्वव्यकी अचिद्र पताका 
अभाव आकाशादि वस्तुओमे भी है अन्यथा आकाशादि वस्तुओमें पुद्गलद्वव्यसे भेद करना असभव हो जायगा। 
अथवा यो कहे कि पुद्गलादि अचिद्रप वस्तुओकी अचिद्रुपताका जैसे अभाव एक जीवमें है वैसा ही अभाव 
अन्य जीवोमे भी है तो इस तरह नाना जीवोमे परस्पर पार्थक्य सिद्ध करना भअसभव हो जायगा। इसलिये 
मानना पड़ता है कि प्रत्येक वस्तुका भावरूप घमर्में ही उस वस्तुकी स्वतत्नताका निर्णायक होता है अभावरूप 
धर्म नही | इस तरह भावरूप घरों निरचयघर्म तथा अभावरूप धर्मको व्यवहारघर्म कहना उचित ही है । 
अनन्तानन्त जीवो, अनन्तानन्त पुदूगलो, असख्यात कालद्रव्यो तथा एक धर्म, एक अधर्म और एक आकाश इन 
सबका अपना-अपना पृथक्‌-पुथक्‌ भावरूप घ॒र्मं ही इन सब वस्तुओके पृथक्‌-पृथक्‌ अस्तित्वकों सुरक्षित रखे 
हुए हैं। अन्यथा जीवोकी अनन्तता, पुदूगलोको अनन्तता और कालद्रव्योकी असख्यातता भग हो जायगी । 
इतना ही नही, सम्पूर्ण वस्तुओमें एकत्वका प्रस्थापन होकर सपूर्ण जगत्‌ अद्वेतताके साँचेमें ढल जायगा | एक 
बात और है। अभावको जैनदर्शनमे भावान्तर स्वभाव माना गया है, भावकों अभावान्तर स्वभाव नही । 
इसका भी कारण यह है कि सत्तात्मक (भावात्मक) धर्मके आधार पर ही वस्तुकी स्वतत्रताका भान हो सकता 
है, असत्तात्मक (अभावात्मक) घर्मं वस्तुकी स्वतत्नताका भान करनेमें कदापि सहायक नही हो सकता हैँ । ये 
सब कारण है जिनके आधार पर हमे प्रत्येक वस्तुके भावात्मक धर्मको निशचयधम और अभावात्मक धर्मको 
व्यवहारधर्म ही स्वीकार करना पडता है । यह सव निवच्य और व्यवहारकी व्यवस्था वस्तुके नित्यत्व- 
अनित्यत्व, तत्त्व-अतत्त्व, अभेद-भेद, एकत्व-अनेकत्व आदि वस्तुधमके विषयमे भी समझ लेना चाहिये। इस 
विषयको पचाध्यायी ग्रन्थमे अध्याय प्रथमके रोक १५ से इलोक २२ तक विस्तारसे स्पष्ट किया हैं । 
ऊपरके कथनसे यह बात स्पष्ट हो जाती हैं कि जिस प्रकार वस्तुके निशचयधमंको निरचयरूपसे 
अर्थात्‌ स्वथालूपसे वास्तविक माना जाता है उसी प्रकार वस्तुके व्यवहारधर्ंको व्यवहारख्पसे अर्थात्‌ 
कथचित्‌ रूपसे वास्तविक मानना ही उचित हैँ । गधेके सीगकी तरह स्ंधा अवास्तविक, कल्पित या भिथ्या 
मानना उचित नही है । 
इन सब निरचय-व्यवहारघमंकि अलावा भी यदि निरचय-व्यवहारधमोके विषयमे विचार किया जाय 
तो कहा जा सकता है कि जहाँ द्रव्यानुयोगकी दृष्टिमे उपयुक्त प्रकारसे विधिरूप धर्म निश्वय और निपेधरूप 
धर्म व्यवहारघर्म माना जाता है वहाँ करणानुयोगकी दृष्टिमे निपेघरूप घम॑ निरचयघम॑ और विधिरूप धर्म 
व्यवहारघर्म कहा जाने योग्य है । जैसे मुक्ति ससारका अभावरूप धर्म है लेकिन पराश्चितताका अभावरूप धर्म 
होकर भी आत्माको स्वतत्रतारूप स्वाश्रयताका बोधक होनेसे निरचयधर्म है तथा ससार आत्माकी परतत्रता- 
रूप पराश्चितताका बोधक होनेके कारण भावरूप धर्म होकर भी व्यवहार है । इसी प्रकार उद्देश्यरूपता- 
विधेयरूपता, कार्यडूपता-कारगरूपता, साध्यरूपता-साधनरूपता आदि परस्पर-विरोधी धर्मंगुगलोमें भी तिर्चय 
और व्यवहारकी व्यवस्था बैठा लेना चाहिये । लब्धि और उपयोग, स्वभाव और विभाव, द्रव्य और पर्याय, 
गुण और पर्याय, अन्चय और व्यतिरेक, अन्तरग और बाह्य आदिके विकल्पोमे भी पृर्व-पुर्वका धमे निर्चयरूप 
ओर उत्तर-उत्तरका धर्म व्यवहाररूप ही होता हैं। किस धमंको वस्तुका निरचयधर्म माना जाय और किस 
घर्मको वस्तुका व्यवहारधर्म माना जाय, इसका निर्णय हमे सर्वत्र निश्चय और व्यवहार शब्दोंके व्युत्पत्यथकि 
आधारपर प्रकरणानुसार हो कर लेना चाहिये । लेकिन सर्वत्र इस बातका ध्याव रखना ही चाहिये कि वे 
तो निरचयधमं है जो अपने-अपने ढगसे सर्वथा वास्तविक है और वे व्यवहारधर्म है जो अपने-अपने ढगसे 
कथंचित्‌ वास्तविक और कथचित्‌ अवास्तविक है । इस तरह जो भी सर्वंथा अवास्तविक धम्म हो उसे व्यवहार- 


७६ : सरस्वतो-बरदपुत्र पं० वंशोधर व्याकरणाचार्य अभिनन्वन-प्रन्य 


धर्म कहना असगत, मिथ्या या कल्पनारूप ही है । इसीलिये जो व्यक्ति सवंथा अवास्तविक धर्मोको ही व्यवहार 
धर्मके रूपमे' समझ वैठे हे वे महान्‌ भ्रमके शिकार हो रहे है । इसी तरह जिन लोगोने व्यवहास्थमंकों भी 
सर्वेया वास्तविक धर मान रबखा है वे भी महान्‌ भ्रमके शिकार हो रहे हूं 

लोकमे भी व्यवहारधर्मको कथचित्‌ वास्तविक मानना अत्यन्त आवश्यक हूँ। जैसे-- यह शरीर मे 
है”, “यह मकान मेरा है”, “यह द्रव्य मेरा है”, “ये मेरे स्वजन हैं, “में अमुक समाजका व्यक्ति हूँ” बोर 
“अमुक ग्राम या देशका रहनेवाला हैँ इत्यादि व्यवहार यदि सवंधा भअवास्तविक ही हैं तो लोकल 
और अध्यात्मकी सपूर्णं व्यवस्था हो छिन्म-भिन्‍न हो जायगी, क्योकि फिर तो सवंत्र अराजकता प्र 
जायगी व अधामिकताका ही बोलवाला हो जायगा | विवेकी पुरुषोकी तो कल्पना करके हूह काँपने ठग 
सकती हू । 

यहाँ पर यह भी ध्यान रखना चाहिये कि एक स्थानपर वस्तुका जो व्यवह्यारधमं है वह दूसरे स्थाव 
पर नि३चयधर्म हो सकता हैं । परन्तु ऐसे भी निश्चयवर्म होते हैं जो सर्व॑या निश्चय होकर ही रहते हैँ जैपे-- 
पुदृगलाणुओंके मिश्रणसे बनी हुईं मिट्टीरूप स्कधपर्याय व्यवहारधमं हूँ परन्तु वही मिट्टी घटोतत्तिमे विश्वय” 
रूपताको प्राप्त हो जातो है । यही कारण कि मिट्टीरूप स्कघपर्यायकों द्रव्यके रूपमें यदि कहा जाय तो कह 
अशुद्ध द्रव्य ही कहा जायगा ! इस तरह केवल अणुरूप पुद्गल द्रव्य ही ऐसा है जिसे एकान्त (सर्व) 
वास्तविक या शुद्ध द्रव्य कहा जा सकता है । यह व्यवस्था सबंत्र छागू कर लेता चाहिये । 

ईस तरह हम पुत कह देना चाहते हैं कि परसापेक्ष स्ंथा वास्तविकताका होता निशुचयकी 
कसीटी है, कथचित्‌ वास्तविकता और कथचित्‌ अवास्तविकताका होना व्यवहारकी कसौटी है वा 
परनिरपेक्ष सर्वथा वास्तविकताका होना मिथ्यारूपता की कसौटो हे । 
उपसंहार 

अध्यात्मके प्रकरणमें जो सम्यग्दर्शन, सम्यस्शान और सम्यक्चारित्ररूप मोक्षमागंका विवेचत किया 
गया है और उससे जो निरचयसम्यर्दशंन, निशचयसम्यणज्ञान और निरचयसम्यक्चारित्रको निश्वयमोक्षमां 
तवा उयवहारसम्यन्दशन, व्यवहारसम्यम्ञ्ञान और व्यवहारसम्यकचारित्रको व्यवहारमोक्षमार्ग कहा गया है 
इनके विषयमें इसतरह नि३चय-व्यवहारका विभाजन करना चाहिये कि किसमे, किस तरहसे स्वाश्रयता यां 
अभेदरूपता पायी जाती है और किसमे, किस तरहसे पराश्रयता या भेदरूपता पायी जाती है । इसप्रकार यह 
निर्णीत होता है कि औपशमिक सम्यर्दर्शन और क्षायिक सम्यर्दर्गन तथा औपदामिक सम्यकचारित्र और 
क्षायिक सम्यक्चरित्र ये सभी निशचयधघमंकी कोटिमे आते है । यह बात दूसरी है कि औपशमिक सम्परदशत 
और औपशमिक सम्यक्‌चारित्र अज्ञाश्वत (अन्तमुहतंस्थायी) है, जबकि क्षायिकसम्यस्दर्गत और क्षायित 
सम्यक्चारित्र शाइवत (स्थायी) है । इन सबको निवचयघर्म इसलिये कहा जाता है कि ये सभी उत-उप् 
कमके उपशम यथा क्षयसे उत्पन्त होनैके कारण सर्वथा आत्माश्रित धर्म सिद्ध होते है । क्षायोपश्मिकसम्यस्दरते 
और क्षायोपशमिकसम्यकचारित्र ये दोनों व्यवहारघर्मकी कोटिमे आते हैं। इनको व्यवहारधर्म कह 
कारण यह हैं कि ये दोनो उस-उस कर्मके क्षयोपश्मसे पैदा होते हैं अर्थात्‌ इनको उत्पत्तिमें उस-उस कर्मी 
स्वंघाती प्रकृतियोके वतंमानमे उदय आनेवाले निषेकोका उदयाभावी क्षय, आगामी कालमे उदय आतेवि 
निषेकोका सदवस्थारूप उपशम तथा देशघाती प्रकत्तिका उदय, इसतरह कमका उदयाश, उपशमाईं हे 
क्षयाश तीनो ही कारण होते है । ऐसी स्थितिमे इनमे जहाँ कर्मके उपश्म और क्षयकी अपेक्षा आशा 
श्रितता पायी जाती है वहाँ कमंके उदयकी अपेक्षा पराश्चितता भी पायी जाती है। इस तरह इंतर्म 
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ससारकी कारणताका अभाव पाया जाता हैं वही ससारकी कारणताका सदुभाव भी पाया जाता है। अथवा यो 
कहिये कि जहाँ इनमे मोक्षकी कारणताका सदुभाव पाया जाता है वही मोक्षको कारणताका अभाव भी पाया 
जाता है ।' 

व्यवहार या क्षायोपशमिक सम्यस्दर्शनकी स्थिति जीवके चौथे गुणस्थानसे संप्तमगुणस्थान तक ही 
सभव है, औपदमिकरूप निरचयसम्यर्दर्शनकी स्थिति चौथेंसे सातवें तक तथा उपशमश्रेणोके सातवे, आठवें, 
नौवें और दशवें गणस्थानोमे एव उपशातमोह नामक ११वें गुणस्थानमे सभव हैँ तथा क्षायिकरूप नि३चयसम्य- 
रदर्शनकी स्थिति चौथेसे सातवे तक तथा उपशमश्रेणीके सातवे, आठवें, नौवें और दशावें गुणस्थानोमे एव 
११वें उपशान्तनामक गुणस्थानमे भी सभव है | इसके अतिरिक्‍त क्षपकश्रेणीके सातवें, आठवें, नौवें और दशवे 
गुणस्थानोमे तथा क्षीणमोहनामक १२वें गुणस्थानमे एवं उसके आगे सर्वत्र नियमसे क्षायिक सम्यर्दर्शन 
विद्यमान रहता हैं । चौथे गुणस्थानसे पूर्व प्रथम गुणस्थानमें मिथ्यात्त्वके रूपमें, द्वितीय गुणस्थानमें सासादन 
अर्थात्‌ अनन्तानुबन्धी कषायके उदयसे उत्पन्त औदयिकभावके रूपमे तथा तृतीय गुणस्थानमे सम्यग्मिथ्यात्व 
(मिश्रभाव) के रूपमे सम्यग्दर्शनका सर्वथा अभाव रहा करता है अर्थात्‌ इन गुणस्थानोमे निश्चय और 
व्यवहार दोनो हीं प्रकारके सम्यग्दर्शन नही रहा करते है । 


व्यवहार या क्षायोपशम्तिक चारित्र या यो कहिये कि सरागचारित्र नियमसे पाँचवेसे लेकर दशवें 
गुण-स्थान तक रहा करता है, ११वें गुणस्थानमे नियमसे औपशमिकरूप निश्चयचारित्र, वीतरागचारित्र या 
यथाख्यातचारित्र रहा करता है और १२वें गुणस्थानसे छेकर आगे १४वें गुणस्थानके अन्ततक क्षायिकरूप 
निरचयचारित्र, वीतरागचारित्र या यथाख््यातचारित्र रहा करता है। आगे मोक्षमे चँकि आत्मस्वरूपमें 
कारणरूपता समाप्त होकर कायरूपताका ब्रादुर्भाव हो जाता है । अत वहाँपर चारित्रकी स्थितिको आगममे 
अस्वीकृत कर दिया गया है । यहाँ पर इतनी विशेषता और समझ लेना चाहिये कि यद्यपि निइ्चयसम्यक्‌- 
चारित्र, क्षायिकत्व और यथाख्यातत्त्वकी दृष्टिसे १२वें" गुणस्थानके प्रारम्भमे जीवको उपलब्ध हो जाता है । 
परन्तु यह सब उसका भावात्मकरूप हूँ, द्रव्यात्मक दृष्टिसे अभी उसकी (निश्चयसम्यकचारित्रकी) पुर्णता 
दोष रह जाती है, क्योकि अभी भी उसके कर्मेके साथ बद्धता बनीहुई है। साथ ही नि३चयसम्यस्ज्ञानका 
पूर्णता और पूर्ण आत्माश्निताके रूपमे अभी भी अभाव वना रहता है । इसके अलावा नोकमंनिमित्तक योग भी 
आत्मामे हुआ करता है । तेरहवे गुणस्थानकी आदिमे यद्यपि समस्त ज्ञानावरण, समस्त दर्शनावरण और 
समस्त अन्तराय कर्मका सर्वथा क्षय हो जानेसे निशुचयसम्यश्जञानकी पूर्णता हो जाती है फिर भी द्रव्यात्मक 
रूपसे निरचयसम्यक्चारित्र अभी भी अपूर्ण बना रहता है। यद्यपि योगका निरोध हो जानेपर नोकर्म- 
निम्ित्तक योग समाप्त हो जाता हैँ फिर भी अघातीकर्म अभी भी कार्यरत रहा करते हैं। इन अघाती 
कर्मोका प्रभाव १४वें गुणस्थानके अन्त समयमें हो समाप्त होता है । अत उसी समय आत्मा भी द्रव्यात्मक- 


रूपमे पुर्ण स्वावलम्बी बनता है, यही निश्चयसम्यकचारित्रकी पूर्णता है और इसके होनेपर आत्मा भी 
तत्काल पूर्ण स्वतन्त्यमय मुक्तिको प्राप्त हो जाता है ।२ 





१. आगममे सरागसम्यक्त्वको जो व्यवहारसम्यक्व और वीतरागसम्यक्त्वको निश्चयसम्यक्त्व कहा गया 
है उसके साथ भ्रकृतका विरोध नही समझना चाहिये, क्योकि यहाँपर सम्यर्दर्शनके सम्यक्त्व सम्बन्धमें 
मात्र दर्शनमोहनोयकर्मके उदय-अनुदयकी अपेक्षासे विचार किया गया है । 

२. तत्त्वा्थंसूत्र, अध्याय १० के सूत्र ३ व ४ की इ्लोकवारतिकटीका । 


३. तत्वार्थसूत्र, अ० १ के सूत्र १ की इलोकवातिकटोकामे वातिकइ्लोक ८७ से ९७ तक व इनका भाष्य ॥ 
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ऊपर पचिवे' गुणस्थानसे दशवे गुणस्थान तक व्यवहारसम्यकचारित्रका भोर वें से ढेकर 
चौदहवे' गुणस्थान तक निशचयसम्पक्चारिन्रका सदुभाव बतला आये है। उससे यह भी मिद्ध हो जाता है 
कि प्रथमसे लेकर चतुर्थ गुणस्थान तक व्यवहारसम्पयक्चारित्रका अभाव ही पाया जाता हूँ । 


इसी प्रकार यदि स्वाश्नयता और पुर्णताकों हो निश्चयसम्यग्ज्ञानकी कसौदी माना जाय, जो कि 
तत्त्वत सही है, तो क्षायिकरूप केवछ॒ज्ञान ही निरचयसम्यग्ज्ञानकी कोटिम आता है। अतः १राश्रयता बोर 
अपूर्णताके आधारपर मति, भ्रुत, अवधि और मन पर्य॑य ये चारो ही ज्ञान क्षायोपद्ममिक होनेके कारण व्यवहार 
सम्यग्ज्ञानकी कोटिमे “ही आ जाते हैं। ऐसी स्थितिमे व्यवहारसम्यम्यानकी स्थिति चतुर्थ गुणस्थानर 
लेकर १२वें गुणस्थान तक सिद्ध होती हैँ व तेरहवे गुणस्थान व उसके आगे ही निरचयसम्यग्तानका संदमात 
सिद्ध होता है ।* चतुर्थ गुणस्थानसे पुव॑का ज्ञान मिथ्याज्ञान ही सिद्ध होता है । 

इस विवेचनका सार यह है कि प्रथमस तृतीय गुणस्थान तक मोक्षमार्गताका स्वंथा अभाव है; काए 
कि वहाँ तक सम्यर्दर्शन, सम्यसशान और सम्यक्चारित्रका अभाव ही रहा करता हूँ। अत वहाँ पर सत्ताए 
की ही कारणता रहा करती हूँ। व्यवहारसम्यग्जञानरूप मोक्षमार्म चतुर्थ गृणस्थानसे प्रारम्भ हो जाता है 
और १२वें' गुणस्थान तक रहता है व तेरहवें गुणस्थानमे मिइचयसम्यग्लान हो जाता हैं और बहती 
भी रहता है । व्यवहा रसम्यर्दर्शन भी चतुर्थ गुणस्थानमे उत्पन्न होकर सातवे" गृुणस्थान तक रहता है। इसके 
आगे निशचयसम्यर्दर्शन ही रहा करता है । परन्तु किसी जीवके निरचयसम्यग्दर्शनकी प्राप्ति चतुर्य पु 
स्थानमे भी हो जाती है, किसीको पाँचवे मे, किसीको छठेमे ओर किसीको सातवें में भी होती है। इस व 5 
निरचयसम्थग्दर्शनका सदभाव चौथेसे सातवें तकके गुणस्थान तक भी सम्भव हो जाता हे । व्यवहाससभाई 
चारित्रकी प्राप्ति पाँचवें गुणस्थानमें होती हैं। इसका सदुभाव १०वे गुणस्थान तक रहता है। ( (वें गुगत्वाला 
व आगे निश्चयसम्यक्चारित्र ही रहता है तथा इसकी पूर्णता चतुदश गुणस्थानके अन्त समयमे होती है. 
पाँचवे गुणस्थानसे पूवे ग्यवहारसम्यक्चारित्र भी नही रहता है । 

विषयका उपसहार करते हुए हमने ऊपर यद्यपि निश्चय और व्यवहाररूप विभाजन मोक्षमाएंकी 
दृष्टिमे रखकर अथवा यो कहिये कि सम्यग्दशंन, सम्यस्क्षान और सम्यक्चा रित्रकों दृष्टिमे रखकर किया है| 
परन्तु लेखमे शास्त्रीय दृष्टिसे चर गानुयोग, करणानुयोग और द्रव्यानुयोग इन सभी अनुयोगोके हे 
विस्तारसे किया है। साथ ही छौकिक दृष्टिसे भी सक्षिप्त रूपमे किया है। इसलिये इसके सस्वस्धा 
विस्तार न करके अब इस वातपर विचार करते है कि जब आगममें निदचयनय' और “ब्यवहारतय श्त्वी 
का भी स्वंत्र बहुलतासे प्रयोग मिलता है तो इनका अर्थ और प्रयोजन कया हैं ? 


निरवचयनय और व्यवहारनयका अर्थ और प्रयोजन 


नयोको जैनागममे प्रमाणका अश् स्वीकार किया है ।* जैनागममे यह भी बतलाया गया हैं कि 
वस्तुतत्वको समझनेके लिये जो साधकतम (करणरूप) साधन हो उसे प्रमाण समझ ना चाहिये ।' इसके सीर्ष 





१ तत्वायंसूत्र, अध्याय १, सूत्र २ को श्लोकवातिकटोकाके वारतिक-इलोक ९३, ९४ %* | 
२ नाप्रमाण प्रमाण वा नयो ज्ञानात्मको मत । स्याट्यमाणकर्देशस्तु सवंथाप्यविरोधत ॥ । 
--तत्त्वा», इलो० १-६, वीं" रे 


हे प्रकर्षण सशयादिव्यवच्छेदेन मीयते परिच्छिद्य ते वस्तुतत्त्व येन तत््रसाणम्‌ । नेक 
_.प्रमेयरत्नमाल्ता १-६ की 


३ / धर्म और सिद्धान्त : ७९ 


ही वहाँ पर यह भी स्पष्ट कर दिया गया हैँ कि वस्तुतत्वकों समझनेका साधकतम (करणरूप) साधन ज्ञान 
ही हो सकता है, अत ज्ञानको ही प्रमाण जानना चाहिये ।' इस तरह चूंकि वस्तुतत्वको समझनेका साधन- 
भूत ज्ञान ही पुर्वोक्‍त प्रकारसे प्रमाण होता है और प्रमाणका अश ही नय होता है। अत इसके अनुसार यह 
निर्णीत होता है कि जो वस्तुतत्त्वके अशको समझनेका साधनभूतत ज्ञान हो उसे नय कहना चाहिये ।* 


प्रमाणरूप ज्ञान जैनागममे पाँच बतलाये गये है--मतिज्ञान, 'तज्ञान, अवधिज्ञान, मन'पर्ययज्ञान 
और केवलज्ञान ।* इनमेंसे मतिज्ञान, अवधिज्ञान, मन पर्ययज्ञान और केवलज्ञान ये चारो ही ज्ञान अखण्डवस्तुका 
ज्ञान कराते है और इनमेंसे भी केवलज्ञान तो वस्तुका सर्वात्मना ज्ञान कराता है तथा भमतिज्ञान, अवधिज्ञान 
और मन्त पर्ययज्ञान एकदेशात्मना वस्तुका ज्ञान कराते हैं। श्रुतज्ञानकी वस्तुका ज्ञान करानेकी प्रक्रिया इन 
चारो ज्ञानोसे भिन्‍न प्रकारकी है। अर्थात्‌ श्रृतज्ञान वस्तुका यद्यपि सर्वात्मता ज्ञान कराता है, परन्तु केवल- 
ज्ञानसे वस्तुका ज्ञान सर्वात्मना होता है वह युगपतु प्रत्यक्षरूपमे होता है और श्रुतज्ञानसे जो वस्तुका सर्वात्मना 
ज्ञान होता है वह क्रमश एक-एक अशके ग्रहणपूव॑क परोक्ष रूपमें होता हैं। इस तरह कहना चाहिये कि 
श्रतज्ञान द्वारा वस्तुके एक-एक अशका क्रमश पृथक्‌-पुथक्‌ ही ग्रहण होता हैं इसलिये श्रृतज्ञानमे नयोकी 
व्यवस्थाको अनायास स्थान प्राप्त हो जाता हैं भोर यही कारण है कि आग्रममे श्र॒तज्ञानमे ही नतयोकी 
व्यवस्थाका प्रतिपादन किया गया है तथा मतिज्ञान, अवधिज्ञान, मन पर्ययज्ञान और केवलज्ञानमें नयव्यवस्थाका 
निषेध किया गया है ।* 


उपयुक्त कथनका अभिप्राय यह हैं कि वस्तुके एक-एक अशका प्रथक्‌-प्रथक्‌ रूपमें क्रमश बोध 
होनेका नाम नय है । ऐसा बोध श्रुतज्ञानकों छोडकर सतिज्ञान, अवधिज्ञान, मन पयंयज्ञान और केवलज्ञानमें 
सम्भव नही है। श्रृतज्ञानमे कैसे सभव है? इसका समाधान यह है कि श्रुतज्ञानकी उत्पत्ति वचनके आघारपर 
ही हुआ करती है और चूँकि वचन साश होता हैं अत साश वचनके आधारपर उत्पन्न होनेवाला जो 
श्रुतशञानरू्पी बोध है उसमें भी साशताकी सिद्धि हो जाती है। इसप्रकार श्र्तज्ञानमे नय व्यवस्थाकी सिद्धि 
हो जाती है ।* 

वचनमे साशताकी सिद्धि अनुभवसिद्ध है, कारण कि वाक्योके समुहरूप महावाक्यमें समाविष्ट जितने 
वाक्य हों उनका उच्चारण या लेखन क्रमसे ही होता हैं। इसी तरह प्रत्येक वावयमे जितने पद हो उनका 


१. स्वापूर्वार्थव्यवसायात्मक ज्ञान प्रमाणम्‌ ।--परीक्षामुख, १-१ । 
हिताहितप्राप्तिपरिहारसमर्थ हि प्रमाणं ततो ज्ञानमेव तत्‌ । वही, १॥२ । 
२. स्वार्थेकदेशनिर्णीतिलक्षणो हि नयः स्मृतः १-९८ ॥--तत्त्वाथैश्लोकवातिक, १-६ वा० ४ । 
३. मतिश्रुतावधिमन पर्यंयकेवढानि ज्ञानम्‌ । तत्ममाणे । आद्ये परोक्षम्‌, प्रत्यक्षमन्यत्‌ । 
--तत्त्वाथंसुत्र १॥९, २०, २ १, १२ 
४. मतेखधितो वापि मन पर्येयतोअपि वा। ज्ञातस्याथंस्य नाशेइस्ति नयाना वर्तन ननु ॥ 
निःशेषदेशकालार्थांगोचरत्वदृविनिश्चयात्‌ । तस्येति भाषित॑ कैश्चिद्क्तमेव तथेष्टत ॥ 
त्रिकालगोचराशेषपदार्थाशेषु वृत्तितः । केवलज्ञानमूलत्वमपि तेपा न युज्यते ॥ 
परोक्षाकारतावृत्ते: स्पष्टलात्केवलस्य तु । श्रुत्मुला नया सिद्धा वक्ष्माणा. प्रमाणवत्‌ ॥ 
-+तत्त्वाथश्लोकवातिक १-०६, वा० २४, २५, २६, २७ | 
५ नीयते गम्यते यंत्र श्रुतार्थाशों नयो हि स ।--तत्त्वा० इछो० १०३३, वा० ६ | 


८० ' सरस्वतो-वरदपुत्र पं० बंशीधर व्याकरणाचार्य अभिननन्‍्वन-प्रन्य 


भी उच्चारण या लेखन क्रमसे होता हूँ और प्रत्येक पद्म जितने अद्षार हो. उनका भी उच्चारण या लेखन 
क्रमश होता है। यही कारण है कि निर्थक अक्ष रोफे समुहूका नाम शब्द कहलाता हैं, और शब्द यदि 
विभक्‍्त्यन्त हो जावे तो वह पद कहलाने लगता है ।' पद दो प्रकारके होते हैं एक मंज्ञापद और दूसरा क्रिया 
पद । इन दोनोके योगसे वाक्य वनता है । दो आदि वाक्योके योगसे महावाक्य बनता हैँ ।” इसी प्रकार 
दो आदि महावाक्योके योगसे भी महावाक्यको निष्पत्ति होती है । 


सवसे बडा महावाबय ग्रन्य होता है । ग्रन्थके अन्तर्गत अध्याय आदिके रूपमे भी महावावय होते हूँ । 
एक-एक अध्याय भी कई-कई महावाक्योका समुदाय होता हैं। एक-एक महावाक्यमें दो आदि अतेक वाग़ा 
होते हैं और एक-एक वाक्‍्यमें दो आदि अनेक पद होते है । इस प्रकार वचनरूप श्रुतका हप पदसे लेकर 
बडे-से-बडे महावाक्‍्य तक हो जाता है । जैनागमक! सबसे वडा महावाक्‍य द्वादशाग रूप है। इसके १२ अन्तर 
हैं । १२वें अन्तर्भेद दृष्टिवादके मुख्य पांच भेद हैँ और फिर इनके भी अनेक उपभेद हैं। ये सव भेद वचन 
रूप श्रुतके है तथा इनके श्रवण या पाठसे जो वस्तुतत्त्वका बोध श्रोता या पाठकको हुआ करता है वह वार 
रूप श्रुत कहलाता है । ज्ञानरूप श्रत अर्थात्‌ वचनके आघारपर जो बोब श्रोता या पाठकको हुआ करता है औ 
आमगममे स्वाय्यंश्रुत भी कहा गया हैं और वहीपर उस वचनरूप श्रुत या वचनको पराथंश्रुत भी कहा गया है । 
मतिज्ञान, अवधिज्ञान, मन पर्ययज्ञान और केवलज्ञान ये चारो ही ज्ञान चूँकि ज्ञानरूप ही हुआ करते हैं, बंप 
अपनी ज्ञानलूपताके कारण ये चारो ज्ञान स्वार्थ प्रमाणछप ही हुआ करते हैं । इस तरह कहना चाहिये हि 
प्रमाण दो तरहका होता है--एक स्वार्थर्प और दूसरा पराथ॑रूप । जो प्रमाण ज्ञावहप हो उसे साई 
प्रमाण और जो प्रमाण-वचनरूप हो उसे पराथं-प्रमाण जानना चाहिये | इस प्रकार मति, अवधि, मंत्र थीं 
और केवल ये चारो प्रमाण तो अपनी ज्ञानरूपताके कारण स्वार्थप्रमाणरूप ही होते है और थ्रुतनाए 
अपनी ज्ञानरूपताके कारण तो स्वार्थप्रमाणरूप होता है तथा अपनी वचनरूपताके कारण वह परापंग्रमाणह। 
भी होता है ।* 


जो वचन वक्ता या लेखकके अभिप्रायरूप वस्तुतत्त्वका पूर्णरूपसे प्रतिपादन करता है वह तो प्रभाग 
होता है और जो वचन वक्ता या लेखकक़े अभिप्रायरूप वस्तुतत्वके एक देदा (अश)का प्रतिपादन करतीं 





१. सुप्तिडन्त पदमू--पाणिनीय अष्टाध्यायी १-४-१४। 
२ पदाना परस्परसापेक्षाणा निरपेक्ष समुदायों वक्‍्यम्‌ ।--अष्टशती, अकलकदेव, आप्तमी० का? ९३ 
३. वाक्योज्वयों महावाक्यम्‌ ।--साहित्यदपपंण २-१। यहाँपर 'वाक्योज्चयः” पदका विशेषण इसकी दर 
“चोग्यताकाक्षासत्तियुक्त *” दिया गया है। इस तरह महावाक्यका लक्षण निम्न प्रकार हो जाता हैं 
“परस्परसपेक्षाणा वाक्याना निरपेक्ष समुदायों महावाक्यम्‌ । 
इस लक्षणके आघारपर ही गोम्मटसार जीवकाण्डमें श्रुतमार्गणाप्रकरणमे गिनाये गये शुतके बी 
भेदोमेसे आदिके अक्षर, पद और सघात (वाक्य)से आगे जितने भेद गिनाये गये है, वे सब यहाँ 
भेंद समझना चाहिये । । 
४. महावाक्योफे योगसे जो महावाक्य बनता है उसका लक्षण निम्त्र प्रकार जानना चहिंये--पर्पस्सार 
महावाक्योके 'निरपेक्ष समुदायका नाम भी महावाक्य है ।--(लछेखक) । कं ] 
५, प्रमाण ट्विविध.स्वार्थ पराय॑ च। तत् स्वार्थ प्रमाण श्रुतवज्यंम्‌ । श्रुत पुत्र स्वार्थ भवति पर न 
ज्ञानात्मक स्वार्थ वचनात्मक पराथंम्‌ । तद्विकल्पा नया ---सर्वायंसिद्धि, १-९ । , ्ः 
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है वह नयरूप होता है।। इस तरह पद, यदि वाक्यसे सम्बद्ध हो तो वह नयरूप होगा और पद तभी 
तयरूप होगा, जबकि वह॒वाक्‍्यसे सम्बद्ध होगा । स्वत॒न्त्र पद प्रमाणरूप तो होगा ही नही, लेकिन अर्थाशके 
भी प्रतिपादनमे असमर्थ रहनेके कारण वह नयरूप भी नही होगा । वाक्य यदि अपनी स्वत़न्त्र हालतमें वक्‍ता 
या लेखकके पूर्ण अभिप्रायका प्रतिपादन करता है त्तो वह प्रमाणरूप होगा और यदि, -किसी महावराक्यका 
अवयव होकर वक्‍ता या लेखकके अभिप्रायके एकदेशका प्रतिपादन' करता हैं तो वह नयरूप“होगा-। यही 
व्यवस्था वावयोंके सभूहरूप महावाक्योके और महावाक्योके समृहरूप महावाक्योमें भी जानना ज्ाहिये । लेख- 
विस्तारके भयसे यहाँपर इन सब बातोपर विश्येष प्रकाश नही डाछा जा रहा हैं। * 


जनागममे नयोकी व्यवस्था विविध प्रकारसे की गयी है । उनमें एक प्रकार तो नैगम, संग्रह, व्यवहार, 
ऋजुसूत्र, शब्द, समभिरूढ और ' एवभूत नामके सात नयोका है ।* दूसरा प्रकार द्रव्याथिक और पर्याया्थिक 
नामके दो नयोका) हैँ और तीसरा प्रकार निदचय तथा व्यवहार नामके दो नंयोंका है ।* नयोका इन 
प्रकारोंके अलावा एक प्रकार वह भी है, जिसमें वचनके सभी प्रकारोका समावेश हो जाता हैं । इसे हम लोक- 

प्राहक नयोका प्रकार कहना उचित समझते है । इस. सम्बन्धमे गोम्मट्सार कर्मकाण्डकी निम्नलिखित गाथा 
घ्यान देने योग्य है--- 7 
जावदिया वयणपहा तावदिया चेव होंति णयवादा । 
जावदिया णयवादा ताव्रदिया चेव होति परसमया ॥८९४॥ हे 

अर्थात्‌ जितने वचन बोलनेके मार्ग ह॑ उतने ही नयवाद है और जितने नेयवाद है उतने ही 
परसमय हैं । " ः 

नयोंके इन सब प्रकारोका विवेचन यहाँ हमे नहीं करना है । 'प्रकृत प्रसस तो निरचयनय और 
व्यवहारनयका है । अक्त इन्ही दो नयोपर ही हम यहाँ प्रकाश डाल रहे हैं। '.* 

सर्वप्रथम यहाँपर इस बातकों समझना है कि उपयु कत पदादि महावाक्‍य पर्यन्त वचन दो प्रकारका 
होता है--एक तो वस्तुतत्त्वको सत्य (यथावस्थित) रूपमे प्रतिपादित करनेवाला वचन और दूसरा वस्तु- 
तत्वको असत्य (जैसा नही है वेसा) रूपमें प्रतिपादित करनेवाला वचन | इनमेंसे' वस्तुतत्त्वकों सत्यख्पमे 
प्रतिपादित करनेवाला वचन सकलादेशी प्रमाणरूप 'होता हैं और वस्तुतत्त्वके एकदेशको सत्यख्पमे प्रतिपादित 
करनेवाला वचन विकलादेशो नयरूप होता है। इसी प्रकार वस्तुतत्वको असत्यरूपमें प्रतिपादित करनेवालां 
वचन प्रमाणाभास और नयाभासके भेदसें दो प्रकारका' होता है । जो वचन भअवस्तुको वस्तुरूपमें प्रतिपादित 
करता हो वह भी प्रमाणाभासरूप होता हैं त्ृथा जो वचन वस्तुके एक अशको. संपूर्ण वस्तुरूपमे प्रतिपादिते 
करता हो, वह वचन भी प्रमाणाभासरूप होता है। इसी प्रकोर जो वचन वस्तुके अशको दूसरे अंशरूपमे 
प्रतिपादित करता हो वह वचन नयाभासरूप होता' है । । 

_ पु ही 





१ सकलादेशः प्रमाणाधीनों विकलादेशों नयाधीन इति ।--सर्वार्थसिद्धि १-६। 
२. नैगमसग्रहव्यवहारजु सूत्रशुव्दसमभिरूढेवम्भूता नया ,।--तत्त्वार्थंसूत्र १-३३ । 
३. नयो द्विविध । द्रव्याधिक पर्यायाथिकश्च ।--सर्वार्थंसिद्धि १-६। 
(नय ) ह्व धा द्वव्याथिक पर्यायाथिकश्चेति । द्रव्यं सामान्यमुत्सर्ग अनुवृत्तिरित्यर्थ , तद्विपयो द्रव्याथिक । 
पर्यायों विद्ेषोष्पवादो व्यावृत्तिरित्यथ , तद्दिषय पर्यायाथिक ।--सर्वार्थंसिद्धि १-३३ | 
४. पुनरप्यध्यात्ममाषया नया उच्यन्ते । त्ावन्मूलनयौ द्वो लिशम्चयों व्यवहारदइव | तत्र निरचयोध्मेदविषयो 
व्यवहारों भेदविषय ।--आलापपद्धति । 
११ - 
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जनाममम्ते वस्तुकों अने गन्तात्मक माना गगा हैं अर्थात जनागममे बअ्ताग्रा गया है क्ि प्रत्येक वस्तु 
भावरूप और अभावरूप परस्पर-विरोधी' अनन्त व्र्मत्मिक ह ओर वे भावग्य तवा अभावहुप परकर-व्रिरोपी 
अनस्तधर्म वस्तुमे अपने-अपने विरोधी घर्मफे साथ ही रहा करने हे । प्रस्येक भावरूग धर्म अपने विरोधी 
अभावरूपण सके साथ ही वस्तुसे रह रहा हैं। उसी प्रकार अन्येह बस्लुमे निन्‍्यसूप धर्म रह रहा है, तो 
उसका विरोधी अनित्यरूप धर्म भी उसमे रह रहा है । उस विधयकी आवध्यकताके अनुसार पूर्वमे स्प्ट 
किया गया है । पू्वेमे हम यह भी बतला आये द्वै कि प्रस्येद्न बस्तुमे विद्यमान परस्पर-विरोधी उनदो 
धर्मोमेसे एक धमं तो निशचयल्प होता है और एक घम्म स्यवहार॒त्प होता हैं । इस आधारपर वस्तुतत्तके 
प्रतिपादनम यह बात निर्णीत होती हैँ कि जो वचन वस्तुतत्वफे निश्चय और व्यवहारब्प दोनों बोर 
प्रतिपादन करता है वह वचन प्रमाणल्प है । जैसे---वस्तु नित्यानित्य हैं” । यह वचन वस्तुके निरतंम कौर 
व्यवहार दोनो अशोका प्रतिपादन करता है इसलिये प्रमाणत्प हैं। जो बचन वस्तुके मिश्चयाशका निश्वय- 
रूपसे प्रतिपादन करता हैं वह वचन निरचयनयरूप हूँ। जैसे--- प्रत्येक वस्तु अपनी अपनी परिणतिका उपादीद 
कारण होता है” । यह वचन वस्तुमें विद्यमान उपादनकारणनारूप निश्चय बर्मका प्रतिपादन करता है, इसलिए 
निश्चयनयरूप है। जो वचन वस्तुके व्यवहाराशका व्यवहाराश स्पमे प्रतिपादन करता है वह वचन व्यवहार 
नयरूप है । जैसे--- चित्‌ अचित्‌फी परिणतिमे और अचित चित॒की परिणतिमे निम्मित्तफारण हीता है । वह 
वचन चितमे अचितकी परिणतिकी और अचितमे चितृकी परिणनिको विद्यमान निम्मित्तकारणता् 
व्यवहारधर्मका प्रतिपादन करता है, इसलिये व्यवहारनयस्प है । जो वचन अवस्तुको वस्तुख्पमे प्रतिपादत 
करता हैं वह वचन प्रमाणाभास हैँ, जैसे- गधेके सीग होते है” । यह वचन स्वंधा असद्भुत वस्तुका प्रतिपादी 
करता है इसलिये प्रमाणाभास है। जो वचन एक वस्तुको अन्य वस्तुरूप प्रतिपादन करता है वह वचन भी 
प्रमाणाभास हैं जैसे--- सपूर्ण दुरयमान जगत्‌ ब्रह्मकी ही पर्याय है” । यह वचन अचेतनकी चेतनरूप प्रतिपादित 
कर रहा है इसलिये प्रमाणाभास है। इसी प्रकार जो वचन वस्तुके एक अशको वस्तु रूपमे प्रतिपादन 
करता है वह भी प्रमाणाभास है। जैसे-वस्तुकी सर्वथा भावात्मक या सवंथा अभावात्मक मानता अथवा सवा 
नित्यात्मक या सवंथा अनित्यात्मक मानना इत्यादि वचन वस्तुके अशको वस्तुरूपमे प्रतिपादन करते है, इसलिये 
ये वचन भी प्रमाणाभास है । जो वचन वस्तुके एक अंशको वस्तुके अन्य अशके रूपमे प्रतिपादन करते है 
वचन नयाभास होते है ऐसा ऊपर कहा गया है । इस आघार पर जो वचन वस्तुके व्यवहाराशका निरवयार: 
रूपमे प्रतिपादन करनेंवाला हो वह निश्चयनयाभास है । जैसे--चितु ही अचित्रुप परिणत होता है । अथवा 
“अचित्‌ ही चित रूप परिणत होता है” यह वचन निश्चय नयाभास है क्योक्ति चित्‌ अचितृकी 
और अचित्‌ चित॒की उलत्तिमें निर्मित्तकारणरूप व्यवहारकारण ही होते है, उपादानकारणहूप निरंचयकारं 
नही होते है। इस तरह उक्त वाक्योमे निर्मित्तवकारणरूप व्यवहारकारणको उपादानकारणखूपमे निश्चय 
कारणरूप प्रतिपादित किया गया है, इसलिये वे दोनो वाक्‍्प्र निश्चयनयाभास हैं। इसी प्रकार आर्ट्मी और 
उसके स्वभावभूत चेतन्यका पृथक-पुथक अस्तित्व स्वीकार करके चैतन्यके योगसे आत्माकी विएृह। 
प्रतिपादन करना व्यवहारनयाभास है । आत्मा और चैतत्यमे सर्वथा अभेद मानना भी निरचयनयाभास हैं। 

यहाँ प्रमाण और प्रमाणाभास तथा नय और नयाभासके रूपमे जितना विवेचन किया गया है वह 
सब वचनरूप श्रुतके सम्बन्धमे किया गया है। ज्ञानरुप श्रृतके सम्बन्धमे कहा जा सकता है कि इतते हो 
वाला बोध भी उस रूपमें प्रमाण और प्रमाणाभास तथा नय और नयाभासरूप ही होगा । इसलिये 
'पर उसका विवेचन अरूगसे नही किया जा रहा हैं । 

ऊपरके कथनसे यह बात स्पष्ट होती है कि वचनरूप प्रमाणश्रृत और नयश्रुतका पदार्थके सा 


३ / धमं औौर सिद्धान्त : ८३ 


प्रतिपाद्-प्रतिपादक सम्बन्ध रहता है ओर ज्ञानन्प प्रमाणश्रुत और नयश्रुतका पदार्थके साथ ज्ञाप्य-ज्ञापक 
भावरूप सम्बन्ध पाया जाता है । अर्थात्‌ वचनरूय प्रमाणन्त और नयश्रुत क्र वस्तु और वस्तुके अशोके 
प्रतिपादक होते हैं तथा वस्तु और वस्तुके अभ क्रमण उनके प्रतिपाद्य होते हैं । इसी प्रकार ज्ञानरूप प्रमाण- 
श्रत और नयक्षत क्रमण वस्तु और वस्तुके जजोके ज्ञापक होते हू तथा वस्तु आर वस्तुर्क अश क्रमश 
उनके ज्ञाप्य होते है । इस प्रकार पूर्॑त+. जितना चरणानुयोग आदिकी' दृष्टिसि निश्चय और व्यवहाररूप 
अर्थोका व्याख्यान किया गया है उसमे जितना निशचयरूप अर्थ है उसका उसी ल्पमे प्रतिपादन करने वाला 
वचनरूप' निमरयनय होता हैं और उसका उसी रूपसे बोब करने वाला ज्ञानहूप निश्चयनय होता हैं । इसी 
प्रकार उसमें जितना व्यवहार॒ल्म अ्य॑ है उपत्तका उसी रूपमें प्रतिषादन करनेवाल्ा वचनरूप व्यवहारनय होता 
हैं और उसका उसी रूपमे बोध करानेबाछा ज्ञानमूप व्यवहारतय होता हैं । इस वातकों लक्ष्यम रखकर हा 
सर्वत्न हमे वस्तुतत्वका निर्णय करनेा प्रयत्न करना चाहिये । 
इसका तात्पर्य यह है कि जब ऐसा आग्रममे बतलछाया गया है कि मोक्षमार्ग दो प्रकारका हैँ--एक 

निशचयमोक्ष मार्ग और दुसरा व्यवहा स्मोक्षमार्गग तो दोनों ही मोक्षमार्गोकी वास्तविकताको मानकर नय- 
प्रक्रियसि इस बातका निर्णय करना चाहिये क्रि निश्वयमोक्षमार्ग तो मोक्षका पाक्षात्‌ कारण होता है और 
व्यवहारमोश्षमार्ग प्रम्यरया कारण होता है, जैता फि पूर्॑से प्रतिवादित किया गया हैं । इस तरह मोक्षमार्गकी 
स्वतन-स्पतंत दो भेदरूतताऊ़े प्रसगके भयसे जिनको व्यवह्गास्मोक्षमार्गको अक्रिचित्कर माननेफाों सहारा छेना 
पडता हैं उन्हें उस सहारेकी फिर आवश्यकता नहीं लेनी पडेंगी। इसी प्रकार आत्माकी परिणतिकों जब 
औदधिक, औपशमिक,, क्षायिक या क्षायोपशमिक नामसे पुकारा जाता है, तो नयात्मक दृष्टिकोण रहनेसे इसका 
अर्थ यही होता है कि आत्माफी उक्त, औदयिकादि परिणततियोमे ऊर्मकी उदयादि परिणितियाँ निमित्ततारण 
हुआ करती हैं। यदि कमंक्ी उदपादि परिणतियाँ आत्माकी औदयिकादि परिणतिग्रोकी उत्तत्तिम नि्ित्त- 
फारण नही होने पर उन्हें आत्माफ़ी आंदग्रिकादि परिणतियोरमें निर्मित्तजारण कहां जाता हैं तो फिर यह 
फथन तो असत्य ही हो सकता हैँ। इसको व्यवहारनवका कथन किसी भी हाछतमे नहीं कहा जा सकता 
दूँ) इस व्यवहार नये तभी कहा जा सकता हैँ जबकि कम को उदयादिक परिणनियोम आत्माक्नी औदश्रिकादि 

रिणतियाफों निम्ित्तजारणलाका सद्भाव माना जायगा और उ्रादानकारण हो कार्यहूप परिणत होता हैं 
निर्मित्त फारण नहीं, वयोझि उपादान हरणदा कार्य ही कार्यरूप परिणत होना है, मिमित्त-कारणफा वारय॑ तो 
उपादानकों कायहूग परिणत ट्रोनेमे केवछ सहायता देनेका . रहता हैं । इसलिये क्रिसोंको ऐसा भय करनेकी 
आवश्यकता नहीं कि चदि कार्यम निमित्तफारणकी निमित्तकारणताकों वास्तविक मान छिया जाता हँ तो 
निभित्तकारण हो दाये बन जावेगा ।” नी प्रकार स्वत समझ छेना चाहियें। 


जाचाय दुन्दगुल्दत समससार प्रन्ससे आत्माकों स्वत्तल्‍्त ओर अनादि-निघन वस्तु निद्ध करनेफ्रे लिये 
सर्वश्रधम उसके रद्त सिद्ध ज्ञायहस्यनावका प्रतिताइन किया है । लेकिन जब भात्मा अमादिकाछसे अपने 


उपते स्पृभ्ावमे शिथिर ने रहुक्र विशारी बने रहा है तो इसके छिये उन्होंने आत्माक्ी पुदमद़कर्मफ साथ 
बद्धताफों भी स्वीकार हिया हैं 


। जवत्ि जिम प्रकार आत्माफे स्थनाव ज्ञायक्यारडों आचार्य उुन्दरम्द 
स्पतनसिद्ध मानते ४ एच प्रकार ये जाभाड़े उिज्धारफी रत भिद्ध नहीं मानने है । उसे बानझों इनटलानेफ छिये 
गपियम उठी शाप और पर उजा रसयका जाचयथ जिया है। हससे आगाये रदइकन्द 


रदउ॒ग्द 4८ रख दाना झट: 
४ कि शाद 2 थी को * इंदेन्य अध्पाईनजधन बरसुक एप्रण नोगना ना जात्याक स्वत निद्धत्दशदरी 
पजेछानदो १ हब जे सम्ज ३ “४ उसी, हारंण क्लि एस रा खिद्दर गण प्रा पदरलियाद/ "उनप ४ 
दा दो पे है; थी बतुह रे" ित्बतगा दा प्रातदाइन मल हुए हंडनय है + रया सर बाद जालारा 


८४ : घरस्वती-वरवपुज पं० बंशीधर व्याफरणाचार्य अभिनन्दत-प्रत्प॑ 


अनादिकालसे चली आ रही विकारी ससाररूप अवस्थाकों समसना हैं तो इसका ज्ञान शुद्धनयत्रे तो होगा नहीँ 
कारण कि वह तो वस्तुके स्वत.सिद्धस्वरूपका ही ज्ञापफक होता हैँ, जबकि आत्माफी विकारी सततारहूप बता 
उसकी स्वत सिद्ध अवस्था ने होकर कर्तेदियजन्य अवल्या हैं | इसलिये इसको सम्रझ्ानेके लिये व्यवहाजपा 
अवलम्बन लेना होगा, कारण कि वस्तुके पराश्ितस्वरूपका प्रतिपादक व्यवहारनय हूँ। अथवा यो कहिये हि 
वस्तुके पराश्षित धर्मका प्रतिपादेन करना ही व्यवद्वारनय हैं। इसके भी अतिरिकत यदि भात्माकी सतारह्य 
विकारी अवस्थाको समाप्त करके उत्पन्न होनेवाली मोक्षरूप अवस्थाकों समझना हैं तो इसका भी ज्ञान शुद़ 
नयसे नहीं होगा, कारण कि यह. अवस्थायी आत्माफी स्वत सिद्ध अवस्था न होकर कर्मके उपशम, क्षय बोर 


क्षयोपशमजन्य अवस्था है | इसलिये इसको समझनेके लिये भी वस्तुके पराश्षित घमंके प्रतिपादक व्यवहाः 
नयका अवलूम्बन' लेना होगा । 


अब प्रदन उठता है कि आत्माकों ससार और मोक्ष दोनों ही प्रकारकी अवहथायें जब क्रमश करे 
उदयसे जन्य' भौर करके उपशम, क्षय तथा क्षयोपद्ममसे जन्य हैं । यानी आत्माकी संसाररूप अवस्था को 
का उदय कारण है और मोक्षरूप अवस्थामे कर्मका' उपशम, क्षय और क्षयोपश्षम ययायोग्य साक्षात्‌ और 
परंपरया कारण है तो क्या कर्मके ये उदय, उपश्म, क्षय और क्षयोपशम आत्मामे तहुप परिणमनकी योगता 
के अभावमें आत्माकों ससारी या मुक्त वना सकते है? इस विषय आचार्य कुन्दकुल्दका कहना है कि वर 
में स्वगत योग्यताके अभावमे अन्य कोई भी कारण उसको किसी रूप परिणमन करानेमें असमर्य ही रह 
करता हैँ । यही कारण है कि जैनागममें आत्माकी संसारहूप अवस्थाका कारण आत्माकी स्वत सिद्ध री 
विकी दाक्तिको तथा आत्माकी मोक्षरूप अवस्थाका कारण आत्माकी स्वत सिद्ध भव्यत्वशक्तिकों भी स्वीकार 
किया गया है। इस तरह यह वात निर्णात होती है कि यथायोग्य कर्मका उदय होनेपुर आला अपती 
वैभाविकी शक्तिके आधारपर ससारी बना हुआ है और कर्मका उपशम अथवा क्षयोपशम होते हुए का । 
सर्वथा क्षय हो जानेपर आत्मा अपनी भ्रव्यलशरवितके आधार पर मोक्षरूप अवस्थाको भी भ्राप्त कर लेगा । 


इससे यह निष्कर्ष तिकल आता है- कि आत्माके ससारमे उसको वैभाविकी शवित और कर्मका उदय 
ये दोनो कारण है तथा आत्माके मोक्षमें उसकी भव्यत्वशक्ति और कर्मका वथायीग्य उपशम; 
और क्षय कारण हैं । अब यदि ससाहके दोनों कारणोके विषयमे यह विचार किया जाय कि ससारके दोगी 
कारणोमेसे कौन किस रूपमें कारण होता है और मोक्षके-दोनो कारणोम्रेसे कौन किस रूपमे कार होता 
। हैं? तो आत्माके संसारमे कारणभूत उसकी वेभाविकी शक्ति उसके ससारमें तथा आत्माके मोक्षमे कार 
भूत उसकी भव्यत्व्क्ति उसके मोक्षमे उपादानकारण है, कारण कि ये शकितुयाँ ही व्यक्त होकर कीं 
ससार और मोक्षरूपताको प्राप्त होती है । इसी प्रकार आत्माके ससारमे कारणभूत कर्मका उदय ते 
मोक्षमें कारणभत कंमेका उपशम, क्षय और क्षयोपशम निमित्त' कारण है। कारण- कि 
उदय आत्माके संसाररूपसे और कर्मका उपशम, क्षय व्‌ क्षयोपशम आत्माके -मोहारूप से कदापि 
परिणत नही होते, केवल आत्माके उस... परिमणनमें सहयोग मात्र दिया करते है क्योकि क्मके 
 'उदयका सहयोग न मिलनेपर आत्माकी वैभाविकी शक्ति ससाररू प परिणत नही हो सकती हैं और कमरे 
हो. सकती ६ और क्षयीपशमका सहयोग न मिलनेपर आत्माकी भव्यत्वशक्ति भी मोक्षरूप परिणत 

सकती है । 

इस तरह उपयुक्त निमित्त और उपादान दोनो कारणोमेसे उपादानकारंणको तो स्वाश्रयताकें ओर" 
पर निशचयकारण कहना योग्य है और निमित्तकारणको' पराश्रयताके आधांरपर हल कक अट 
योग्य है | यहे संब 'विषय॑ पूर्वमे विस्तारंपूरव्क स्पष्ट किया जा चुका हैं। अब थदि इन दोनों ही कार 


३ | धर्म और सिद्धान्त : ८५ 


प्रतिपादन करने या बोध करतेकी दृष्टिसि विचार किया जाय, तो कहा जा सकता हैँ कि उपादानकारणता 
“रूप निरचयकारणता प्रतिपाद्य-प्रतिपादकभावके आधारपर निरचयनयरूप वचनका तथा ज्ञाप्य-ज्ञापक 
भावके आधारपर निशचयनयरूप ज्ञानका विषय होती है और निमित्तकारणतारूप व्यवहारकारणता प्रतिपाथ- 
प्रतिपादकभावके आधारपर व्यवहारनयरूप वचनका तथा ज्ञाप्य-ज्ञापकभावके आधारपर व्यवहारनयरूप ज्ञानका 
विपय होती है। इस तरह आचार्य कुन्दकुन्दते समयसारभे शुद्धनय और व्यवहारतयके विकल्पोके समान 
निशचयनय और व्यवहारनयके विकल्पोका भी समावेश किया है। 


आगममें निश्चयनयके भी शुद्धनिश्वयनय और अशुद्धनिश्वयनय इस तरह दो भेद कर दिये गये हैं । 
इनमेंसे आत्माका विकाररहित शुद्ध स्वरूप स्वाश्रितपनेकी दृष्टिसि शुद्धनिश्वयनयका विषय होता हैं और 
आत्माका विकारी अशुद्ध स्वरूप भी स्वाश्नितपनेकी दृष्टिसि अशुद्धनेचयनयका विषय होता है । आत्माके इसी 
स्वरूपको यदि पराश्रितपनेकी दृष्टिसे देखा जाय, तो फिर यह व्यवहारनयका विषय हो जाता हैँ। व्यवहार- 
नयके भी आगममे दो भेद किये गये हें-->एक सदभत व्यवहारनय और दूसरा असदभतव्यवहारनय । 
सद्भुतव्यवहारनय भी दो प्रकार का है--एक अनुपचरितसद्भूतव्यवहारतय और दूसरा उपचरितसदभत- 
व्यवहारतय । इसी प्रकार असदुभूतव्यवहारनय भी दो प्रकारका है--एक अनुपचरितअसद्भृतव्यवहार- 
नय और दुसरा उपचरित असदुभूत व्यवहारनय। इस विवयकों आलापपद्धतिमें निम्न प्रकार निबद्ध 
« किया गया है--- 
तावन्मुलनयौ द्वौ निशुचयो व्यवहारूच । तत्न-निरचयोपभेदविषयों व्यवहारों भेदविषय । तत्न 
निशचयो दिविध --शुद्धनिर्वयोछश्शुद्धनिशचयदच । तत्र निरुपाधिकगुणंगुण्यमेदविषयक शुद्ध- 
निरचयो, यथा केवलज्ञानादयों जीव । सोपाधिक (गुणगुण्यभेद) विष्योहशुद्धनिर्वय । यथा मति- 
ज्ञानाययोी जीव । व्यवहारों द्विविध संदुभूतव्यवहारोइसदुभ तव्यवहारइच । तत्रेकवस्तुविषय 
सद्भूतव्यवहार , भिन्‍नवस्तुविषयोश्सद्भृतव्यवहार- | तत्र सदभूतव्यवहारों द्विविध उपचरितानुप- 
चरितभेदात्‌ । तत्र सोपाधिगुणगुणिनोभेंदविषय'उपचरित सदभतव्यवहारों, यथा जीवस्य मति- 
ज्ञानादयो गुणा । निरुषाधिगुणगुणिनोभेंदविषयानुपचरितसद्भतव्यवहा रो, यथा जीवस्य केवलज्ञाना- 
दयो गुणा. । असद्भृतव्यवहारो द्विविध -उपचरितानुपचरितभेदात्‌ । तत्र सइलेपरहितवस्तुसम्बन्ध- 
विषय उपचरितासद्भूतव्यवहारो, यथा देवद्त्तर य धनम्‌ | सशरलेषसहि तवस्तुसम्बन्धविषयोव्नु प चरि- 
तासद्भतव्यवहारों, यथा जीवस्य दरोरम्‌ ।”” इसका अथे ऊपर स्पष्ट है । 
इस तरह नयोके स्वरूपको यथावत्‌ प्रकार समझनेकी अत्यन्त आवश्यकता है, कारण कि सपूर्ण वस्तु- 
तत्वको समझनेंका साधन अल्पज्ञ प्राणियोके लिये नय-व्यवस्था ही है ] 
इस नय-व्यवस्थाको लोकिक दुष्टान्त द्वारा इस त्तरह समझा जा सकता हैं कि “'कुम्भकारने दण्ड 
और चक्रके सहयोगसे मिट्टीसे घडा बनाया” ऐसा वाक्य यदि बोला जाता है तो इसका अभिप्राय निम्न 
प्रकार होता हं--- ;$ 
यह संपूर्ण वाक्य वकक्‍ताके सपूर्ण अर्थंका यदि निराकाक्षरूपसे बोधक है, तो इसे अपने वतंमान रूपमें 
प्रमाणवचन और इससे होने वाले बोधको प्रमाणज्ञान हो कहा जायगा । इस वाक्यके सपूर्ण अर्थमे इतने अथ्थ॑ 
गर्भित हैं-- 
अभेददृष्टिसे मिट्टी और घटमें जो अभ्ेदका बोध होता हैं यह निशचयनय हूँ, कार्यकारण-भावकी दृष्टिसे 
जो भेदका बोध होता है यह सद्भूतव्यवहारनय है, मिट्टीकी घटरूप परिणतिरूप उत्पादमे मभिट्टीमें जो उपादान- 
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कारणताका बोध होता है यह भी निदचगनग है । यहीपर कुम्मफा रसे जो निर्मित्तकारणताका बोध होता हू 
यह अनुपचरित असद्भून व्यवद्वाग्सय है, कारण कि ऊम्भड्ार प्रिद्रीफी घटरूप परिणनित्रे माक्षात्‌ निमित्त 
कारण हू, यहीपर चक्रमे जो निरमित्तकारणताऊक़ा बोध हीना है बह उपचरिनअसद भूतव्यवहारनय है, करोड़ 
मिट्टीकी घटरूय परिणतिमे रिपरया अवति कुम्मकारका सहयोगी दीफर ही चक्र निमित्तफारण होता है, 
ओर यहीपर दण्डमे जो नि मित्तजारणताका बोध होता ्ं बह उपचस्तोतचरितअसदभूनव्यवहारतन है 
क्योकि मिट्टी की घटलव परिणतिमे दण्डनिष्ठ निमित्तकारणता दो परपराओंमे अनुखत है अर्थात्‌ दण्ड चढ़ा 
सहयोगी होता है, चक्र अम्भकारफा सहयोगी होता है और तब कुम्मकार मिट्टीझा सहयोगी होता हैँ । झ 
विपयको इस जूयमे भी समसा जा सकता है हि मिट्टीफी घटरूप परिणतिमें मिट्टी उपादानकारण अर्थार 
वास्तविक कारण है । यह निरचयनयका विषय है. और यही पर कुम्भफार निमित्तफारण होनेसे व्यवहार 
कारण अर्थात्‌ उपचरितकारण हैं, यह उपचरित मसदुभूत व्यवहारतयका विषय है । यहीपर चक्रमे जो निमित्त 
कारणता हैँ वह उपचरितोपचरित >मदेशृतव्यवहारनयक्ा विधय है तथा यही दण्डकी निमित्त कारणता है क 
उपचरितोपचरितोपचरित उम्रदृभतव्यवहारनयका विपय हैं। 


इस तरह यह बात अच्छी तरह समझमे आा जानी चाहिये कि चाहे निरचयनय हो, अथवा चाहे 
न्यवहारनय हो, इसमें भी चाहे नद॒भूतव्यवहारनय हो अथवा च हें असद्भृतव्यवहारनय हो और इसमें भी 
चाह अनुपचरितअसद्भतव्यवहारनय हो या उपचरितअसतद्भूतव्यवहा रनय हो अथवा चाहे उपचरितो+ 
चरितअसद्भूतव्यवहारनय हो--ये सभी नय अपने-अपने ढगसे सद्भृतत्ा्राप्त वस्त्वशोको ही विपय करते हैं। 
बस लय ऐसा नहीं समझना चाहिये फ़ि निश्वचयनयका विपय ही सदभत होता हैं तथा व्यवहारनयका विषय 
लक असद्भूत ही होता है । इतना अवश्य हैं कि निश्चयनय सर्वथा स दुभृत विपयको ग्रहण करता है लेकित 
3 इमनूतन्यवहारनय हो अथवा चाहे _सदभृतव्यवहारतय हो दोनो ही कथचित्‌ सद्भूत विषयक 
ही ग्रहण करते हैं । कोई भी ग्यवहा रनय न तो सर्वथा असदभूत विपयकों ग्रहण करता हैं और न स्वंधा 


ह.] 


ही 


दमत्र समाधान व्यवहारस्थ च न यस्य यद्वाच्यम्र” | 
सर्वेविकल्पाभावे तदेव निरचयनयस्य स्थाद्‌ वाच्यमु ॥ ६४३ ॥ 


अर्थात्‌ जो व्यवहारनयका विषय है वही सपृर्ण विकल्पोका अभाव होने पर नि३चयनयका विषय हो 
जाता है । 


े तात्पयं प &ः यह्‌ है कि सपूर्ण नये वृथक्‌-पृथक्‌ एक-एक द्ष्टि हें और वस्तु अनन्तधमत्मिक एव अनेकान्तात्मक 
हैं, भंत' सभी अविरुद्ध है । 


व्यवहारनयकी अभूतार्थताका अभिप्राय 


आचार्य कुन्दकुन्दके समयसारमे निम्नलिखित गाथा पायी जाती है--- 
“बबहारोड्मूयत्यो भूयत्थो देसिदों दु सुद्धणयों। 
भूयत्थमस्सिदों खलु॒सम्माइट्वी हवइ जीवो ॥११॥/ 
अथें---( जिन शासनमे) व्यवहारनयकों अभृता्थ और शुद्धनय अर्थात्‌ निश्वयनयकों भतार कहा 
गया हैं। जिस जीवने भृतार्थनयरूप शुद्धनय भर्थात्‌ निग्बबनयका अवलम्बन केकर वस्तुतत्त्वके स्वरूपकी 
पहिचान कर ली हैँ वह जीव सम्यर्दृष्टि हो जाता है । 


तात्यय॑ यह है कि जीवोंको वस्तुतत्त्वके स्वरूपको पहिचान भृतार्थनयरूप शुद्धनय अर्थात्‌ न्िरचयनय 
द्वारा ही हो सकती हैं । अतः इसके लिए प्रत्येक जीवगोी इस नयफ्ता ही अवलम्बन लेना चाहिए | 


इस कथनका स्पष्टीकरण इस प्रकार हैँ कि जिन-शासनमे निईवयनय और व्यवहारनय ऐसे दो भेद 
नयोके बतलाये गये हैं । नय प्रमाणका अशरूप होता है और प्रमाण वचनात्मक ओर  ज्ञानात्मऊक दो प्रकारका 
होता हैं । अत निश्चय और व्यवहारखूप दोनों प्रकारफे नय भी वचनात्मक ओर ज्ञानात्मकके भेदसे दो-दो 
प्रकारके सिद्ध होते हैं। बचनका अपने विपयभृत पदार्थक्े साथ प्रतिपाद्य-प्रतिपादकसम्बन्ध रहता हैं । अर्थात्‌ 
बचन अपने विपयभूत पदार्थका प्रतिपादक होता है और वह पदाथं उस वचनका प्रतिपाद होता है । इसी 
तरह ज्ञानका अपने विपयभूत पदार्थफे साथ ज्ञाप्य-ज्ञापकसम्बन्ध रहता हैँ । अर्थात्‌ ज्ञान अपने विपयभत 
पदार्थका ज्ञापक होता हैं और वह पदार्थ उस ज्ञातका ज्ञाप्य होता हैं। चुँकि उपयुक्त गाथामे व्यवहारनयकों 
अभूता्थनय कहा गया हैं, जत' इसका प्रतिपाद्य अथवा प्राप्य पदार्थ भी अभूता्थं होना चाहिए और चुँकि 
उपयुक्त गाधामे हो निश्चयनयको 'भूतांनय कहां गया है अत इसका प्रतिपाय अथवा ज्ञाप्य पदार्थ भी 
भतार्थ होना चाहिए । यही कारण हैँ कि उपयुवत गायाको ठीकामे आचार्य श्रीममृतचन्द्रने लिखा हैँ कि--- 

“व्यवहा रनयो हि सर्व एवं अभूतार्थत्वादभूतमर्थ प्रद्योतयति | शुद्धनय एक एवं भृतार्थत्वाद- 
भूतम प्रयोतयति | 

अथ॑ँ--स्म्पुर्ण व्यवहारनय अभुतार्थ होनेफे कारण अभूृतत पदा्थंका प्रयोत करता हैँ तथा शुद्धनय 
अर्थात्‌ निश्चयनय एक हो ऐसा नय है कि वह भला होनेसे मत पदावंका प्रयोत करता है । 

इस कथनका तिचोड़ यह हूँ कि वचनरूष व्यवहारनय अभूताथे होनेसे अपने विषयभूत अमृत अर्थका 
ही प्रतिपादन करता है ओर ज्ञानझृूप व्यवहारनय थी अभूताथं होनेंसे अपने विषयभूत जनुत अवंका दो ज्ञापन 
फरता ई । इतती प्रदार वचनशप निष्वयनय नूताथं होनेसे अपने विपयभुतत नत्त अ्थका हो प्रतियादन करता 
हू ओर सानरूप भिश्ययनय थो भूताथ होनेते अपने विपयनत भूत्त अपंफा ही झापन करना हूं। चुँकि 
उपयु पत नाथाके जनुस्तार जीवन सम्पसृष्ठि बननेके झिए वस्तुतस्वफे स्वसू्षयकी पहिचान होता आाउद्य् है 
तथा बस्लुतर कक स्वस्परी पोहचालन उसको भूनासंताकों पह्चिचातलके ऊरर लिनर है और इस लुवायंताह़ों 
पहियान भी उपयु केस गायारी दोऊाऊे उपरिनिदिधष्ठ उद्धरणके जनुतार भतार कड़े लानेयाके मिश्चयनयक्े 
ब्रा ही ही बढ़ती है । जात, जाओाब शीउु दछुउदने जीवों व्रस्यसृष्ठि उननेके लिए नताव रहे जानेडाडे 
फिए्ययनय हा जन राम्यन परदुग परदेशा उपर्थ दिया है । 


नव पर प्र यह उस्थिव होता हु ल्‍ि परदार्यरी भुतावंता वदा पर है, जिसके आधारपर 
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पदार्थ भूतार्थ कहलाता हैं और जिसका प्रहण भूतार्थ कहे जानेवाछे निदचयनय द्वारा होता है ? इस्ती तर 
पदा्थकी अभूतार्थता वया वस्तु है, जिसके आधारपर पदार्थ अभृताय॑ं कहलाता है भौर जिसका ग्रहण अमृता 
कहे जानेवाले व्यवहारनयद्वारा होता हैं ? आगे इसी विपयपर विचार किया जाता हे । 


प्रत्येक वस्तुममें “दो प्रकारके घम्मे विद्यमान रहते हँ--एक तो वस्तुके स्वत.सिद्ध धर्म और दूसरे 
आपेक्षिक घमं। प्रकृतिमे वस्तुके जितने स्वत सिद्ध धर्म हीते हूँ उन्हें ही भूता्थ वर्मा यमगना चाहिए 
और वस्तुके जितने आपेक्षिक धर्म हीते हैँ उन्हे हो अभतायं घर्मं समझना चाहिए । 


पस्तुके स्वत सिद्ध घर्मोको भूताथ कहनेका कारण यह है कि इनके आधारपर वस्तुका सतत 
(स्वावलम्बनपूर्ण), स्वत सिद्ध (अन्यकी अपेक्षाके बिना ही स्वके आधारपर निष्पन्न), स्वाश्रित (वलुक्ी 
अपनी ही सोमामे रहनेवाला), व्यापक ( स्वके व्याप्तकर रहनेवाला), प्रतिनियत (अन्य सभी वस्तुओमे वही 
पाया जानेवाला) और शुद्ध (अखण्ड अर्थात्‌ अमिश्रित एकत्वविशिष्ट) स्वरूप निश्चित होता हैं। खत* 
सिद्ध धर्मोकी इस विशेपताके आवारपर ही अनन्त जीवद्रव्य, अनन्त अणुरूप पुदुगलद्र॒व्य, एक पर्मद्रत्य 
एक अधर्मद्रव्य, एक आकाशद्रव्य और असल्यात अपुरूप काहद्रव्य ये सभी वस्तुएँ अपने-अपने पृथक्‌-पुपत् 
व्यवितत्वको धारण किये हुए विश्वमें अनादिकालसे रहती आयी हैं और अनन्तकाल तक रहनेवाली है| जीप 
द्रव्योका अपना-अपना चित्स्वभाव ( ज्ञायकभाव ), पुदुगल द्रव्योका अपना-अपना रूप-रस-गत्य-स्पशंवल। 
धर्मद्रव्यका जीवद्नव्यों और पुद्गलद्वव्योकी हलन-चलन क्रियामे सहकारित्व, अधर्मद्रव्यका जीवद्रव्यों और 
पुदुगलद्रव्योकी स्थितिमें सहक़ारित्व, आकाडद्रव्यका समस्त द्रव्योको अपने अन्दर समा लेनेकी सामर्थ्यह 
अवगाहकत्व और काहद्रव्योका समस्त द्रव्योकी वर्तमानतामें साहाय्यरूप वर्तना इनके अपने-अपने स्वत" 
सिद्ध धमं है। अग्निकी उष्णता और जलकी शीतलछता भी क्रमसे अग्निका और जरूका अपना-अपना स्वत - 
सिद्ध धर्म है क्योकि इनके आधारपर अग्निका तथा नलका भो अपना-अपना स्वरूप और व्यक्तित निर्धारित 
होता हे | " । 

वस्तुके आपेक्षिक धर्म दो प्रकारके होते है । एक प्रकारके आपेक्षिक धर्म वे है जो भेदके आधासः 
वस्तुमें उत्पन्न होते हैं और दूसरे प्रकारके आपेक्षिक धरम वे हैं जो अन्य वस्तुके आधारपर वस्तुमे उसल 
होते हैं। इन सभी आपेक्षिक धर्मोको अभताथ कहनेका कारण यह है कि ये धर्म वस्तुमे सवंदा विद्यमान मे 
रहनेके कारण उसके स्त्ररूप और व्यक्तित्वका निर्धारण करनेमे सहायक नही होते है । जीवके अन्दर मृत 
और ससार तथा ससारमे भी विविध अवस्थाओ कृत भेदके' आधारपर तरतमभावसे पाये जानेवाले दर्शन, शी 
और चारित्र भेद सापेक्ष आपेक्षिक धर्म है तथा जीवके अन्दर ही पौद्गलिककर्मोके सहयोगके आपधासर 
तरतम्रभावसे पाये जानेवाले राग, द्वेष, मोह आदि औदयिक भाव तथा क्षायोपद्मस्रिक आदि भाव अन्य ष्स् 
सापेक्ष आपेक्षिक घमं है। इसी प्रकार जलमे पायी जानेवाली उष्णता भी अन्य वस्तु-सापेक्ष हरी 
है। जीवमे पाये जानेवाले राग, वेब और मोहरूप औदयिक भाव उस उस पौद्गलिककर्मका उदय होनेपर 
ही उत्तन्त होते है तथा क्षायोपद्यमिकादिभाव उस-उस पौद्गलिककर्मके क्षयोपशम आदिके होतेपर ही 
उत्पन्न- होते हैं। इसी तरह जलमे पाई जानेवाली उष्णता भी अग्निके सहयोगसे उत्पन्न होती हैं। #7 
ये सभी घम्म अन्य वस्तु-सापेक्ष आवेक्षिक, धर्मं कहे गये है । न्‍ 

वस्तुके स्वत सिद्ध धर्म वस्तुमे सबंदा पाये जाते हैं, कभी भी इनका अभाव नही होता | अत ध 
कथचित्‌, सदभूत (सद्भाव प्राप्त) और कथचित्‌ असदुभृत (अभाव प्राप्त) धर्म माना गया है। गैते 
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चित्स्वभाव (ज्ञायकभाव) में जब तक भेदकी विवक्षा'होती है तब तक दर्शन, ज्ञान और चारित्रका सदुभाव 
सिद्ध होता है और यदि भेदकी विवक्षा न रहे तो दर्शन, ज्ञान तथा चारित्रकी स्थिति भी नही रहतो है । 
जीवमें भेदकी यह विवक्षा तभी तक रहती है जब तक कि दान, ज्ञान और चारित्ररूपसे चित्स्वभाव (ज्ञायक- 
भाव) के विभाजनको उपयोगिता सामने रहा करती है और यदि चित्स्वभावके दर्शन, ज्ञान और चारित्ररूपसे 
विभाजनकी उपयोगिता न हो तो फिर जीवके चित्स्वभावमात्रकी ही स्थिति रह जाती है। इसप्रकार दर्शन, ज्ञान 
और चारित्र जीवोके कथचित्‌ सदुभूत और कथचित्‌ असद्भूत धम्म है । इसी प्रकार जब तक उस-उस पौदु- 
गलिककर्मका उदय विद्यमान रहता है तब तक जीवमे राग, हष और मोहका सद्भाव रहा करता हैं ओर 
यदि उस-उस कर्मके उदयका अभाव हो जाता हैं तो जीवमे राग, हष तथा मोहका भी अभाव हो जाता हैँ । 
यही बात जीवके क्षायोपहश्मिकादि भावोके विषयमें भी समझ लेनी चाहिए । इसी प्रकार जबतक जलको अग्नि 
का सहयोग प्राप्त रहता है तबतक उसमे उष्णताका भी सद्भाव रहा करता है और यदि जछूकों अग्निका 
सहयोग मिलना बन्द हो जाता है तो जलकी उष्णता भी समाप्त हो जाती है । इस प्रकार अन्य वस्तु सापेक्ष- 
आपेक्षिक धर्म भी कथचित्‌ संदुभूत और कथचित्‌ असद्भत माने गये है । 


दर्पणमे पदार्थका प्रतिबिम्ब पडना भी प्रतिबिम्बित होनेवाले पदार्थंके अवलूम्बन जन्य दर्पणका 
आपेक्षिक धर्म है और भिट्टीकी कुम्भकारनिमित्तक घटपर्याय भी मिट्टीका भआपेक्षिक धर्म (अवस्था) है । परन्तु 
इनमें अन्तर यह है कि प्रतिबिम्बित पदार्थंका अवलम्बन समाप्त होते ही दपंण अपनी स्वच्छ अवस्थाको प्राप्त- 
कर लेता है । लेकिन कुम्भकारकी निमित्तता समाप्त होनेपर भी द्रव्यपर्याय होनेके कारण मिद्टीकी घटपर्याय 
बनी रहती हैं । ज्ञानकी पदार्थके अवलम्बनपुवंक होनेवाली उपयोगाकार परिणति भी ज्ञानका आपेक्षिक घम 


हैं। ये सब धर्म भी कथचित्‌ सदुभुत और कथचित्‌ असद्भूत ही हुआ करते हैं और इनका ज्ञान तथा कथन 
भी ज्ञान तथा वचनरूप व्यवहारनयसे ही होता हैं ! 


इस तरह यो भी कहां जा सकता हैं कि इन या इसी तरहके अन्य आपेक्षिक धर्मोकी कथचित्‌ 
सद्भूतता और कथचित्‌ असद्भूतता ही वस्तुकी अभृताथंता तथा स्वत सिद्ध धर्मोकी स्ंथधा सदभूतता ही 
वस्तुको भृताथथंता जानना चाहिये। भृतार्थताके कथनके छिए आगममे यथार्थ, निश्चय, वास्तविक तथा 
मुख्य आदि शव्दोका भी प्रयोग मिलता है और अभता्थंताके कथनके लिए अयथाथ, व्यवहार, आरोपित 
तथा गौण आदि छब्दोका भी प्रयोग मिलता हैँ । परन्तु फिर भी इन सब शब्दोका प्रयोग होते हुए भी जिस 
तरह भूतार्थ धर्मोकी सर्वेथा सद्भूतता सुरक्षित रहती है उसी तरह अभताथे धर्मोकी कथचित्‌ सदभूतता और 
कथचित्‌ असदुभूतता भी सुरक्षित रहती है । इसलिए जिस प्रकार भृताथंको ग्रहण करनेवाला निश्वयनय अपनी 
सत्यताको सुरक्षित रखता है । उसी प्रकार अभूता्थंकों ग्रहण करनेवाला व्यवहारनय भी अपनी सत्यताको 
सुरक्षित रखता है। यदि ऐसा न हो तो फिर आकाशके पुष्प तथा गधेके सीगकी तरह व्यवहारनयका विषय 
सर्वंथा असद्भूत ही हो जायगा, जिससे व्यवहारनयकी प्रामाणिकता सवंथा लुप्त हो जायगी । इस तरह त्व उसे 
व्यवहारनय कहना ही असगत होगा, क्योकि आगममे प्रमाणका अश होनेके कारण निदरचयनयकी तरह व्यव- 
हा।रनयको भी प्रामाणिकरूपमें स्वीकार किया गया है और व्यवहारनयकी प्रामाणिकरूपमें स्थिति तभी स्वीकार 
की जा सकती है जबकि उसका विपयभूत पदार्थ आकाशके पुष्प तथा गधेके सीगको तरह सर्वथा अभावात्मक 
न हो। यही कारण हैँ कि आचायं अमृतचन्द्रने समयसार, ग्राथा १४ की आत्मख्याति-टीकामें, पानोमे, डूबे 
हुए कमलपत्रका जो पानीके साथ सस्पर्श हो रहा है उस सस्पशंको तथा पानीकी अग्निके सहयोगसे जो 


उष्णतामय पर्याय बनती है उस उष्णतामय पर्यायकों व्यवहारत॒यका विपय होनेके कारण स॒दुभूत अर्थात्‌ सद्भाव 
१२ 
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प्राप्त पदार्थ माना है। गह मानों हुई वाई दे कि बराखि ९ और अस्थायी होलेके फाएंग पानीके साथ हो रा 
मंसर्श फाछपणकां और अग्निके महमोगरस हो ही ऊ्ग वसंत पर्याय पालीड़ा दन्‍त सिद्ध मर्म नहीं है. और 
गड्ढी फारण हूँ कि से दोनों निश्नगमंगके विधध नहीं है) हित झा। विद्ध धर्म में होनमें मद उनको जाझम- 
के पुष्प ओर बचऊके सोग ही तरह सदा असदुधत (वभावान्म ढ़] ही भात्रा जाय सो द्विर उस्हू व्यवहायक्न 
विपय कंसे माना था सकेगा ? लथा हर्म जीवोंड़ी के सास हो रह #मर्पन्‍्रफे सस्येशा जोर वेठती उठ 
सदयोगते हो रही उष्णनामय पर्यायका जो भाव होता हू उसे उदा अ्रमजाद नदी वहा जायगा 2 और पद 
ऐसे शानोकों भाजशान माला जात दे नो इसके जवरिि) झय हार छिर जया यहलु मानी जागगी ? जो के 
मात्यताड़ों बेदात्सक़ी मात्यलासे पृथरू कर सके । अत, मी रधीकार हरा चाहिए कि छिसप्रदार वलूने 
तिस्‍्वयनंगके विपमशत स्वत मिय्य भर्मोंड़ा सपंथा सन्‍जभाथ रत है उसी प्रगर अस्लुमें ब्यमह्ा लपऱे विपय- 
भूत भेद-सागेद और अच्य सस्तुन्मायेक्ष अपेक्षित परमो़ो भी कयाप्ित्‌ सद्भाव जोर कयबित्‌ जा 
रहता है । 

तासय॑ यह हूँ कि कमलपलका जल़के साथ हो. उहा सछार्थश वे सलछही अधिसहृपोगजन्य उण्णताहय 
पर्याय दोनों ही जब जोयोंके अनुभव जाते है तो उब्तह बढ़े कक्षा पिश्यमाल दे सदतक उतकी बपेकिक 
धर्मफे रूपमें सदभ्ृतताफ़ों अस्वीकृस करनेक्री कौन दिम्मत कर मफ़्ता हें ? 

इस प्रकार कमलप्तफां जलफे साय हो रहा सत्वर्श, जछफ़ी अग्मिके सहुगोगने निषण्मन्न हुई उध्णतादा 
पर्याय, मिट्टोकी कुम्भकारफे सहयोगसे उत्लन्तर होनिवाली पटदप पर्याय, दर्षंलमे पदायंक्रे अवलम्बतमे पहने: 
वाला पदार्थंका प्रतिविम्ब, ओर ज्ञानकी पदायक्रे जवलम्पनसे परदायंशानरझूप परिणतति मे सब उसन्‍उस दत्त 
क्षापेक्षिक अवस्थाके हपमें जब तक अपेक्षा बनो हुई दूं तब तक सदुभुत हूँ | इसी प्रकार ऊमछपत्रका अलफे प्रार्ष 
हो रहे सस्मशमे जलका सहयोग, जलफी उष्णतामय पर्यायमें अग्निका सहयोग, मिट्टोह़ी घत्पयपिमे कुस्भकार 
का सहयोग, दरपंणमे पड रहे पदार्यके प्रतिविम्धसे पदाययंका सहयोग और ज्ञानकों पदार्यशञानरूप परिणतित 
पदार्यका सहयोग ये सब उस-उस वस्तुफे आपेक्षिक घर्मफे वूपमें जबतक अपेक्षित हैं. तबतक वदूदुते ह्‌ 
और इसीलिए ये सभी प्रतिपाद्य-प्रतिपादकभावकी अपेक्षा वचनरूप व्यवहास्नयके तथा ज्ञाप्य-शञापक भावी 
अपेक्षा ज्ञानरूप व्यवहारनयके विपय हैं एवं क्योकि ये सब उस-उतत वस्तुके स्वत सिद्ध धर्म या स्वत उत्नन 
होनेवाके ध्कि रूपमें सवंया सदुभूत नहीं है, इसीलिए ये सब प्रतिपादुय-अ्तिपादकभावकी भर्पक्षा वचन 
रूप निईचयके तथा ज्ञाप्य-झापकभावकी अपेक्षा ज्ञानहूप निशतयनयके विपय नहीं हैं । साथमे यह भी निश्चित 
समझना चाहिए कि व्यवहारनयके विषय होनेके कारण उपयुक्त सभी धर्म आकाझ्षके पुष्प तथा गधेके सीगकी 
तरह सवंथा असद्भूत भी नही है ! 

इसीप्रकार आत्मामे उस-उस पुदुगलकर्मके उदयसे उत्पन्न होनेवाले राग, ढप और मोह आदि बंद 
यिक भावों तथा उस-उस पुदुगलकमंके क्षयोपशम आदिके आवारपर आत्मामे उत्पन्न होनेवाले क्षायोपशर्मि' 
कादिभावोंके विषयमे भी कथचित्‌ सदुभूतपनें और कथचित्‌ असद्भुतपनेकी मान्यता ही युवत है । 

एक बात और है कि यदि व्यवहारनयके विपयभत उक्त सभी धर्मोको या इसी प्रकारके अत्य 
सर्वथा असदुभुूत माना जायगा तो इसका समयसारकी गाथा १४ को आत्मख्यातिटीकासे सी ही उतके 
विषयमेजीवोको होनेवाले सदुभूतताके अनुभवके तो विरुद्ध होगा ही छेकिन इस तरहसे तो दो आदि (६ 
परमाणुओंके परस्पर-सयोगसे निष्पन्न द्थणुक आदि स्कन्धोकों कथचिद्‌ सदूभूतता भी समाप्त ही बायीं, 
ज़िसका परिणाम यह होगा कि छोकमें जितना-जितना स्कन्धाश्रित व्यवहार चलता हैं और प्राणियोरी 
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स्कन्धोकी सदभतताका अनुभव होता है वह सब भी मिथ्या कल्पनाकी वस्तु रह जायगी, क्योकि दो आदि 
परमाणुओके मिश्रणसे ही तो हृच णुक आदि स्कन्वोका निर्माण होता है । परन्तु जब यह सिद्धान्त निदिवत है 
कि प्रत्येक अणु दूसरे एक या अनेक अणुओके साथ बद्धता (मिश्रण) को प्राप्त होकर भी स्वतन्त्र द्रव्य होनेके 
कारण सवंदा अपनी-अपनी आकृति, प्रकृति और विक्ृतिमे ही रहता है, कभी न तो दूसरे अणुरूप हो सकता है 
और न दूसरे अणुओके गुणघर्मोको ही अपने अन्दर छाता है तो हृचणुकादि स्कन्घोकी कोरी कल्पनाके 
अतिरिक्त और क्या स्थिति रह जायगी ? 


इस प्रकार यह निश्चित हो जाता है कि वस्तुमे भेदके आधारसे अथवा परवस्तुके आधघारसे जितने 
अभूताथे धरम सिद्ध होते है वे सब इस लेखमें दर्शाये गये प्रकारसे कथचित्‌ सदभूत और कथब्न्चित्‌ असदु- 
भूत ही होते है । न तो भूतार्थ धर्मोकी तरह स्वंथा सद्भूत ही होते है और न आकाझके पुष्प तथा गरधेके 
सीगकी तरह सवंथा असद्भूत हो होते है । अथवा यो कहिये कि स्वत सिद्धताके रूपमे सवंधा सदुभूत रहना 
ही वस्तुको भूताथंता है और सापेक्षताके रूपमे कथश्चित्‌ सदभूत और कथब्चित्‌ असदभूत रहना ही वस्तुकी 
अभता्थंता हैं । समयसारकी उल्लिखित गाथा ११ के भूतार्थ और अभतार्थ शब्दोका इसी प्रकार विश्लेषण 
करना चाहिए । 





संसारी जीवोंकी अनन्तता 


जैन जगत्‌'के सपादक “जैनधर्मका मर्म” द्ञीपक लेखभाला प्रकाधित करते हुए ता० १६ 
जुलाई सन्‌ ३२२ के जैन जगतु'में दूसरे अध्यायके मतभेद ओर उपसप्रदाय” प्रकरणमें लिखते है कि बोर 
भगवानके निर्वाणके २२० वर्ष बाद अश्वमित्रने यह वाद खडठा किया कि एक दिन ससारमें एक भी जीव 
न रहेगा ।' 

लेखमालाके लेखक महोदयने इस शकाको जितना महत्व दिया हैं, विचारको दृष्टिसे वह उतना महत्त 
अवश्य रखती है। मैं भी उसका समाधान विचारकी दृष्टिसे ही कर रहा हूँ शौर लेखकमहोदयसे भी यह 
आशा रखता हूँ कि वे इस समाधानपर विचारकी दृष्टि ही रखेंगे । 


अद्वमिन्नकी शका--एक दिन ससारमे एक भी जीव न रहेगा ।' इसका अभिप्राय लेखकमहोदय- 
ने यह निकाछा है और जो मेरी समझसे भी ठोक जान पडता है कि छ महिना आठ समयमे ६०८ जीव 
सतत मोक्ष जाते रहते हैं, इसलिये यह शका होती हैं कि इससे तो एक दिन ससार जीव-शून्य हो जायगा, 
क्योकि जीवराशि बढती तो है नही, इसलिये वह समाप्त हो जायगी । 


इस शकाकी पुष्टि एवं समाधानका प्रकार बतलाते हुए लेखक्रमहोदयने जो कुछ विवेचन किया है 
उसमें निम्नलिखित बातोका उत्तर होना भी आवश्यक ही जाता है । 


१ शास्त्रोमे जीवराशिसे अनन्तानन्तगुणी व्यवहारकालराशिके बतलछानेका अभिप्राय क्‍या है ” 

२ शास्त्रोमे भव्य और अभव्यकी कैवलज्ञानके गुणानुवाद करनेके लिये कल्पना की गयी है या 
तात्विक कथन हैं ? 

इनमेसे भव्य और अभव्यके विपयमे स्वतन्त्र लेख द्वारा प्रकाव डालगा, केवल पहिली बातको उत्तर 
इस शकाके उत्तरके साथ इसी लेखमे करूँगा । ेु 

वेसे तो यह समाधान “छ महीना आठ समयमे ६०८ जीव मोक्ष जाते है ।”” इस सिद्धान्तको ध्यावर्म 
रख करके किया जा रहा है। यदि यह नियम न भी माना जावे तो भी समाधामके मूलमे किसी प्रकारकी 
बाधा नही पहुँचती है । 

समावान--जगतूमें दो प्रकारके जीव है--भव्य और अभव्य । भव्य मोक्ष जा सकते है, अभव्य 
नही, इसलिये एक तो अभव्य जोव ससारमें रहेगे हो । दूसरी बात यह है कि भव्य जीवोका मोक्ष जाना 
सतत्‌ जारी रहेगा तो भी उनकी समाप्ति कभी नही होगी । इसका कारण' यह है कि काल भूत, वर्तमान और 
भविष्यरूप हैं। भूतकाल अनादि होकरके भी मुक्तजीवराशिके असख्यात गुणें समयोमें विभकत है, कारण 
कि छ महिना आठ समयोमे ६०८ जीव मोक्ष चले जाते है । छ महीना आठ समयोंके असख्यात समय होते है। 
इनमेंसे यदि एक जीवके मोक्ष जानेके समयोकी औसत निकाली जाय तो यही सिद्ध होता है कि असल्याते 
समयोमें एक जीव मोक्ष चछा जाता है । यह क्रम अनादिकालुसे जारी है । इसलिये आजतक जितने जीव मोक्ष 
चले गये, उनसे असख्यात गुणे काछके समय भी बीत गये, उनके इन्ही बीते हुए समयोको भुतकाल कहते 
हैं । वर्तमान कारू एकसमय मात्र है। भविष्यतृकालके कितने समय होना चाहिये, इस बातका विचार 
किया जाता हैं ! 

जबकि जैन सिद्धान्त यह बतलाता है कि जोवोका मोक्ष जाना सतत्‌ जारी रहेगा, फिर भी उंत्तार 
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भव्यजीवोंसे शुन्य नही होगा, तो इससे यह बात अवष्य निकल आती है कि भविष्यत्कालके समय भी उतने 
ही माने जाये, जितने (समयों)मे पूर्वोक्त क्रमसे भव्यजीव मोक्ष भी जाते रहे किन्तु काछकी समाप्ति होनेपर 
भी भव्यजीवोंकी समाप्ति न हो, लेकिन कालकी समाप्ति मान्त लेनेपर भी भव्यजीवोकी समाप्ति न मानी 
जाय, तो यह शका उपस्थित होती है कि वे फिर कालके बिना मोक्ष कैसे जा सकेंगे ”? इसलिये जितने भव्य 
जीव इस समय विद्यमान है उनसे उतने ही अधिक भविष्यत्‌ कालके समय माने जायें, जितने में कि समस्त भव्य 
जीव असख्यात समयोमे एक जीवके हिसाबसे मोक्ष जा सर्क, अर्थात्‌ अन्तिम भव्य जीवके मोक्ष जानेका समय 
भविष्यत्कालका अन्तिम समय सिद्ध हो सके, इसलिये जिस तरह भूतकालके समय मुक्षतजीवराशिसे 
असख्यातगुणे सिद्ध होते है उसी प्रकार भविष्यकालके समय भी विद्यमान भव्यराशिसे असख्यातगुणे सिद्ध 


हुए। यहाँपर गुणकार असख्यातका प्रमाण वही है, जितना कि औसतसे एक जीवके मोक्ष जानेका समय 
निद्दिचत होता हैं। 


इसके बाद यह आपत्ति खडी होती हैँ कि भविष्यकालको विद्यमान भव्यराशिसें असख्यातगुणा 
माननेसे जब उन दोनोकी समाप्ति हो जायगी, तब एक तो कालद्रव्यका अभाव मानना पडेंगा तथा इसके 
साथ अच्य द्रव्योंका भी अभाव मानना होगा, कारण कि कोई भी द्रव्य बिना परिणमनके अपनी सत्ता नही 
रखता, परिणमन करानेवाला काहद्वव्य ही माना गया है और जब पूर्वोक्षत प्रकारसे कालद्रव्यमें परिणमन- 
का अभाव हो जानेसे कालद्रव्यका अभाव सिद्ध होता है तो उसके अभावमें अन्य द्रव्य भी अपनी सत्ता 
कायम नही रख सकते हैं, जो कि प्रमाण-विरुद्ध है, कारण सत॒का विनाश कभी नही होता । 


इसका समाधान भी इस ढगसे किया जा सकता है कि भविष्यत्कालके समय और भव्यजीव दोनो 
ही अक्षयानन्त है, जिससे भविष्यत्कालके समय और भव्यजीवोमें कमी होनेपर भी दोनोका अन्त नही 
होगा । अर्थात्‌ कालद्रव्यके समय सदा भविष्यसे वर्तमान और वतंमान्से भूत होते ही रहेगे, जिससे काल 
द्रव्यकी सत्ता कायम रहेगी और उसके सद्भावमे अन्य द्रव्य भी परिणमन करते हुए अपनी सत्ता कायम 
रख सकेंगे । 

शका---भविष्यत्कालके समयो और भव्यजीवोमें बराबर कमी होती जा रही है तो उनका अन्त 
अवश्य होगा, यह मानना कि कमी तो होतो जावे ओर अन्त कभी भी न हो, बिल्कुल असगत है ? 


उत्त र--जब हम अतीत़॒की ओर दृष्टि डालते है तो यही कहना प्रडता है कि जो कुछ हम देख रहे 
हैं वह अनादिकालसे परिवर्तित होता हुआ अवश्य चला आ रहा है। इस अनादिकालकी सीमा निद्िचित 
करना चाहे तो नही हो सकती, तव यही निश्चित होता है कि आजतक इतना काल बीत चुका, जिसका कि 
अन्त नही, अर्थात्‌ वतंमान समयसे बोते हुए समयोकी गणना की जाय तो उनका कहीपर अन्त नहीं, कारण 
अन्त आ जानेसे उसमे अनादिपनेका अभाव हो जायगा । इसी तरह जब अनादिकालसे भव्यजीव मोक्ष जा 
रहे है तो इस समयसे मुक्त जीवोकी गणना करनेपर उनका कही अन्त नही होगा । इसमे विचार पैदा होता 
है कि भविष्यत्कालके समयो और भव्यजीवोमे जब इतत्तो अधिक सख्याकी कमी हो गयी, जिसका अन्त नही, 
तो अबतक समाप्त क्यो नहीं हुईं ? यदि कहा जाय कि भविष्यत॒कालके समयो और भव्यजीवोकी सख्या 
इतनी अधिक है कि अनादिकालसे कम होते हुए भी वह अभीतक तो समाप्त नही हुईं, केकिन असर्यात या 
अनन्त समयोमे वह अवश्य समाप्त हो जायगी, तो इसका तालय॑ यही होगा कि कारूफ़ा और जोवोके मोक्ष 
जानेका प्रारम्भ किसी तिश्चित समयसे हुआ है और इस प्रकार हमारी अनादिकलपना केवल कल्पनामात्र 
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आकाशके फूलकी तरह तुच्छाभावरूप ही होगा, जिससे आकाशके फूलकी जिस प्रकार कभी उत्तत्ति नही 
होती उसी प्रकार घटकी वतंमान पर्यायकी भी उत्पत्ति नही होना चाहिये तथा ज्योति शास्त्रसे जो भावी 
चन्द्रग्नहणादिका पहिलेसे ही ज्ञान कर लिया जाता है, वह भी असगत ठहरेगा, कारण कि पहली अवस्थामे 
वह तुच्छाभाव रूप ही मान लिया गया है। इसलिये वर्तमान पर्यायका इसकी पहली अवस्थामे द्रव्यमे 
भविष्यद्रपसे सदुभाव अवश्य मानना पडता हैँ । इसी तरह वतंमान्र पर्यायके साथ भूतपर्यायोका द्रव्यमे भूत- 
रूपसे सदभाव नही माननेसे वर्तमानमें ज्योति शास्त्रादिके द्वारा भुत अवस्थाका ज्ञान असगत ठहरेगा, क्योकि 
भूतपर्यायोको द्रव्यमे तुच्छाभ्रावात्मक्त मान लिया गया है। इसलिये प्रतिसमय द्रव्यमें त्रंकालिक अनन्त 
पर्यायें अपने-अपने रूपमें अवश्य रहती है और वे ही परिवतंन करती हुई भविष्यसे वर्तमान और वर्तंमानत्े 
भूत हो जाती है, ऐसा मानना युक्तिसगत प्रतीत होता है। जैनशास्त्रोमे जो द्वव्यके परिवर्तनमे द्रव्य, क्षेत्र 
काल और भावको कारण माना गया है उनमे भाव इन्ही त्रैकालिक पर्यायोका नाम है अर्थात्‌ जिस द्रव्यमे 
जो वर्तमान पहले भविष्यरूप होगी वही वर्तमानरूप हो सकेंगी, जो वर्तमान होगी वही भुतरूप हो सकेगी। 
वर्तमान पर्यायमे भविष्यत्वर्याय कारण पडती है अर्थात्‌ भविष्यत्यर्याय ही वर्तमानरूप हो जाती हैं और 
भृतपर्यायमें वर्तमान पर्याय कारण पडती है अर्थात्‌ वर्तमान पर्याय ही भूत्तपर्यायरूप हो जाती है इसलिये 
यह सिद्धान्त भी सगत हो जाता है कि एक द्रव्य दुसरे द्रव्यकूप परिणमन नही करता, अन्यथा कोई कार 
नही, कि पुदुगलद्रव्यमें जीवद्रव्यकी पर्यायें पैदा न हो । इसी तरह भूतपर्यायें भूतरूपसे परिणमत करती 
हुईं द्रव्यमें विद्यमान अवब्य रहती हैं, इसलिये “सत्‌का विनादय और असत्‌की उत्पत्ति नही होती” यह तिद्वानत 
द्रव्यकी त्रैकालिक पर्यायोमे भी लागु होता है क्योकि सत्पर्यायोकी तुच्छाभावरूप विनाश और आकाशके फु्- 
की तरह असत पर्यायोकी उत्पत्ति माननेमे पूर्वोक्त दोष आते है । 


प्रत्येक द्रव्यकी त्रैकालिक पर्यायें उतनी ही है. जितने कि कालाणुके भूत और भविष्य समय है और 
जब तक इन पर्यायोका द्रव्यमे परिणमन हो रहा है तभी तक उस द्रव्यका सदुभाव हैं। जब तक द्रव्यकी जो 
पर्याय भविष्यरूप रहती है तब तक द्रव्यमे उस पर्यायका सदुभाव शक्तिरूपसे माना जाता है और जब दईँ 
पर्याय वर्तमान हो जाती है तब वह व्यक्त पर्याय मानी जाती है। इसलिये द्रव्यकी भविष्यत्वययिका वर्तमान 
हो जाना ही उत्पाद और वत्ंमानका भूत हो जाना ही विनाश माना जाता है । हम छोगोका प्रयोजन वर्ग 
पर्यायसे ही सिद्ध होता है तथा हमारी इन्द्रियाँ वर्तमान पर्यायको ही ग्रहण कर सकतो है, इसलिये वर्तमां 


पर्यायको व्यक्त पर्याय कहा जाता है । 


इस तरहसे काल जव द्रव्य है तो उसके भूत, वर्तमान और भविष्य जितने भी समय-पर्याय ही 
सकते है उन सवका कालद्रव्यमें अपने-अपने रूपमे सदुभाव अवश्य मानना पडता है, अन्यथा पूवोका वीं! 
आते है और क्रमसे एक-एक समय भविष्यसे वर्तमान और वतंमानसे भूत होता जा रहा है, वो जिन तरह 
जीव मोक्ष जा रहे है इसलिये उनमें कमी होती जा रही है उसी तरह कालके भविष्यत्‌ समय मीं वर्ती। 
और भूत होते जा रहे है इसलिये उनमे भी कमी होती जा रही है। साथम यह भी है कि ये 


' जितने ०० ० हैँ कप ने जा 
असंख्यात समय (छ महिना आठ समयके जितने समय हो) बीत जाते हैं तव तक ६०८ में मोक्ष थे 


सकते हैं । इसडिये यह बात भलोमाँति मिद्ध हो जातो है कि यदि भव्यजीवोकी समाप्ति मानी जेंविंता! 
उनके असंख्यातगृुणें काछफे समयोकी समाप्ति अवश्य माननी पड़ेगी, जिससे काहद्रव्यका भी अभाव हीं 


जायया । यदि सत॒ऊका कभी विनाश नहीं होता इसलिये काल द्रव्यके सदुभावके लिये उसके समयोकी उगमार्ि 
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नही मानी जाय तो उसके असंख्यातवेभागप्रमाण तथा जिनकी समाप्ति हो तो कालके समयोंकी समाप्तिके 
साथ ही हो सकती हूँ, भव्यजीवोंकी समाप्ति कैसे हो सकती है ? 


शंका--यहाँ पर भुतकालके समयोका प्रमाण मुक्तजीवराशिसे असख्यातगुणा ही बतलाया गया है 
तथा वर्तमान एक समयमात्र और भविष्यत्कालके समय विद्यमान भव्यराशिके असख्यातगुणे बतलाये है । 
लेकिन शास्त्रोंम कालराशिका प्रमाण सर्वंजीवराशिका अनन्तगुणा बतलाया गया हैँ ।' इसलिये यह कथन 
शास्त्रविरुद्ध होनेसे प्रमाण नहीं माना जा सकता है ? 

उत्तर--पूर्व॑कथनमे वर्तमान समय एक ही बतलाया गया है । वह उत्पाद और विनाशके क्रमसे बत- 
लाया गया है । वर्तमान समय कालाणुकी पर्याय हैं। काछाणु लोकमे असख्यात माने गये हूँ तथा एक ही साथ 
समस्त लोकाकाश्षमे वर्तमान समय रहता हैं। जब प्रत्येक कालाणु स्वतन्त्र-स्वतन्त्र है तो इनकी पर्यायें भी 
स्वतन्त्र-स्वतन्त्र मानना पडती है । ऐसी हालतमे वतंमान समयोका प्रमाण कालाणुओके समान असख्यात हो 
जाता हैँ । ऐसा ही कालाणुओके भूत और भविष्यत्‌ समयोका भी प्रमाण समझना चाहिये। इसलिये पहले 
बतलाई हुई कालराशिका सर्वकालाणुओके प्रमाणसे यदि गुणा कर दिया जाय तो स्वंसम्पुर्ण कालाणुओके 
भूत, वर्तमान और भविष्यत्‌ समयोका प्रमाण निकल आता है। इतना होनेपर भी सर्वंकालाणुओके भृत्त, 
वर्तमान और भविष्य समयोका प्रमाण मुक्त और वर्तमान भव्यराशिके प्रमाणसे असख्यातगुणा ही सिद्ध होता 
हैं । इसके आगे यह विचार पैदा होता है कि कालाणुओकी वर्तमान पर्याये एक समय तक ही वरतंमान रहकर 
भूत हो जाती हूँ । लेकिन वर्तमान व्यवहार कभी न नष्ट हुआ और न होगा, इसका कारण क्‍या माना जाय ? 
इसके लिये यही सुसगत उत्तर दिया जा सकता है कि जब कालाणुओकी एक-एक वतंमान पर्याय भत हो 
जाती है तो उसी समय उनको एक-एक भविष्यत्‌ पर्याय वर्तमान हो जाती है; यह क्रम अनादिकालसे चला 
आ रहा है और अनन्तकाल तक चलता जायगा अर्थात्‌ अनादिकालसे आज तक जितने समय बीत चुके वे सब 
वर्तमान होकर ही भूत हुए हे एवं अनन्तकाक तक जितने समय बीतेंगे वे सब भी वर्तमान हो करके ही 
भूत होगे। इसी प्रकार जब वर्तमान समय भूत हो जाता है तो प्रथम समयमे भिन्‍न प्रकारका, द्वितीय 
समयमें भिन्‍न प्रकारका, इसी तरह तीसरे; चौथे आदि अनन्तसमयोमें अनन्तप्रकारका हीं भुतपना उसमे 
रहेगा तथा प्रत्येक समयका भविष्यत्पना भी भिन्‍न-भिन्‍न कालमें भिन्‍न-भिन्‍न प्रकारका रहेगा | मान लीजिये 
कि आजका दिन आज वततंमान है, आजसे जो भविष्यका दशवाँ दिन है वह कलके दित भविष्यका नववाँ 
दिन कहा जायगा, परसोके दिन आठवाँ, इसी तरह क्रमसे सातवाँ आदि होता हुआ दशवे दिन तक वर्तमान 
कहा जाने लग्रेगा तथा उसके आगे भृतका पहला, दूसरा, तीसरा आदि क्रमसे कहा जायगा। इससे यह 
निष्कर्ष निकलता है कि प्रत्येक कालाणुके जितने भूत, वर्तमान और भविष्यत्‌ समय है वे प्रतिक्षण भिन्‍न- 
भिन्‍न परिणमन करते हैँ और प्रत्येक समयके ये परिणमन उतने ही हो सकते हू जितने कि प्रत्येक कालाणुके 
भूत, वर्तमान और भविष्यके समय बतला आये हैं । यदि ऐसा नहीं माना जाय तो आज दिन जो वतंमान 
व्यवहार है वह इसके पहले व इसके आगेके दिन नही होना चाहिये । लेकिन इसके पहले व आगेके दिनमें 
भी हम वरत॑मानका व्यवहार करते है अर्थात्‌ जैसा आजके दिनको हम आज वतंमान कहते है वैसे ही कलके 
दिनको कल वतंमान कहेंगे, इसका कोई-न-कोई कारण अवश्य होना चाहिये और यह यही हो सकता हैं कि 
कालाणुका प्रत्येक समय प्रतिक्षण परिवर्तन करता रहता है | ये सब कालाणुके ही परिवर्तन हैं । इनका प्रमाण 
सम्पूर्ण कालाणुओके जितने भूत, वतमान और भविष्यत्‌ समय है उनसे अनन्तानन्तगुणा सिद्ध होता है जो 





१, गोम्मटसार जीवकाण्ड पर्याप्तिप्रत्पणा,। , - 
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कि स्वंजीवराशिसे अनन्तगुणा होगा और यही प्रमाण स्॑व्यवहारकालरादिका श्रमाण कहा जानें योग्य है, 
कारण कि व्यवहारताम पर्याय अथवा परिवतंतका है और ये परिवर्तन पूर्वोक्त प्रकारसे इतने हो मकते हैं 
हीनाधिक नही । इससे यह पस्िद्ध हो जाता हैँ कि भव्यजीव सतत्‌ मोक्ष जाते रहेंगे, फिर भी सत्तार जीव- 
शून्य नहीं होगा तथा मोक्षमार्ग भी बन्द नही होगा । 


जेनदशनमें भव्य और अभमव्य 


इनके विपयमें ता० १६ जुलाई सन्‌ १९३२ के “जैन जगत्‌” में सम्पादकमहोदयने निम्नलिखित 
विचार प्रकट किये हे---/जैन शास्त्रोमे जीवोफे दो भेद मिलते हैं--भव्य और अभव्य । भव्योमें मोक्ष प्राप्त 
करनेकी योग्यता है, अभव्योमे नही । ये भेद पारिणामिक या स्वाभाविक कहलाते हैं, परन्तु शक्ति तो सभी 
जीवोमे एकसरीखी है। अभव्योमे भी केवलज्ञानकी शक्ति हैं। यदि ऐसा न होता तो अभव्योको केवल- 
ज्ञानावरणकर्मकी जरूरत ही नही रहती। इसलिय भव्य और अभव्यका स्वाभाविक भेद बिलकुल नहीं जेंचता। 
अभी तक इस विपधमे मेरे निम्तलिखित विचार रहे हैं। अभव्योकी कल्पना तीर्थंकरोंके महत्त्वकों वढानेके 
लिये है“ । आगे इसीकी पुष्टि की गयो हूँ । 

लेकिन बात ऐसी नही है । जास्त्रोमे जो भव्य और अभव्यका भेद बतलाया गया हैं वह वास्तविक है। 
और मोक्ष जानेकी योग्यता व अयोग्यतासे ही किया गया है अर्थात्‌ जिसमे मोक्ष जानेकी योग्यता है वह भव्य 
है और जिसमें नही है वह अभव्य है । 

शका--जबकि भव्योकी तरह अभव्योमे भी केवलज्ञानकी शक्ति है तब उनमे मोक्ष जानेकी योग्यता 
क्यो नही है ” 

उत्तर--अभव्योमे केवलज्ञानकी शक्ति है, इसका तात्ययं यह है कि जीवोका जीवत्त्व (चैतन्य) 
पारिणामिकभाव माना गया हैं और सपूर्णं जीवोका असाधारण स्वरूप होनेसे वह संपूर्ण जीवोमे पाया जाता 
है । दर्दान, ज्ञान, चारित्र, सुख, वीयं आदि उसी जीवल्वके विशेष है । इसलिये जीवत्त्वके सदुभावमे इनकी 
सत्ता सपुर्ण जीवमे अनायास सिद्ध हो जाती है। मोक्ष जानेकी योग्यताका मतलब केवलज्ञानादिके प्रकट होनें- 
की योग्यतासे है, कारण जोबोके ज्ञानादिगुण कर्मोंसे आच्छादित है । इसलिये भव्य और अभव्यका लक्षण इमे 
प्रकार हो जाता है, जिस जीवमे केवलज्ञानादिके प्रकट होनेकी योग्यता है वह भव्य है और जिसमे पहें 
योग्यता नही है वह अभव्य है। अभव्योमें केवलज्ञानकी शक्ति है, इसका अथे इतना ही करना चाहिये कि 
अभव्योमें कर्मंसि आच्छादित केवलज्ञानका सदुभाव है, उसकी अभिव्यव्ति नही होती | यह अथ्थ कि अभव्योम 
भी केवलज्ञानके प्रकट होनेकी योग्यता है, असगत ही हे | 

, शैंका--भव्य और अभव्य दोनो प्रकारके जीवोमें समानरूपसे केवलज्ञान कर्मोस्रे आच्छादित रहतों 

है, ऐसी हालतमें भव्योका केवलज्ञान प्रकट हो, अभव्योका नही, यह भेद कैसे हुआ ? 

उत्तर--केवलज्ञानादिकी प्रकटता द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावके! मिलनेपर होती हैं-(१) द्रव्य--जिर्स 
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आत्माम प्रकट हो, (२) क्षेत्र-- जिस स्थानपर प्रकट हो, (३) काल--जिस समयमें प्रकट हो, (४) भाव--शुद्ध 
केवलज्ञानादिरूप पर्याय । ये चारो जिस आत्माके वर्तमानपनेको प्राप्त हो जाते है उसके उसी क्षणमें 
केवलज्ञानादि प्रकट हो जाते है । कारण कि इनका वर्तमान हो जाना ही केवलज्ञानादिकी प्रकटता हैं। जिस 
जीवमे ये चारो जब तक भविष्यत््‌॒ रूपमे रहते है तब तक 'योग्यता' शब्दसे कहे जाते हैँ । भव्योमे यह 
योग्यता पायी जाती है । इसलिये उनके केवलज्ञानादि प्रकट हो जाते हैं, अभव्योमे इस योग्यताके नही रहनेसे 
केवलज्ञानादि प्रकट नही होते है । 


शंका--जिस प्रकार भव्योमें यह योग्यता पायी जातो है उसी प्रकार अभव्योमें क्यो नही पायी 
जाती हैं, इसका कारण क्‍या हैं ? 


उत्तर--यह निश्चित बात है कि जितने भी जीव मोक्ष जा सकते है उन सबमे मोक्ष जानेकी योग्यता 
एक ही समयमे व्यक्त नही होती है। यदि एक ही समयमे सब जीवोकी योग्यताका विकास माना जाय, तो 
सवंजीवोको एक ही समयमें मोक्ष होना चाहिये, जिससे या तो अभी तक किसी जीवका मोक्ष नही मानना 
चाहिये, या फिर जिस समयमें प्रथम जीवका मोक्ष हुआ होगा, उसो समयमे मोक्ष जाने वाले सर्वजीवोका 
मोक्ष हो जाना चाहिये था, लेकिन ऐसी बात नही है, अर्थात्‌ प्रत्येक जीवका अपने-अपने योग्यकालमे ही 
मोक्ष जाना सभव है, इसलिये यह बात सिद्ध होती हैं कि जीवोकी मोक्ष जानेकी योग्यताकी व्यक्ति अपने 
योग्यकालमें ही होती है । 

प्रत्येक द्रव्य त्रैंकालिक पर्यायोका पिड है और वे पर्यायें उतनी ही हो सकती हैं. जितने कि कालाणुके 
भकालिक समय है, अधिक इसलिये नही मान सकते, कि आगे जब कालके समयोका सदुभाव नही, तो उसके 
अभावमें दूसरे द्रव्योकी सत्ता युक्तिसे असगत जान पडती है, कालाणुका जब एक समय भविष्यसे वर्तमान 
होता है तो प्रत्येक द्रव्यकी एक भविष्यत्‌ पर्याय भी वर्ंमान हो जाती है और द्वित्तीय क्षणमें वह समय 
वर्तमानसे भूत हो जाता है, इसलिये प्रत्येक द्रव्यकी वह पर्याय भी भूत हो जाती हैं। इसी तरह कालाणुके 
दूसरे, तीसरे आदि समय जब क्रमसे भविष्यसे वरंमान और वतंमानसे भूत होते जाते है तो प्रत्येक द्रव्यकी 
दूसरी, तीसरी आदि पर्यायें भी क्रमसे भविष्यसे वर्तमान और वतंमानसे भूत होती जाती है। यह क्रम 
अनादिकालसे चला आ रहा है और अनन्तकाल तक चला जायगा, कभी समाप्त नही होगा, कारण कालाणुके 
समय और प्रत्येक द्रव्यकी पर्याये अक्षयानन्त हैं । 


!। प्रत्येक जीव अनादिकालसे कर्मोसे सबद्ध हो रहा है, लेकिन यह सबंध सर्वथा भी छूठ सकता है इस- 
लिये जीवकी दो तरह पर्यायें हो सकती है--सकम हाछतकी और अकम (कमंरहित) हालतकी । पहले 
प्रकारकी पर्यायोमे जबतक भविष्यसे वतंमान और वरतंमानसे भूत होनेका क्रम जारी रहता है, तब तक वह 
जीव ससारी कहलाता है और जबसे दूसरे प्रकारकी पर्यायामें भविष्यसे वर्तमात और वर्तमानसे भूत होनेका 
क्रम प्रारम्भ होता है तबसे वह जीव मुक्त कहलाने लगता है । 

यह पहले बतला आये है कि सब जीवोकी मोक्ष जानेकी योग्यताका विकास एक ही समयमें नही 

होता, इसलिये जैनशास्त्रोमे छ महीना आठ समयमे ६०८ जीव मोक्ष जाते हैं, यह नियम पाया जाता है। 
इससे यह बात सिद्ध होती है कि कालाणुके त्रैकालिक जितने समय हो, उनमे छ महीना भाठ समयमे ६०८ 
जीवोके हिसावसे जितने जीव मोक्ष जा सकते है, उतने जीवोकी त्रैकालिक पर्यायें दो भागोमें विभक्‍त हो जाती 

“ हैं--सकर्महालतकी पर्यायें और अकर्महालतकी पर्यायें । जितने जीव बाकी रह जाते है उनकी त्रेकालिक 


६०० सरस्वती-वरखपुन्न पं० बंश्षीघर व्याकरणाचाय अभिनस्दन-ग्रन्य 


पर्याये सकमंहालतकी ही है। कालाणुक्रे स्वेसमयोमेसे जितने समय बीत चुके, उनमे छ महिना बाढ़ 
समयमे ६०८ जीवोके हिसाबसे जितने जीवोका कर्मोसे सबंध छूट गया है वे मुक्त कहे जाते है, कारण कि झक्ो 
मोक्षप्राप्तिके योग्य द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव प्राप्त हो चुका हैं, इसलिये उनका भविष्यसे वर्तमान और 
वर्तमानसे भूतरूप परिणमत कर्मरहित अवस्थाकी पर्यायोमे होने लगा है। कालाणुके जितने समय अभी 
भविष्यतृरूप हैं उनमे छ महिना भाठ समयोमें ६०८ जींवोके हिंसावसे जितने जीवोका कर्मोसे सबंध 
छूटेगा, वे इस समय भव्य कहे जाते है, कारण उन जीवोका भविष्यसे वर्तमान और वर्तमानसे भूतरूप परिणमत 
इस समय तो सकम॑ अवस्थाकी पर्यायोमे हो रहा है, लेकिन उन जीवोमें भविष्यके किसी भी समयसे लेकर 
कर्मरहित अवस्थाकी पर्यायोमे उस परिणमनके होनेकी योग्यताका सदुभाव है। जो जीव वाकी रह जाते है 
उनको जैनझास्त्रोमें अभव्य कहा गया है, कारण कि उन जीवोका भविष्यसे वर्तमान और वर्तमानसे भूतहय 
परिणमन अनादिकालसे सकम॑ हालतकी पर्यायोमे हो रहा है तथा आगे अनन्तकालके किसी भी समयमःें कृमे- 
रहित अवस्थाकी पर्यायोमे पूर्वोक्त परिणमनके होनेकी योग्यताका सद्भाव भी उन जीवोमे नही है । कागाणुके 
जितने भविष्यत्‌ रूप समय हैं, उनमे इन जीवोकी जितनी पर्यायोकी पलटन होगी वे सपूर्ण पर्यायें सक्म हाहत 
की ही होगी, इसलिये जब भविष्यकी कोई भी पर्याय इन जीवोकी शुद्ध नही कही जा सकती, तो इन जीवोरे 
कमरहित अवस्थाकी पर्यायरूप भावका अभाव सिद्ध होता है । इसी तरह जब कालाणुके समय इन जीवोग़ी 
अशुद्ध पर्यायोकी पलटनमें ही कारण हुए, क्योकि इन जीवोकी त्रैकालिक पर्यायें अशुद्ध ही है.'तो मीक्ष जाने योग 
कालका भी अभाव सिद्ध हो जाता है और जब इन जीवोकी त्रैकालिक पर्यायें अशुद्ध ही है, तो आकागके भी 
तीनो कालोमे जितने परिणमन होगे उन सबमे वह आकाश अशुद्धपर्यायविशिष्ट ही इन जीवोको स्थानदाते 
देगा, इसलिये इन जीवोके मोक्ष जाने योग्य क्षेत्रका भी अभाव सिद्ध होता हैं । आत्मा जब त्रैकालिक पर्यायोका 
पिंड है तथा इन जीवोकी त्रैकालिक पर्यायें अशुद्ध ही है, तो इन अशुद्ध पर्यायों सहित इनका आत्मा भी 
मोक्षमे कारण नही हुआ, इसलिये इन जीवोके मोक्ष जाने योग्य द्रव्यका भी अभाव सिद्ध हो जाता हैं। $४ 
तरहसे जब इन जीवोको मोक्ष जाने योग्य द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव न तो प्राप्त हुआ और न भ्राप्त होगा, तो 
इसका अर्थ यही हुआ कि इन जीवोमे केवलज्ञानादिके प्रकट होनेकी योग्यता नही है. अर्थात्‌ इन हे 
कोई भी भविष्यरूप पर्याय ऐसी नही, जिसको हम केवलज्ञानादिख्प कह सके, इसलिये ये अभव्य कहे जाते 
है । तत्त्वाथंवात्तिकके भव्याभव्यके 'लक्षणवातिकोका यही अथ॑ है । 

अर्थात्‌ सम्यग्ददंन-ज्ञान-चारित्ररूप पर्यायोको जो प्राप्त होगा अर्थात्‌ जिसकी सम्यग्दशंत-जञान-वार्सिं 
रूप पर्याय इस समय भविष्यरूप है, वह भव्य है और इससे विपरीत अभव्य हैं । 

शका--जिन जीवोमे मोक्ष जानेको योग्यता है, वे सब जब मोक्ष चले जावेंगे, तब ससार भव्यजीवो् 
शून्य हो जायगा, तथा मोक्ष जानेका क्रम भी नष्ट हो जायगा ? 

उत्तर--जितने कालके समय है उतने समयोमें ही भव्यजीव मोक्ष जा सकते है । कालके समय और ५ 

जीवोकी सख्या अक्षयानन्त है, इसलिये उनकी कभी भी समाप्ति नहीं होनेसे ससार भव्यजीवोंसे शृत्त 
होगा और मोक्ष जानेका क्रम भी नष्ट नही होगा ।* पव्यजीव 

शंका--इस कथनसे यह बात निकलती है कि सपूर्ण भव्यजीव भी मोक्ष नही जायेंगे, तो जो मे 





१ सम्यग्दशंनज्ञानचारित्रपरिणामैन भविष्यतीति भव्य । २।७।८॥ तद्रिपरीतो»्मव्य | 8७ 5 
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मोक्ष नही जायेंगे वें अभव्योके समान ही हुए, इसलिये उनको अभव्य ही कहना उचित है, भव्य नही ? 

उत्तर--भव्य और अभव्यका भेद मोक्ष जानेकी योग्यताके रहने न रहनेसे किया गया है, इसलिये 
जिन जीवोमे मोक्ष जानेकी योग्यता है उनमेंसे यदि भव्य इस योग्यताके वर्तमान (व्यक्त) नही होनेके कारण 
मोक्ष न भी जाय तो भी वह भव्य हो कहा जायथगा । दूसरी बात यह है कि जिन जोवोके मोक्ष जाने योग्य 
द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव वर्तमान हो जाते है वे मोक्ष चले जाते है, यह काल अनादिकालसे चला आ रहा है 
और अनन्तकारू तक चला जायगा, कही भी विश्वान्तिको सभावना नहीं, तो यह नियम कैसे बना सकते है 
कि इतने भव्यजीव मोक्ष जायेगे, इतने नही । 


योध्नन्तेनापि कालेन न सेत्स्यत्यसावभव्य एवेति चेनन भव्य राश्यन्तर्भावात्‌॥त० वा०२७०९%॥ 


अर्थात्‌--जो भव्य अनब्तकालमे भी भोक्ष नही जायगा, उसको अभव्य नही कहना चाहिये, कारण कि 
उसकी गणना भव्यराशिमे ही होती है । 


इसका तात्पयें भी वही है जो ऊपर लिखा गया है । इसलिये जैनजगत॒के सपादक महोदयका यह 
लिखना कि “शास्त्रोमें भव्य दो तरहके बतलाये गये हे--एक तो बे, जो मोक्ष जायेगे, दुसरे वे, जो न जायेंगे, 
यह कल्पना अयुकत और निरथ॑ंक दोनो है”, उचित नही कहा जा सकता है, कारण कि पूर्वोक्त प्रकारसे 
आचार्योका कथन कल्पना नही, किन्तु वस्तुस्वरूपका प्रतिपादक ही सिद्ध होता हैं। इसलिये साथेक और 
उपपत्तिसहित ही है । 

दंंका--शास्त्रोमें भव्यत्व और अभव्यत्वतों पारिणमिक कहा गया है किन्तु यहाँपर मोक्ष जाने योग्य 
द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावरूप योग्यताकों भव्यत्व और इसके अभावको अभव्यत्व कहा है, इसलिये यह कथन 
शास्त्र-विरुद्ध है । 


उत्तर--जीवके पाँच प्रकारके भाव बतलाये हँ--कर्मोके उपशम, क्षय, क्षयोपशम और उदयसे होने 
वाले क्रमसे औपशमिक, क्षायिक, क्षायोपशमिक और औदयिक भाव कहें जाते है तथा जिनमें कर्मोके उपशमादि- 
की अपेक्षा नही है वे भाव पारिणामिक कहे जाते है । जीवोका सम्यग्यदरशन, ज्ञान, चारित्ररुप परिणाम यथा- 
योग्य कर्मेकि उपशम, क्षय अथवा क्षयोपशमसे प्रकट होता है । छेकिन इसमे द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावरूप योग्यता 
भी कारण पडती है। अर्थात्‌ योग्यताम कर्मोंका उपशम, क्षय, क्षयोपशम कारण नही, बल्कि कर्मोके उपशम, 
क्षय, क्षयोप शममें योग्यता कारण हैं। कर्मोका उदय भी इस योग्यतामें कारण नही है | इसलिये इस योग्यतारूप 
भव्यत्व और' इसके अभावरूप अभव्यत्वभावोकों पारिणासिक भाव कहा गया हैँ । 


दूसरी बात यह है कि प्रत्येक द्रव्यमे समानरूपसे भव्यता और अभव्यता पायी जाती हैं । पुद्गलद्रन्य- 
की जितनी पर्याये हो सकती है उनकी योग्यताका पुदुगलद्रव्यमे सद्भाव है और चतनादि पर्यायोकी योग्यताका 
उसमें अभाव हैँ | इसलिये पुद्गलद्रव्य अपनी पर्यायोकी अपेक्षा भव्य है और चेतनादिपर्यायोकी अपेक्षा अभव्य 
हैं । इस तरह सपुर्ण द्रव्य भव्य और अभव्य कहें जा सकते हैं। जीवोकी तरह इनमे भव्य और अभव्यका 
भेद नही बतलानेका कारण यह है कि धर्म, अधमं और आकाश द्रव्य एक-एकही हैं तथा ये अपनी पर्यायोकी 
अपेक्षा भव्य और दूसरे द्वव्यकी पर्यायोकी अपेक्षा अभव्यरूप हैं। इनमें ये भव्यता ओर अभव्यता परस्पर 
अविरुद्ध होनेसे एक जगह पायी जाती हैँ । काछाणु और पुदुगल यद्यपि बहुत है लेकिन इन सबमे भी समान- 
रूपसे अपनी पर्यायोको अपेक्षा भव्यता और परद्रव्यकी पर्यायोकी अपेक्षा अभव्यता एक हू! जगह एक हो 
साथ पायी जाती है, इसलिये इन द्रव्योमे भव्य अभव्यका भेद नही बन सकता है । इन द्रव्योकी यह भव्यता 


१०२ सरस्वतो-वरवपुत्र पं० बंशीधर व्याकरणाचार्य अभिननवन-प्रन्य 


और अभव्यता यद्यपि क्रमसे द्रव्य, क्षेत्र, काछ, भावरूप योग्यता और उसके अभावरूप ही हैं तो भी यदि कोई 
अइन करे कि प्रत्येक द्रव्य अपनी पर्यायोमे परिणमन करता हें दूसरे द्रव्यकी पर्यायोमे परिणमन नहीं करता है, 
इसमें क्या कारण है, तो यही उत्तर दिया जायगा कि प्रत्येक द्रव्यका यही स्वभाव हैं। इस तरहकी भव्यता 
और अभव्यता सब जीबोमे भी पायी जातों हैं फिर भी यह भव्यता ओर अभव्यता समस्त जीवोमें उमा 
होनेके कारण भेद नही पैदा कर मकती हैँ। किन्तु मोक्षकी भव्यता और अभव्यता परस्पर विरुद् होनेके 
कारण दोनो एक जगह नही रह सकती है इसलिये ये जोवोमे भेद पैदा कर देतो हैँ । तथा यह भव्यता और 
अभव्यता भी क्रमसे मोक्ष जाने योग्य द्रव्य, क्षेत्र, काछ, भावरूप योग्यता और इसके अभावरूप ही हैं, इप- 
लिये इन दोनोको जीवका स्वभाव कहा जाता हूँ । 


तीसरी बात यह है कि स्वभाव नाम परिणमनका है और परिणमन पर्यायको कहते है । जिस द्रव्यमे 
जो पर्याय भविष्यतृरूप है उसमे वह पर्याय अपने प्रकट होने योग्य क्षेत्र और कालूरुप निमित्तकों पाकर प्रकट 
हो जाती है । जब तक वह पर्याय प्रकट होने योग्य रहती हैँ तब तक उस द्रव्यमे उत्त पर्यायकी ओक्षा भव्यता 
रहतो हूँ । जिस द्रव्यमें जो पर्याय भविष्यत्‌ (दज़िति) रूप नही हैं उसमें वह पर्याय कभी भी प्रकट नही होगी 
इसलिये उस द्रव्यमे उस पर्यायको अपेक्षा अभव्यता रहतो हैँ । इस तरह भव्यता और अभव्यता दोनोका कारण 
क्रमसे द्वव्यकी भविष्यत्‌ पर्याय और उसका अभाव ही हुआ । इसलिये भव्यताकों पारिणामिक या स्वाभाविक 
कहना संगत जान पडता हैं। किसी-किसा जीवमे शुद्ध सम्यग्दर्शनादिरूप पर्याय भविष्यतरूप है, इसलिये वें 
जीव भव्य कहें जाते है और किसी-किसी जोवमे शुद्ध सम्यस्दर्शनादिरूप पर्याय भविष्यतृरूप नही है कि 
भविष्यत्‌कालके सपूर्ण समयोमे वह सम्यग्द्शनादिरूप पर्याय कर्मेसे आवृत्त रहनेसे अशुद्ध ही रहेगी, इसलिये वे 
अभव्य कहे जाते है । इस तरहसे जोवोकी इस भव्यता और अभव्यताकों भी पारिणामिक या स्वाभा्ित 
कहते है । 

शका--यदि भव्यता और अभव्यताको पारिणामिक माना जाय, तो स्वभावके अविनाशी होते 
कारण मोक्षमे भव्यताका नाश नही होना चाहिये ? 


उत्तर--भव्यताका अथे हे शुद्ध सम्य्दशंनादिके प्रकट (वर्तमान) होने योग्य भविष्यत्‌ (गक्ति) 
रूपसे शुद्ध सम्यग्दशंनादिरूप पर्यायका प्ल्भाव । प्रत्येक द्रव्यको भविष्यत्‌ पर्याय वर्तमान और वरभानपर्याव 
भूत होती जा रही है और होती जायगो, तो भव्य जीवमे शद्ध सम्यन्द्शनादिरूप पर्याय कभी प्रकट (वर्तमान) 
होगी ही, और जब वह प्रकट हो जायगो तब उसके प्रकट होनेकी योग्यता भी नष्ट हो जायगी, इस तरहपे 
सम्यग्दर्शनकी हालतसे चतुदंश गुणस्थानके अन्त तक जैसे-जैसे आत्माकी शुद्ध पर्यायोका विकास होता जाया 
वेसे-वैसे योग्यता भी नष्ट होती जायगी और अन्तमे सपूर्णरूप योग्यताका नाश हो जायगा, कारण कि उ 
समय आत्माके सपूर्ण स्वभावका विकास हो जायगा। आगे इस जीवका जो भी परिणमन होगा हे 
शुद्ध पर्यायोमें ही होगा, इसलिये भव्यत्वका निमित्त हट जानेके कारण मोक्षमे भव्यत्वभावका नाश मारो 
जाता है | 

इस तरहसे यह बात अच्छी तरह सिद्ध हो जाती हैं कि भव्य और अभव्य जीवोके वास्तविक भेद है 
कल्पना नही की गयी है । 


जीवदया : एक परिशीलन 


जीवदयाके प्रकार 


१ जीवदयाका एक प्रकार पृण्यभावरूप हैं। पुण्यभावरूप होनेके कारण उसका अन्‍्तर्भाव आख्रव 
और बन्चतत्त्वमें ही होता है, सवर और निजेरामें अन्तर्भाव नही होता। यह पृण्यभावरूप जीवदया 
व्यवहारधमंरूप जीत्रदयाकी उत्पत्तिमे कारण है । इस बातको आगे स्पष्ट किया जायेगा । 


२. जीवदयाका दूसरा प्रकार जीवके शुद्ध स्वभावभूत नि३ुचय घर्मरूप है। इसकी पुष्टि घवल-पुस्तक 
१३ के पृष्ठ ३६२ पर निर्दिष्ट निम्न वचनके आधारपर होती है--- 


करुणाए जीवसहावस्स कम्मजणिदत्तविरोहादो । 
अथ--करुणा जीवका स्वभाव है अत. इसके कमंजनित होनेका विरोध है । 


यद्यपि घवलाके इस वचनमें जीव-दयाको जीवका स्वत'सिद्ध स्वभाव बतलाया है, परन्तु जीवके 
स्वत सिद्ध स्वभाव-भत वह जीवदया अनादिकालसे मोहनीयकर्मकी क्रोध-प्रकृतियोके उदयसे विक्वत रहती 
आई है, अत' मोहनीयकर्मकी उन क्रोध-प्रकृतियोके यथास्थान यथायोग्यरूपमे होने वाले उपशम, क्षय या 
क्षयोपशमसे जब वह शुद्धरूपमें विकासको प्राप्त होती है तब उसे निरचयधर्मरूपता प्राप्त हो जाती है। 
इसका अन्तर्भाव आस्रव और बन्धतत्त्वमें नही होता, क्योकि जीवके शुद्ध स्वभावभुत होनेके कारण वह 
कर्मोके आस्रव और बन्धका कारण नहीं होती हैं। तथा इसका अन्‍न्तर्भाव सवर और निजंरा तत्त्वमें भी 
नही होता, क्योकि इसकी उत्पत्ति ही सवर और ।नेर्जेरापूवंक होती है । 

३. जीवदयाका तीसरा प्रकार अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिसे निवृत्तिपृवंक होनें वाली दयारूप शुभ 
प्रवृत्तिके रूपमे व्यवहारघमंरूप है । इसका समर्थन भी आगम-प्रमाणोके आधारपर होता है | इसका अन्तर्भाव 
अदयारूप अशुभप्रवृत्तिसे निवृत्तित्प होनेके आधारपर सवर और निर्जराका कारण हो जानेसे सवर और 
निजंरा तत्त्वमें होता है, और दयारूप पृषण्यप्रवृत्तिक्प होनेके आधारपर आजस्रव और बन्धका कारण हो 
जानेसे आस्रव और बन्धतत्त्वमे भी होता है। कर्मोके सव॒र और निज॑रणमे कारण होनेसे यह व्यवहार- 
धघरमंरूप जीवदया जीवके शुद्ध स्वभावभुत निरचयधमंछप जीवदयाकी उलत्तिमें कारण सिद्ध होती है । 


पुण्यभूत दयाका विशेष स्पष्टीकरण 


भव्य और अभव्य दोनो प्रकारके जीव सतत विपरीताभिनिवेश और मिथ्याज्ञानपृ्वकं आसक्तिवश 
अदयारूप सकल्पीपापमय अशुभ प्रवृत्ति करते रहते है, तथा कदाचित्‌ सासारिक स्वार्थवश दयारूप पुण्यमय 
शुभ प्रवृत्ति भो किया करते है । ये जीव यदि कदाचित्‌ अदयारूप सकल्पीपापमय भशुभ प्रवृत्तिक साथ सम्यक्‌ 
अभिनिवेश और सम्यरज्ञानपुवंक कत्तंव्यवश् दयारूप पृण्यमय शुभ प्रवृत्ति करने छूगते है तो उनके अन्त - 
करणमें उस अदयारूप सकल्पीपापमय अशुभ प्रवृत्तिसे घृणा उत्पन्त हो जाती है और तब वे उस अदयारूप 
सकलपीपापमय अशुश्न प्रवृत्तिसे सवंथा निवृत्त हो जाते हैं। इस तरह वह ॒पुण्यभावरूप जीवदया अदयारूप 
संकल्पी पापमय अशुभ प्रवृत्तिसे सवथा निवृत्तिपुवंक होने वाली दयारूप पृण्यमय शुभ भ्रवृत्तिर्॒प व्यवहार- 
ध्॒मंकी उत्पत्तिमे कारण सिद्ध हो जाती है । 


१०४ : सरस्वतो-वरदपुत्न पं० बशीधर व्याकरणाचार्य अभिननवन-प्रन्य 


निरचयधमंरूप जीवदयाका विशेष स्पष्टीकरण 


निरचयघर्मरूप जीवदयाकी उत्पत्ति भव्य जीवमे ही होती है, अभव्य जीयथमें न ही। तथा उस भव्य 
जीवमें उसको उत्पत्ति मोहनीयकर्मके भेद अनन्तानुत्रन्धी, अग्रत्यास्यानाव रण, प्रत्याल्यानाव रण और तज्वहन- 
रूप कपायोकी क्रोधप्रकृतियोका यथास्थान यथायों ग्य उपशम, क्षय या क्षयोपश्मम होनेपर शुद्ध स्वभावके 
रूपमें उत्तरोत्तर प्रकपंको लेकर होती हूँ । इसकी प्रतिक्रिया निम्न प्रकार हैं--- . 


(क) अभव्य और भव्य दोनो प्रकारके जीवोकी भाववती झक्तिका अनादिकालसे अनन्ताबुवती 
आदि उक्त चारो कषायोको क्रोध-प्रकृतिथोफे सामुहिक उदयपूवंक अदयारूप विभावपरिणमन होता आया है। 
दोनो प्रकारके जीवोमें उस अदयारूप विभावपरिणमनकी समाप्तिमें कारणभूत क्षयोपशम, विशुद्धि, देशता और 
प्रायोग्य लग्धियोंके विकासकी योग्यता भी स्वभावत विद्यमान हूँ । भव्य जीवोमें तो उस अदयारूप विभाव- 
परिणतिकी समाप्तिमे अनिवायें कारणभूत आत्मोन्मुखतारूप करणलूब्धिके विकासकी योग्यता भी स्वभावत्ता' 
विद्यमान है । इस तरह जिस भव्य जीवमें जब क्षयोपशम, विशुद्धि, देशना और प्रायोग्य लब्धियोका विकाप 
हो जानेपर उक्त करणलशब्धिका भी विकास हो जाता है तब सर्वप्रथम उस करणलब्धिके बलसे उस भव्य 
जीवमे मोहनीयकमंके भेद दर्शनमोहनीयकर्मकी यथासंभवरूपमे विद्यमान मिथ्यात्व, सम्यग्मिथ्याल और 
सम्यकप्रकृतिरूप तीन प्रकृतियोका व चारित्रमोहनीयकरमंके प्रथमभेद अनन्तानुवधीकपायके नियमसे विद्यमाद 
मान, माया और लोभ प्रकृतियोके साथ क्रोघ प्रकृतिका भी यथायोग्य उपशम, क्षय या क्षयोपश्ञम होवेपर 
चतुर्थ गृणस्थानके प्रथम समयमें उसकी उस भाववती शक्सिका शुद्ध स्वभावभूत निरंचयपघर्मके रूपमें एक 
प्रकारका जीवदया-रूप परिणमन होता हैं । 


(ख) इसके पश्चात्‌ उस भव्यजीवमे यदि उस आत्मोन्‍्मुखतारूप करणलब्धिका विशेष उत्कप॑ हो जावे, 
तो उसके बलमे उसमे चारित्रमोहनीय करमंके द्वितोय भेद अप्रत्यास्यथानावरण कषायकी नियमसे विद्यमान मी 
माया और लोभ प्रकृतियोके साथ क्रोध-प्रकृतिका भी क्षयोपशम होनेपर पचम गुणस्थानके प्रथम समय 
उसकी उस भाववती शक्तिका शुद्ध स्वभावभुत निशचयघमंके रूपमें दूसरे प्रकारका जीवदयारूप परिण्त 
होता है । 


(ग) इसके भी पर्चात्‌ उस भव्यजीवमें यदि उस आत्मोमुखता-हूप करणलूब्धिका और विशेष उत्तर 
हो जावे तो उसके बलसे उसमें चारित्रमोहनीयकमंके तृतीय भेद प्रत्यास्यानावरण कधायकी नियमसे विधवा 
मान, माया और छोभ-अ्रकृतियोके साथ क्रोध-प्रकृतिका भी क्षयोपण्षम होनेपर सप्तमगुणस्थानके प्रथम समन 
उसकी उस भाववती शक्तिका शुद्ध स्वभावभूत निरचयधर्मके रूपमे तीसरे प्रकारका जीवदयारूप परिणमा 
होता हैँ । यहाँ यह ज्ञातव्य हैं कि सप्तमगुणस्थानको प्राप्त जीव सतत सप्तमसे षष्ठ और पष्ठसे सप्तम दोनो 
गुणस्थानोमे अन्मुह॒र्त काछके अन्तरालसे झूलेकी तरह झूलता रहता है । 


(घ) उक्त प्रकार सप्तमसे षष्ठ और पष्ठसे सप्तम दोनो गुणस्थानोमे झूलते हुए जीवमे यदि सता 
गुणस्थानसे पूर्व ही दर्शनमोहनीयक्रमंकी उक्त तीन और चारित्रमोहनीयकर्म के प्रथम भेद ह 
कषायकी उक्त चार--इन सात प्रकृतियोका उपशम या क्षय हो चुका हो, अथवा सप्तम गुणस्थानम ही उनकी 
उपशम या क्षय हो जावे तो उसके पश्चात्‌ वह जीव उस आत्मोन्मखतारूप करणलब्धिका सप्तम, अष्टर्म और 
नवम गुणस्थानोमे क्रश अघ करण, अधृर्वकरण और अनिवृत्तिकरणके रूपमे और भी विशेष उल्कर्ष का 
कर लेता हैं और तब नवम गुणस्थानमें हो उस जीवमे चारित्रमोहनीयकर्मके उक्त द्वितीय और तृतीय शा 


रे / धर्म ओर सिद्धान्त १०५ 


अप्रत्यास्यानावरण और प्रत्याख्यानावरण कपायोकी' क्रोध-प्रकृत्ियोके साथ चारित्रमोहनीय कर्मके चतुर्थ भेद 
सज्वलून कषायकी क्रोध-प्रकृतिका भी उपशम या क्षय होने पर उस जीवको उस भाववती शक्तिका शुद्ध 
स्वभावभत निश्चयधर्मके रूपपे चौथे प्रकारका जीवदयारूप परिणमन होता हैं । 


इस विवेचनका तात्परय यह है कि यद्यपि भव्य और अभव्य दोनों प्रकारके जीवोकी भाववती शक्तिका 
अनादिकालसे चारित्रमोहनीयकर्मके भेद अनन्तानुबन्धी आदि चारो कथायोकी क्रोधप्रकृतियोके सामूहिक 
उदयपूर्वक अदयाझूप विभावपरिणमन होता आया हैं, परन्तु जब जिस भव्यजीवकी उस भाववती शक्तिका 
वह अदयारूप विभावन्‍परिणमन यथास्थान उस-उस क्रोध-प्रकृतिका यथासभव उपशम, क्षय या क्षयोपशम 
होनेपर यथायोग्यरूपमें समाप्त होता जाता है, तब उसके बलसे उस जीवकी उस भाववतीशक्तिका उत्तरोत्तर 
विशेपता लिए हुए शुद्ध स्वभावरूप निशचयघमंके रूपमें दयारूप परिणमन होता जाता है। इतना अवश्य हैं 
कि उन क्रोध-प्रकृतियोका यथास्थान यथायोग्यरहूपमे होने वाला वह उपशम, क्षय या क्षयोपशम उस भव्य 
जीवमें क्षयोपशम, विशुद्धि, देशना और प्रायोग्य रब्धियोके विकासपुर्वंक आत्मोन्मुखतारूप करणलब्धिका 
विकास होने पर ही होता हैं । 


व्यवहारधमंरूप जीवदयाका विशेष स्पष्टीकरण 


भव्य जीवमें उपयु कत पाँचो लब्धियोका विकास तब होता है जब वह जीव अपनी क्रियावती शक्तिके 
परिणमनस्वरूप मानसिक, वाचनिक और कायिक दयारूप पुण्यमय शुभ प्रवृत्तियोको क्रियावती शक्तिके ही 
परिणमनस्वरूप मानसिक, वाचनिक और कायिक अदयारूप सकल्पीपापमय अशुभ प्रवृत्तियोसे मनोगुप्ति, 
वचनगुप्ति और कायगुप्तिके रूपमें निवृत्तिपुवंक करते लगता हैं। इन अदयारूप सकलपीपापमय अशुभ 
प्रवृत्तियोसे निवृत्तिपृ्वक की जानेवाली दयारूप पुण्यमय शुभ प्रवृत्तिका नाम ही व्यवहारधमंरूप दया है। इस 
तरह यह निर्णीत हैं कि जीवकी क्रियावती शक्तिके परिणमनस्वरूप व्यवहारधमंरूप जीवदयाके बलपर ही 
भव्यजीवमें भाववती शक्तिके परिणमनस्वरूप निशचयधर्मरूप जीव-दयाकी उत्पत्तिमें कारणभूत क्षयोपशम, 
विशुद्धि, देशना, प्रायोग्य और करणलब्धियोका विकास होता है । इस तरह निश्चयधमंरूप जीवदयाकी उत्पत्तिमे 
व्यवहारघमंरूप जीवदया कारण सिद्ध हो जाती है । 

यहाँ यह ज्ञातव्य हैं कि कोई-कोई अभव्यजीव भी व्यवहारघर्मरूप दयाको अगीकार करके अपमनेमें 
क्षेयोपशम, विशुद्धि, देशना और प्रायोग्य लव्धियोका विकास कर छेता हैं। इतना अवश्य है कि उसकी 
स्वभावभूत अभव्यताके कारण उसमे आत्मोन्मुखतारूप करणलब्धिका विकास नही होता हैं । इस तरह उसमे 
भाववती हाविनके परिणमनस्व रूप लिश्वयधर्महप जीवदयाका विकास भी नहीं होता है। यहाँ यह भी 
ज्ञातव्य हैं कि भव्यजीवमे उक्त क्रोघ-प्रकृतियोका यथासम्भवरूपमें होने वाला वह उपशस, क्षय या क्षयोपशम . 
यद्यपि आत्मोन्मुखतारूप कारणलूब्धिका विकास होनेप र ही होता है, १रन्‍्तु उसमे उस कारणलब्धिका विकास 
क्रमश क्षयोपशम, विशुद्धि, देशना और प्रायोग्य इन चारो लब्धियोका विकास होनेपर ही होता हैं। अत इन 
चारो लरब्पियोको भी उक्त क्रोघ-प्रकृतियोके यथायोग्य उपशम, क्षय या क्षयोपशममें कारण माना गया है | 
जीवका भाववतोी और क्रियावती शक्तियोक्रे सामान्य परिणमतनोंका विवेचन 

जीवकी भाववती और क्रियावती--इन दोनो शक्तियोंको आगममे उनके स्वत सिद्ध स्वभावके रूपमें 
बतलाया गया है । इनपेसे भाववतीशकबितिके परिणमन्‌ एक प्रक/रसे तो मोहनीयकमंके उदयमे विभावरूप, 
व उसके उपशम, क्षय या क्षयोपशसमे शुद्धस्वभावरूप होते है. तथा दुसरे प्रकारसे हृदयके सहारेपर तत्त्व- 
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अद्धानरूप या अतत्त्वश्रद्धानम्प और मस्तिष्कके सहारेपर तत्त्वज्ञानहूप या अतत्त्वज्ञानस्प होते है। एव 
क्रियावती शक्तिके परिणमन ससारावस्थामें एक प्रकारसे तो मानसिक, वाचनिक और कायिक पृण्यम्य शुभ 
और पापमय अशुभ प्रवृत्तिरूप होते है, दूसरे प्रकारसे पापमय अशुभ प्रवृत्तिसे मनोगृप्ति, वचनगृप्ति और 
कायगुप्तिके रूपमें निवृत्तिपूवंक मानसिक, वाचनिक और कायिक पुण्यमय शुभ प्रवृत्तिरुप होते हैँ और 
तीसरे प्रकारसे सक्रिय मनोवर्गंगा, वचनवर्गंणा और कायवर्गणाके सहारेपर पृण्यरूपता और पापर्पताए 
रहित आत्मक्रियाके रूपमें होते हैं । इनके अतिरिक्त ससारका विच्छेद हो जानेपर जीवकी क्रियावती शक्ति 
चौथे प्रकारसे जो परिणमन होता है, वह स्वभावत. उष्वंगमन-रूप होता हैं । जीवकी क्रियावती शक्तिके इन 
चारो प्रकारसे होने वाले परिणमनोमेंसे पहले प्रकारके परिणमन कर्मोके आस्रवपूर्वक प्रकृति, प्रदेश, स्थिति 
और अनुभागरूप चारो प्रकारके बन्धमें कारण होते हैं । दूसरे प्रकारके परिणमन पापमय अशुभ प्रवृत्ति 
निवृत्तलूप होनेसे भव्यजीवमे यथायोग्य क्मोके सवरपुर्वंक निर्जरणमे कारण होते है, तथा पृष्यरूप शुभ प्रवृति 
रूप होनेसे यथायोग्य कर्मोके आज्रवपु्वक प्रकृति, प्रदेश, स्थिति और अनुभागरूप चारो प्रकारके वन्धमे कारण 
होते हैं। तीसरे प्रकारके परिणमन पुण्यरूपता और पा परूपतासे रहित होनेसे केवल सातावेदनीयकर्क 
आख्रवपुव॑ंक प्रकृति तथा प्रदेश बन्धमें कारण होते हैं और चौथे प्रकारका परिणमन केवल आत्माश्रित होने 
कर्मेकि आल़व और बन्धमें कारण नही होता है और कमोंके सवर और निर्जरणपूर्वक उत कर्मोका स्वधा 
अभाव हो जानेसे कर्मोका संवर और निर्जरणका कारण होनेका तो प्रइन ही नही रहता है। 
जीवकी क्रियावती शक्तिके प्रवृत्तिरूप परिणमनोंका विश्लेषण 

जीवकी भाववती शक्तिके हृदयके सहारेपर अतत्त्वश्रद्धानहूप और मस्तिष्कके सहारे पर अतत्त- 
ज्ञानहप जो परिणमन होते है, उनसे प्रभावित होकर जीवकी क्रियावती शक्तिके आसक्तिवश मानप्िक, 
वाचनिक और काय्रिक सकल्पीपापमय अश्युभ प्रवृत्तिह़प परिणमन होते है। एवं कदाचित्‌ सासारिक स्वार्थ 
पुण्यमय शुभश्रवृत्तिर्प परिणमन भी होते है, इसी तरह जीवकी भाववती शक्तिके हृदयके सहारेपर तत्त्थरढार- 
रूप “और मस्तिष्कके सहारेपर तत्त्वज्ञानहप जो परिणमन होते हैं उनसे प्रभावित होकर जीवकी क्रियावती 
शक्तिके एक तो आसक्तिवश मानसिक, वाचनिक और कायिक आरम्भीपापमय अश्युभ प्रवृत्तिर्प परिणमात 
होते हैं और दूसरे कत्तंव्यवश मानसिक, वाचनिक और कायिक पुण्यमय शुभग्रवृत्तिरूप परिणमन होते हे । 


ससारी जीव आसक्ति, मोह, ममता तथा राग और द्वंषके वश्ीभत होकर मानसिक, वाचनिक की 
का्यिक प्रवृत्ति्प जो छोकविरुद्ध हिंसा, झूठ, चोरी तथा पदार्थोंके अनावश्यक भोग और सम्रह-रूप क्रियाए 
सतत करता रहता है, वे सभी क्रियाएँ सकल्‍पी पाप कहलाती है। इनमें सभी तरहकी स्वपरहितविधातर 
क्रियाएँ अन्तभंत होती हैं । 

ससारी जीव अशक्ति, मजबूरी आदि अनिवाय॑ परिस्थितियोवश मानसिक, वॉचनिक और कायिक 
प्रवृत्ति-रूप जो लोकसम्मत हिंसा, झूठ, चोरी तथा आवश्यक भोग और सग्रहरूप क्रियाएँ करता है, मे सभी 
क्रियाएँ आरम्भीपाप कहलाती है । इनमे जीवनका सचालन, कुटुम्बका भरण-पोषण तथा घ्म, सर 
समाज, राष्ट्र और छोकका सरक्षण आदि उपयोगी कार्योको सम्पन्न करनेके लिए नीतिपूर्वक की जातेवार्शी 
असि, मसि, कृषि, सेवा, शिल्प, वाणिज्य तथा अनिवायं भोग और सग्रहरूप क्रियाएँ अन्तभूंत होती हैं । 

ससारो जीव जितनी परहितकारी सानसिक, वाचनिक और कायिक क्रियाएँ करता है, लक 
क्रियाएँ पुण्य कहलाती है । इस प्रकारकी पुण्यरूप क्रियाएँ दो प्रकारकी होती है--एक तो साततार्लि 


सस्क्ृतिं, 


रे | घम और सिद्धान्त १०७ 


स्वार्थथशकी जानेवाली पुण्यरूप क्रिया और दूसरी कत्तंव्यवशकी जानेवाली पुण्यरूप क्रिया। इनमेसे 
कत्तंग्यवशकी जानेवाली पृण्यरूप क्रिया ही वास्तविक पुण्यक्रिया है। ऐसी पुण्यक्रियासे ही परोपकारकी सिद्धि 
होती है। इसके अतिरिक्त वीतरागी देवकी आराधना, वीतरागताके पोषक शास्त्रोका पठन-पाठन, चिन्तन 
और मनन व वीतरागताके मार्गपर आरूढ गुरुओको सेवा-भक्ति तथा स्वावलस्बनशक्तिको जागृत्‌ करनेवाले 
त्रताचरण और तपरचरण आदि भी पुण्यक्रियाओमें अन्तभूंत होते हैं । 


यहाँ इत्तना विद्येप ज्ञातव्य हैं कि उक्त आरक्भी पाप भी यदि आसक्ति आदिके वजीभत होकर ह 


किये जाते हैं तथा पुण्य भी अहकार आदिके वशीभून होकर किये जाते है तो उन्हे संकल्पी पाप ही 
जानना चाहिए । 


संसारी जीवकी क्रियावती शक्तिके दया और अदया-हूप परिणमनोंका विवेचन 


ऊपर स्पष्ट किया जा चुका है कि जीवकी भाववतीशक्तिका चारित्रमोहनीय कर्मके भेद अनन्तानुबन्धी 
आदि चारो कपायोकी क्रोधप्रकृतियोके उदयमें अदयारूप विभाव-परिणमन होता है, और उन्ही क्रोधप्रकृतियोके 
यथास्थान, यथासभवरूपमे होनेवाहे उपशम, क्षय या क्षयोपशममें दयारूप स्वभाव-परिणमन होता है ) यहाँ 
जीवकी क्रियावती शक्तिके मानसिक, वाचनिक और कायिक परिणमनोके विषयमें यह बतलाया जा रहा है कि 
जीवद्वारा परहितकी भावनासेकी जानेवालो क्रियाएँ पृण्यके रूपमे दया कहलाती है और जीवद्वारा परके 
अहितकी भावनासे की जानेवाली क्रियाएँ संकल्पीपापके रूपमे अदया कहलाती हैं। इनके अतिरिक्त जीवकी 
जिन क्रियाओमे परके अहितकी भावना प्रेरक न होकर केवल स्वहितकी भावना प्रेरक हो, १रन्‍्तु जिनसे परका 
अहित होना निश्चित हो, वे क्रियाएँ आरम्भीपापके रूपमे अदया कहलाती है । जैसे--एक व्यक्त द्वारा 
अनीतिपूर्वंक दूसरे व्यक्तिपर आक्रमण करना सकलपीपापरूप अदया है, परन्तु उस दूसरे व्यक्ति द्वारा आत्म- 
रक्षाके लिए उस आक्रामक व्यक्तिपर प्रत्याक्रमण' करना आरम्भीपा परूप अदया है । 


यहाँ इतना विशेष जानना चाहिए कि जीवकी पुण्यमय क्रिया सकल्पीपापमय क्रियाके साथ भी संभव 
हैं और आरम्भीपापमय क्रियाके साथ भी सभव है, परन्तु सकलपी और आरम्भी दोनो पापरूप क्रियाओमें 
जीवकी प्रवृत्ति एकसाथ नही हो सकती है, क्योकि सकल्पीपापरूप क्रियाओके साथ जो आरम्भीपापरप क्रियाएँ 
देखनेमे आती है उन्हे वास्तवमे सकलपी पापरूप क्रियाएँ ही मानना युक्तिसगत हैं। इस तरह सकलपीपापरूप 
क्रियाओसे स्वथा त्यागप॒वंक जो आरम्भीपापरूप क्रियाएँ की जाती है, उन्हें ही वास्तविक आरम्भीपापरूप 
क्रियाएँ समझना चाहिए । 


व्यवहारधमंरूप दयाका विश्लेषण और कार्य 


ऊपर बतलाया जा चुका हैं कि जीव द्वारा मानसिक, वाचनिक और कायिक सकठ्पीपापमय अदया- 

रूप अशुभ क्रियाओके साथ परहितकी भावनासे की जाने वाली मानसिक, वाचनिक और कायिक शुभ क्रियाएँ 
पुण्यके रूपमे दया कहलाती हैं और वे कर्मोके आज्नव और बन्चका कारण होती है, परन्तु भव्य और अभव्य 
दोनों प्रकारके जीवो द्वारा कम-से-कम सानसिक, वाचनिक और कायिक सकलपीपापसय अदयारूप अशुभ 
क्रियाओंसे मनोगुप्ति, वचनग्रुष्ति और कायगुप्तिके रूपमें होनेवाली सव॑थानिवृत्तिप॒बंक जो मानसिक, वाचनिक 
और कायिक दयाके रूपमें पुण्यमय शू्‌ भ क्रियाएँ की जाने रूगती है वे क्रियाएँ ही व्यवहारघमंरूप दया कहलाती 
हैं। इसमें हेतु यह हैं कि उक्त सकल्पीपापमय अदयारूप अशुभ कियाओसे निवृत्तिपृवंक की जाने वाली पुण्यभूत 


१०८ ' सरस्वती-वरवपुत्र पं० बंद्ीधर व्याकरणाचार्य अभिनन्दन-ग्रन्य 


दया भव्य और अभव्य दोनो प्रकारके जीवोमे क्षयोपञ्षम, विशुद्धि, देशना और प्रायोग्य लब्धियोके विकातता 
कारण होती हैँ तथा भव्यजीवमे तो वह पुण्यरूप दया इन लब्धियोके विकासके साथ आत्मोन्मुस्ताव्प 
करणलब्धिके विकासका कारण होती ह । उक्त करणलब्धि प्रथमत मोहनीयकमंके भेद दर्शनमोहनीय कर्मग 
यथासभव रूपमे विद्यमान मिथ्यात्व, सम्यग्मिथ्यात्व और सम्यक्त्व प्रकृतिरूप तीन व मोहनीयकर्मके भेद चाखि- 
मोहनीयकमंकी अनन्‍्तानुबन्धी कपायरूप क्रोध, मान, माया और छोभरूप चार--इस तरह सात प्रकृतियोंके 
यथायोग्य उपशम, क्षय या क्षयोपशममे कारण होती है। इस तरह उक्त व्यवहारधमरूप दया क्मक्ि 
सवर और निर्जरणमे कारण सिद्ध हो जाती है। इतनी बात अवश्य है कि उस व्यवहारधर्मरूप दयामें जितना 
पुण्यमय दयारूप प्रवृत्तिका अश विद्यमान रहता है वह तो कर्मोके आखव और बन्धका ही कारण होता ह 
तथा उस व्यवहारघमंरूप दयाका सकल्पीपापमय अदयारूप प्रवृत्तिसे होनेवाली सर्वथानिवृत्तिका अ्य हो कर्म 
सवर और निर्जरणका कारण होता हैं । द्रव्यसग्रहग्रन्थकी गाथा ४५ में जो व्यवहार-चारित्रका लक्षण निर्धारित 
किया गया है, उसके आधारपर व्यवहा रघमंरूप दयाका स्वरूप स्पष्ट रूपसे समझमे आ जाता है। वह गाता 
निम्न प्रकार है-- 

असुहादी विणिवित्ती सुहे पवित्ती य जाण चारित्त॑ । 

वनदससिदिगुत्तिह्व ववहारणया दु जिणभणिय ॥४५॥ । 

अर्थ--अशुभसे निवृत्तिपूवक होनेवाली शुभ प्रवृत्तिको जिन भगवानने व्यवहार-चारित्र कहां है 

ऐसा व्यवहार-चारित्र व्रत, समिति और गुप्तिरूप होता है । 


इस गाथामें व्रत, समिति और गुन्तिको व्यवहारचारित्र कहनेमें हेतु यह है कि इनमे अशुभ पे निवृर्ति 
और शुभमे प्रवृत्तिका रूप पाया जाता है । इस तरह इस गाथासे निर्णीत हो जाता है कि जीव पुण्यहप दया: 
के साथ करता है तबतक तो उस दयाका अन्तभायव पुण्यरूप दयामे होता है और वह जीव उक्त पुण्यडत जीव 
दयाको जब पापरूप अद॑यासे निवृत्तिपुवंक करने लग जाता है तब वह पुण्यभूत दया व्यवहारघमंका है 
घारण कर लेती है, क्योकि इस दयासे जहाँ एक ओर पुण्यमय प्रवृत्तिख्पताके आधारपर क्मका हि 
और बन्ध होता है वहाँ दुसरी ओर उस दयासे प्राप््ाप अदयासे निवृत्तिब्पताके आधारपर भव्यजीवर्क 
कर्मोका सवर और निजजरण भी हुआ करता है। व्यवहारधमंरूप दयासे कर्मोका सवर और निज॑रण 
होता है, इप्तकी पुष्टि आचार्य वीरसेनके द्वारा जयधवलाके मगलाचरणकी व्याख्यामे निर्दिष्ट निम्त वचन 
होती है-- 

सुह-सुद्धपरिणामेहि कम्मवखयाभावे तकखयाणुववत्तीदो । 

अर्थ--शुभ और शुद्धेके रूपमे मिश्रित परिणामोसे यदि कर्मक्षाय नही होता हो, कर्मक्षयका होगी 
असभव हो जायेगा । । 
आचाय॑ वीरसेतके वचनसे 'सुह-सुद्धपरिणामेहि” पदका ग्राह्म अर्थ े 

आचाय॑ वीरसेनके वचनके सुह-सुद्धपरिणामेहि” पदमे सुह और शुद्ध दो शब्द विद्यमान है । इनमे 
'सुह शब्दका अर्थ भव्यजीवकी क्रियावती शक्तिके प्रवृतिरूप शुभ परिणमनके रूपमें और सुद्ध दब्दका 
अर्थ उस भव्यजीवकी क्रियावती शक्तिके अशुभसे निवृत्तिरूप शुद्ध परिणमनके रूपमे ग्रहण करना ही युर्क 
है । 'सुह शब्दका अर्थ जीवकी भाववतीशक्तिके पुण्यक्मंके उदयमे होनेंवाले शुभ परिणामके रूपमें और 
'सुद्ध/ शब्दका अर्थ उस जीवकी भाववतीशक्तिके मोहनीयकरमंके यथायोग्य उपशम, क्षय या क्षयोपशषमे 
होनेवाले शुद्ध परिणमनके हपमें ग्रहण करना युक्त नहा है । आगे इत्ी वातकों स्पष्ट किया जाता हैं” 


३ | धर्म और सिद्धान्त : १०९ 


जीवकी क्रियावती श्ञाक्तके मानसिक, वाचनिक और कायिक शुभ और अशुभ प्रवृत्तिकप परिणमन 
करके आख्रव और बन्धके कारण होते है और उसी क्रियावतीशक्तिके मानसिक, वाचनिक और कायिक उन 
प्रवुत्तिकप परिणमनोसे मनोगुप्ति, वचनगुप्ति और कायगुप्तिके रूपमे निवृत्तिरूप शुद्ध परिणमन भव्यजीवमे 
कमोके सवर और निर्जरणके कारण होते हूं । जीवकों भाववतीशक्तिके न तो शुभ और अशुभ परिणमन 
कमके आश्नव और वन्धके कारण होते हैं, और न ही उसके शुद्ध परिणमन कर्मेके संवर और निर्जरणके कारण 
होते है, इसमें यह हेतु है कि जीवकी क्रियावतीशक्तिका मन, वचन और कायिक सहयोगसे जो क्रियारूप 
परिणमन होता है, उसे योग कहते हैं ( 'कायवाडमन कर्म ग्रोग ---त्त० सू० ६-१ )। यह योग यदि जीवकी 
भाववत्तीशक्तिके पुरवच्ति तत््वश्रद्धान और तत्त्वज्ञानह॒प शुभ परिणमनोसे प्रभावित हो तो उसे शुभ योग कहते 
हैं और वह योग यदि जीवकी भाववत्तीशवितके पूर्वोक्त अत्तत्त्वश्रद्धान, अतत्त्वज्ञान रूप अजुद्ध परिणमनोसे 
प्रभावित हो तो उसे अशुभ योग कहते है, ( 'शुभपरिणामनिवृ त्तो योग शुभ । अशुभपरिणामनिव्‌त्तो योग 
अशुभ---सर्वाथैसिद्धि ६-३ )। यह योग ही कर्मोका आल व अर्थात्‌ वन्धका द्वार कहलाता हैं । ( 'स आभाखव * 
त० सु० ६-२ ) । इस तरह जीवकी क्रियावती शक्तिका शुभ और अशुभ योगरूप परिणमन ही कर्मोकि आख्रव- 
पुर्वक प्रकृति, प्रदेश, स्थिति और अनुभागरूप वन्धका कारण सिद्ध होता हैं । 
यद्यपि योगकी शुभरूपता और अशुभरूपताका कारण होनेसे जोवकी भाववतीशक्तिके तत्त्वश्रद्धान 
और तत्त्वज्ञानह्प शुभ परिणमनोकों व क्षतत्त्वश्रद्धान और अत्तत्त्वज्ञानहप अशुभ परिणमनोकों भी कर्मोके 
आल्वपूर्वक बन्धका कारण मानना अयुच्त नही हैँ, परन्तु क्कि आखस्रव और बन्धका साक्षात्‌ कारण तो योग 
ही निश्चितत होता है । जैसे कोई डावटर शीक्षीमे रखी हुई तेजाबकों भ्रमवद आाँंखकी दवाई समझ रहा 
है तो भी तवतक तेंजाब रोगीकी आंखकों हानि नही पहुचाती है, जबतक वह डाक्टर उस तेजाबको रोगी- 
की आँखमे नही डालता हैं। जब डाक्टर उस तेजावकों रोगोकी आँख़म डालता है तो तत्काल वह तेजाव 
रोगीकी आखको हानि पहुचा देतो हैँ । इसी तरह आँखकी दवाईको जाँलकी दवाई समझकर भी जबतक 
डाक्टर उसे रोगोको आऔखमे नही डाऊता हैं तबतक वह दवाई उस रोगोकी आंखको छान नही पहुंचाती हू । 
परन्तु; जब डाक्टर उस दवाईको आंखमे डालता हूँ, तो तत्काल वह दवाई रोगीकी आखको छाभ पहुचा दती 
हैं। इससे निर्णात होता है कि जीववंग क्रियावतीशक्तिका सुन और अशुभ योगरूप परिणमन हो आश्रव और 
बन्धका कारण होता है । इतना अवश्य है कि जीवकी नाववतीणक्तिका दृदयके सहारेपर होनेवाला तत्त्व- 
श्षद्धानसप शुभ परिणमन या अतत्वश्नद्धानवूप अशुन परिगमन जार जीवकी भाववतीशवितिका मस्तिप्फवें 
सहारेपर होनेवाछा तल्वज्ञानहूप शुभ परिणमत या जनत्वज्ञानस्थ अगुत परिणमन भी बोगकी शुभरूपता 
और भशुभव्पताम कारण होनेसे परश्शरया आखवब आर वन्धमे कारण माने जा नव ने हू, परन्तु भासव भर 
बन्पमे साक्षात्‌ फारण त्तो योग ही होता 6 
इसी प्रझार जीवफों प्रिमानतीशक्षितके याग-एप परिणमनके निरोधदों हो कमरे सवर ओर निर्जरणम 
फारण मानना मुफ्त है+-+( आस नियाप संबर.«“नत्त० सू> ९-१ )॥ जीव? भावबलीशकिके सोह्नीयर मऊ 
पयासभव उप शर्म, थोथ था $। पोप धमम दानेव [ल सयवनाउबन नुद्ध ५ ब्णिमदाफा। सपर २ निजेंग छा वारण 
मानता बुषत नह! है, रपाक भाजबत्ाशलिके सनाजबनस शुद पररेणमय मोसनीयरमड़े ययावतव उपच्चम, 
क्षय या जयापदासप 4 क दान रसण संपर जार दितेराके यादव शो आनेस हम्पेक से नवाज वनवस्थम बाय 
विद चही दौते 6॥ ए% पीठ नारे, व५७ आववव विखाउतीयोसलेब बोचहा वार बसे समाड। जासर 
हात एं को झमाए सबर जार ववर्चस्थ ते १एण यानननरोप व थी मानता पुर (गा | बता खरा दर कि 


११० सरस्वतो-वरदपुत्र ५० बंशोधर व्याकरणाचार्य अभिनन्दन-प्रन्थ 


जीवमे'गुणस्थानक्रमसे जितना-जितना योगका निरोध होता जाता हैँ उस जीवमे वहाँ उतना-उतना कर्मात़ा 
सवर नियमसे होता जाता हैं तथा जब योगका पूर्ण निरोध हो जाता हैँ _ तब कर्मोका सवर भी पृणंह्पत्े हो 
जाता हैं। कर्मोका सवर होनेंपर बद्ध कर्मोकी निर्जरा या तो निपेक-रचनाके अनुसार सविपाकरुपमें होती है 
अथवा 'तपसा निर्जरा च” (त० सू० ९-३) के अनुसार क्रियावतोशवबितके परिणमन-स्वरूप तपके वलपर थवि- 
पाकरूपमे होती हैं । इसके अतिरिवत यदि जीवकी भाववताीदक्तिके स्वभाव भूत शुद्ध परिणमनोको सवर और 
निर्जराका कारण स्वीकार किया जाता हूँ तो जब द्वादश गुणस्थानके प्रथम समयमे ही भाववतीश वितिके स्वभाव 
भूत परिणमनको शुद्धताका पुर्ण विकास हो जाता हैँ तो एक तो द्वादश और त्रयोदश गुणस्थानोमें सातावेदनीय 
कर्मका आखव॒पुर्वक प्रकृति ओर प्रदेशरूपमे वन्‍्ध न ही होना चाहिए। दुसरे, द्वादश गुणस्थानके प्रथम समय 
ही भाववतीशक्तिके स्वभावभूत परिणमनकी शुद्धताका पृर्णं विकास हो जाने पर ज्ञानावरण, दर्शनावरण 
ओर अन्तराय इन तीनो घाती-कर्मोका तथा चारो अघाती-कर्मोका सर्वथा क्षय हो जाना चाहिए। परलु 
जब ऐसा होता नही हैं तो यही स्वीकार करना पडता हैं कि आख्रव और बन्धका मूल कारण योग है और 
विद्यमान ज्ञानावरणादि उक्त तीनो घाती-कर्मोकी एव चारो अधाती-कर्मोकी निर्जरा निषेकक्रमसे ही होती है। 
त्रयोदश गुणस्थानमे केवली भगवान्‌ अघातो कर्मोको समान स्थितिका निर्माण करनेके लिए जो समुद्षात 
करते है वह भी उनकी क्रियावतीशक्तिका ही कायिक परिणमन है । 


इस विवेचनसे यह स्पष्ट हो जाता है कि जयघवलाके मगलाचरणकी व्याख्यामे निदिष्ट आचार 
वीरसेनके उपर्युक्त वचनके अगरभत ' सुह-सुद्धपरिणामेहि” पदसे जीवकी क्रियावतीशक्तिके अशुभ प्रवृत्ति 
निवृत्तिपुवंक शुभम प्रवृत्ति-हूप परिणमनोका अभिप्राय प्रहण करना ही सगत हैं। भाववतीदक्तिके तत्त- 
अद्धान और तत्त्वज्ञानहूप शुभ व मोहनीयकमंके यथास्थान यथायोग्य उपशम, क्षय या क्षयोप्षममें होतेवारे 
स्वभावभूत शुद्ध परिणमनोका अभिवष्राय प्रहण करना सग्रत नही हैं । 


यहाँ यह बात भी विचारणीय हैं कि जयधवलाके उक्त वचनके सुह-सुद्ध परिणामेंहि पदके अन्त 
'सुद्ध/ शब्दका अथ॑ यदि जोवकी भाववतीशक्तिके मोहनीयकर्मके यथासभव उपशम, क्षय या क्षयोपत्रा 
विकासको प्राप्त शुद्ध परिणमनस्वरूप निश्चयघर्मके रूपमें स्वीकार किया जाये तो उस पदके अन्तर्गत सु 
शब्दका अर्थ पृर्वोक्‍्त प्रकार जीवको भाववतीश क्तिके तत्त्वश्रद्धान और तत्त्वज्ञानहूप शुभ परिणमनके हमे तो 
स्वीकार किया ही नहीं जा सकता है, इसलिए उस 'सुह' शब्दका अर्थ यदि जीवकी क्रियावतीशक्तिके परिणमत 
स्वरूप पुण्यमय शुभ श्रवृत्तिके रूपमें स्वीकार किया जाये तो यह भी सभव नही हूँ, क्योकि पृण्यमय शुभ प्रवृत्ति 
तो कर्मोके आस्व और बन्धका ही कारण होती हैं । अत उस 'सुह” शब्दका अर्थ जीवकी क्रियावतीशकिति 


होगा, 


परिणमनस्वरूप पापमय अशुभ प्रवृत्तिसे निवृत्तिपूरवंक पुण्यमय शुभ प्रवृत्तिके रूपमें ही स्वीकार करना हैं *। 


इस भ्रकार जयघवलछाके 'सुह-सुद्धपरिणामेहि” पदके अन्तगंत 'सुद्ध/ शब्दके निरथंक होनेका प्रसग उपस्थित 

जायेगा । अत उक्त चुह-सुद्धपरिणामेहि' इस सम्पूर्ण पदका अर्थ जीवको क्रियावतीशक्तिके परिणामस्वर्ल 

परापमय अशुभ अवृत्तिसे निवृत्तिपुरवंक पुण्यमय शुभ श्रवृत्तिके रूपमे ही ग्राह्म हो सकता है ! ु 
यदि यह कहा जाय कि जीवको मोक्षको प्राप्ति उसकी भाववतीशक्तिका शुद्ध स्वभावभूत निकाय: 


ु हे धर्म और सिद्धान्त * १११ 


धमके रूपमे परिणमन होनेपर ही होती है, इसलिए 'सुह-सुद्धपरिणामेहि' पदके अन्तगंत 'सुद्ध! शब्द निरर्थंक 
नही है तो इस बातको स्वीकार करनेमे यद्यपि कोई आपत्ति नही है, परन्तु ऐसा स्वीकार करनेपर भी यह 
तो कहा ही जा सकता है कि मोक्षकी प्राप्ति जीवकी भाववतीशक्तिके स्वभावभृत शुद्ध परिणमनके होनेपर 
होना एक बात है और उस स्वभावभूत शुद्ध परिणमनको कर्मक्षयका कारण मानना अन्य बात है, क्योकि 
वास्तवमें देखा जाये तो द्वादशगुणस्थानवर्ती जीवका वह शुद्ध स्वभाव मोक्ष रूप शुद्ध स्वभावका ही अश है जो 
मोहनीयकमंके सर्वथा क्षय होनेपर ही प्रकट होता है । 

अन्तमे एक बात यह भी विचारणीय है कि उक्त सुह-सुद्धपरिणामेहि' पदके अन्तगंत सुद्ध/ शब्दका 
जीवकी भाववतोशक्तिका स्वभावभूत शुद्ध प रिणमन' अथे स्वीकार करनेपर पुर्वोक्त यह समस्या तो उपस्थित 
है ही कि द्वादश गुणस्थानके प्रथम समयमे शुद्धस्वभावभूत निरचयधमंका पूर्ण विकास हो जानेपर ज्ञानावरण, 
दर्शनावरण और अन्तराय इन तीनो घाती कर्मोका एवं चारो अघाती कर्मोंके एक साथ क्षय होनेकी प्रसक्ति 
होती है। साथ ही यह समस्या भी उपस्थित होती हैँ कि जीवकी भाववतीशक्तिके स्वभावभूत शुद्ध परि- 
णमनके विकासका प्रारम्भ, जब प्रथम गुणस्थानके अन्त समयमे मोहनीयकर्मकी मिथ्यात्व, सम्यग्मिथ्यात्व और 
सम्यक्त्वप्रकृतिरृप तीन और अनन्तानुबन्धी क्रोध, मान, माया और लोभ-रूप चार, इन सात प्रकृतियोका 
उपशम, क्षय या क्षयोपशम हो जाने पर चतुर्थ गुणस्थानके प्रथम समयमें होता है, तो ऐसी स्थितिमे उस 
स्वभावभूत शुद्ध परिणमनको कर्मोके सवर और निर्जरणका कारण कैसे माना जा सकता है ? अर्थात्‌ नही 
माना जा सकता है । यह बात पूव्वमें स्पष्ट की जा चुकी है । 


प्रकृतमें कर्मोके आस्नव और बन्ध तथा सवर और निजंराकी प्रक्रिया 


१ अभव्य और भव्य मिथ्यादृष्टि जीव जबतक आसक्तिवश मानसिक, वाचनिक और कायिक 
सकलल्‍पी पापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्ति करते रहते हैं तबतक वे उस प्रवृत्तिके आधारपर सतत कर्मोंका 
आलज्रव और बन्ध ही किया करते है, तथा उस सकल्पीपापमय अशुभ प्रवृत्तिके साथ वे यदि कदाचित्‌ 
सासारिक स्वाथंवश मानसिक, वाचनिक और का्यिक पृण्यमय दयारूप शुभ प्रवृत्ति भी करते है तो भी वे उन 
प्रवत्तियोके आधारपर सतत कर्मोका आख्रव और बन्ध भी किया करते हूँ । 

२ अभव्य और भव्य मिथ्यादृष्टि जीव जब आसक्तिवश होनेवाले सकल्पीपपमय अदयारूप अशुभ 
प्रवृत्तिके साथ मानसिक, वाचनिक और कायिक पुण्यमय दयारूप शुभ प्रवृत्तिको कत्तंव्यवश करने लगते है, तब 

भी वे कर्मोका आख़व और बन्ध ही किया करते है । 
| ३. अभव्य और भव्य मिथ्यादृष्टि जीव उक्त सकल्पीपापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिका मनोगुप्ति, 
वचनगुप्ति और कायगुप्तिके रूपमे सर्वथा त्यामयकर यदि आसक्तिवश होने वाले मानसिक, वाचनिक और 
कायिक आरस्भीपापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिके साथ कत्तंव्यवश मानसिक, वाचनिक और कायिक पृण्यमय 
दयारूप शुभ प्रवृत्ति करने छुगते हैं, तो भी वे कर्मोका आख्रव और बन्च ही किया करते है । 

४, अभव्य और भव्य मिथ्यादृष्टि जीव यदि उक्त सकलन्‍पीपापमथ अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिके उक्त 
प्रकार स्वथा त्यागपूर्वक उक्त आरम्भी पापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिका भी मनोगुष्ति, वचनगुष्ति और 
कायगुप्तिके रूपमें एकदेश अथवा सवंदेश त्यागकर कत्त॑व्यवश मानसिक, वाचनिक और कायिक पुण्यमय दमरारूप 
शुभ प्रवृत्ति करने लूगते है, तो भी वे कर्मोका आख्रव और बन्ध ही किया करते हू । 

५. अभव्य और भव्य मिथ्यादुष्टि जीव उक्त सकल्पीपापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिका सवंथा त्याग- 


१६१२ सरस्वतो-वरबपुत्र पं० बंगीधर प्याकरणाचार्य अभिननन्‍्दन-फ्र्य 


कर उक्त आरम्भी पापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिके साथ ऊत्तंव्यवश पृण्यमग्र दयारुप शुप्न प्रवृत्ति कले हुए 
अथता उक्त सकल्पीपापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिका सर्वथा व उक्त आरम्भी प्रायमय अदयाहय अध्ृभ 
प्रवृत्तिका एकदेश या स्वदेश त्यागफर फततेंव्यवश गृण्यमय शुभ प्रवृत्ति करते हुए यदि क्षयोपद्षम, विश 
देशना और प्रायोग्य रूब्धियोका अपनेमे विकास कर छेते है, तो भी वे कर्मका आज्नव और वन्ध ही क्रिया 
करते हू । 

६. यत मिथ्यात्व गुणस्थानके अतिरिक्त मभी पगस्थान भव्य जीवके हो होते है, अभव्य जीवके नहीं, 
अत जो भव्य जीव सासादन सम्य्दुप्टि हो रहे हो, उनमे भी उक्त पांचों अनुच्छेदोमित दो, तीन और चार 
संख्यक अनुच्छेदोमे प्रतिपादित व्यवस्थाएँ यथायोग्य पूव॑सस्कारवश या सामान्यरूपसे लागू होती है, तया 
अनुच्छेद तीन और चारमे प्रतिपादित व्यवस्थाएं मिथ्यात्व गुणस्थानफी ओर झुके हुए मम्यम्मिथ्यादृष्टि जीवों 
गीवोमे अनुच्छेद एकमे प्रतियादित व्यवस्था इसलिए छामू नहीं होतीं 
कि वे जीव एक तो केवल सकल्पीपापमय अदयारूप अशुभ धवृत्ति कदापि नहीं करते है व उनकी प्रवृत्तियूर्वक 
होनेके कारण वे पुण्यमय दयारूप प्रवृत्ति भी सासारिक स्वार्थवश नही करते है, तथा उनमें अनुच्छेद पाँचमे 
प्रतिवादित व्यवस्था इसलिए छागू नहीं होती कि वे अपना समय व्यतीत करके नियमसे मिथ्याल गुणस्थात 
को ही प्राप्त करते है । इसी तरह मिथ्यात्व गुणस्थानकी ओर झुके हुए सम्यम्मिथ्यादृष्टि जीवोमें अनुच्छेद 
एक और दोमें प्रतिपादित व्यवस्थाएँ इसलिए लागू नहीं होती कि उनमे संकल्पीपापमय अदयारूप अशुभ 
अवृत्तिका सवथा अभाव रहता है तथा उनमें अनुच्छेद पाँचकी व्यवस्था इसलिए छाग्र नही होती कि वे भी 
मिथ्यात्वगुणस्थानकी ओर झुके हुए होनेके कारण अपना समय व्यतीत करके मिथ्यात्व गुणस्थानको हो प्राप्त 
करते है । इस तरह पासादनसम्यर्दृष्टि और भिथ्यात्वगुणस्थानकी ओर झुके हुए सम्यस्मिध्यादृष्टि जीव 
सतत यथायोग्य कर्मोका आख्रव और वन्ध ही किया करते हैं । यहाँ यह व्यातव्य है कि सासादनसम्यदृष्टि 


जीवोके साथ सम्यग्मिथ्यादृष्टि जीवोकी शवृत्तियाँ भी अबुद्धिपृर्वक हुआ करती है । 
७ उपर्युक्त जीवोंसे अतिरिक्त जो भव्यमिथ्यादृष्टि जीव और सम्यम्मिथ्यादृष्टि जीव सम्यक्त्व-प्राप्तिकी 


ओर झुके हुए हो अर्थात्‌ सम्यक्त्व-प्राप्तिमे अनिवाय॑ कारणभूत करणरूब्धिको प्राप्त हो गये हो, वे नियम 
यथायोग्य कर्मोका आख्रव और बन्ध करते हुए भी दर्शंनमोहनीयकमंकी यथासम्भवरूपमे विद्यमान मिथ्यात्, 
सम्यम्मिध्यात्त और सम्यक्‌प्रकृतिरुप तीन तथा चारित्रमोहनीयकमंके प्रथम भेद अनन्तानुवन्धी कपायकी 
नियमसे विद्यमान--क्रोध, मान, माया और लोभ-रूप चार---इस तरह सात कर्म-प्रकृतियोका उपझम, क्षय 
या क्षयोपशम रूपमे सवर और निर्ज॑रण किया करते है । इसी तरह चतुर्थ गुणस्थानसे लेकर आगेके गुण- 
स्थानोमे विद्यमान जीव यथायोग्य कर्मोका आख्रव और बन्ध, यथायोग्य कर्मोका सवर और निर्जरण किया 
करते है । 

उपयु क्त विवेचनका फलितार्थ 


उ'यमय दयारूप शुभ प्रवृत्ति कत्तंव्यवश किया करते है। कोई अभव्य और भव्य मिथ्यादृष्टि जीव सकली- 
पापमय अदयारूप अशुभ अवृत्तिके स्वथा त्यागपुर्वक, आरम्भीपापमय अदयाछप शुभ श्रवृत्तिके साथ कत्तंव्यवश 
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पृण्यमय दयारूप शुभ प्रवृत्ति किया करते है एवं कोई अभव्य और भव्य मिथ्यादृष्टि जीव सकल्पीपापमय 
अदयारूप अक्षुभ प्रवृत्तिके सर्वया व आरम्भीपापमव अदयारूप अशुभ प्रव॒त्तिके एकदेश अथवा स्वदेश त्याग- 
पूर्वक करत्तव्यवद्य पुण्यमय दयारूप शुभ प्रवृत्ति किया करते है । 


२ कोई सासादनसम्यग्दृष्टि जीव सामान्यरूपसे सकल्पीपापमंय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिके साथ पूर्व 
सस्कारके बललपर कत्तंव्यवश पुण्यमय दयारूप शुभ प्रवृत्ति किया करते है । कोई सासादनसम्यग्दृष्टि जीव 
पृव॑ सस्कारके वलूपर सकल्पीपापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिसे सर्वथा निवृत्तिपूर्वक आरम्भीपपमय अदयारूप 
अशुभ प्रवृत्तिके साथ कत्तंब्यवश पुण्यमय दयारूप शुभ प्रवृत्ति किया करते हैं, और कोई सासादनसम्यर्दुष्टि 
जीव पूर्व सरकारवश सकल्पीपापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिसे सवंथा व आरम्भीपापरूप अदयारूप अशुभ 
प्रवुत्तिसि एकदेश अथवा स्वदेश निवृत्तिपूवंक कत्तंव्यवद्य पुण्यमय दयारूप शुभ प्रवृत्ति किया करते हें । 


३ सम्यस्मिथ्यादुप्टि जीव ग्रद्यपि भव्य मिथ्यादृष्टि और सासादनसम्यरदृष्टि जीवोंके समान ही प्रवृत्ति 
किया करते है, परन्तु उनमे इतनी विशेषता है कि वे सकल्पीपापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्ति किसी भी रूपमे 
'नही करते है । 

४ चतुर्थ गुणस्थानसे छेकर आगेके गुणस्थानोमे विद्यमान सभी जीव तृतीय गुणस्थानवर्ती जीवोके 
समान सकल्पीपापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिसे सर्वथा रहित होते हैं । इस तरह चतुर्थ गुणस्थानवर्ती जीव 
या तो आसक्तिवश आरम्भीपापमय अदयाहूप अशुभ प्रवृत्तिके साथ कत्तंव्यवश पृण्यमय दयारूप शुभ प्रवृत्ति 
किया करते हैं अथवा आरम्भीपापमय अदयारूप अशजम्न प्रवृत्तिसे एकदेश या सर्वदेश निवुत्तिपुर्वंक कत्तंव्यवश 
पुण्यमय दयारूप शुभ प्रवृत्ति किया करते हू । 


५, पचम गुणस्थानवर्ती जीव नियमसे आरम्भीपापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिस एकदेशनिवृत्तिपुवंक 
दयारूप शुभ प्रवृत्ति किया करते हैँ, क्योकि ऐसा किये बिना जोबको पचम गृणस्थान कदापि प्राप्त नही होता 
है । इतना अचदय है कि कोई पचम गृणस्थानवर्तों जीव आरम्भीपापमय अदया रूप अशुभ प्रवृत्तिसे सर्वदेश- 
निवृत्तिपुवंक कत्तंव्यवश पृण्यमय दयारूप शुभ प्रवृत्ति किया करते है । 


६. पप्ठ गुणस्थानवर्ती जीव नियमसे आरम्भीपापमय अदयारूप अशुभ प्रव॑त्तिसे संदेश निवृत्ति-पूर्वक 
कत्तंव्यवश पुण्यमय शुभ प्रवृत्ति करते हैं, वयोकि ऐसा किये विना जोवको पप्ठ गुणस्थान प्राप्त नही होता । 


७ पप्ठ गुणस्थानसे आगेके गुणस्थानोमें जीव आरम्भीपापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिसे सर्बंया निवृत्त 
रहता है तथा पुण्यमय दयारूप शुभ प्रवृत्ति भी बाह्य रूपमे नहीं करते हुए अन्तरंगरूपमें ही तव तक करता 
रहता है, जब तक लवम गणस्थानमे उसको अग्रत्याब्यानावरण, प्रत्यास्यानावरण और सज्वरून कपायोकी 
फ्रोप-प्रकृतियोके सर्ववा उपशम या क्षय करनेफी क्षमता प्राप्ण नहीं होती । तालये यहू है कि छीपके 
अप्रत्याद्यानावरण क्रोपरुमंका उदय प्रथम गुणस्थानसे फेकर चतुर्थ गुणस्थानके अन्त समय लक रहता 
भौर पच्मगणस्थानमे जौर उसके आगे उत्तह्रा क्षयोपद्यम हो रहा करता है । इसी तरह जोवके प्रत्यास्यावा- 
वरुण क्रोपकर्मझा वदय प्रथम गगस्पानते ले हर पंचम भुणस्थानके अन्त समय तक रहा करता हूं) इसी तरह 
जावरफ पत्याध्मानावरण फ्रायक्मफोीं उदय प्रथम गशदधानतसे छेरार परचम गणस्थानदा उनसे समय तक रहा 
फरता 6, जोर पव्ठ गणत्वानम जौर उम्दा जागे उसका छक्मथोपशम दी रहा करता & तथा देने सना सुस- 
स्थानोगे सम्धदनझोपकर्म शा उदय ही रहा करता है। परत संब्बवलनक्ाधपर्मेपा उदव ये अवस्थास्याना- 
परेथ और प्रत्याध्यानाजरण कोप कनेहि क्षमोप्रणम तब तह रहा इरता हे जब तक तयम गुणस्मानम इसका 
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सवंथा उपशम या क्षय नही हो जाता हैं। अगप्रत्यात्यानावरण क्रोध कर्मी बन्‍्ध चतु्य गुणस्थानक्े 
निश्चित भाग तक ही होता है। इन सबके बन्धका कारण जोबफी भाववतों शक्तिके हुदय और मल्िणे 
सहारेपर होने वाले यथायोग्य परिंणमनोंमे प्रभावित जीवकी क्रियावतों क्षक्तिका मानसिक, वाचनिकओ! 
कायिक यथायोग्य प्रवृत्तिरृप परिणमन ही हैँ । जीव चतुव॑ गृुणस्थानमे जब तक जारमस्भी पाप वद्याल 
अशुभ प्रवृत्तिका यथायोग्य रूपमें एकदेश त्याग नही ऊरता, तब तक तो उसके अप्रत्यास्यावावरण क्रोवकारा 
बन्ध होता ही रहता हैं | परन्तु वह जीव यदि आरम्भीपापमय जदबरारूप अश्युभ प्रवृत्तिका एकदेश् लागछ 
देता है और उस त्यागके आधारपर उसमे कदाचित्‌ उस अग्रत्यात्यानावरण क्रोधकर्मके क्षयोपरामकी क्र 
प्राप्त हो जाती है तो इसके पूर्व उस जीवमे उस क्रोधकर्मके वन्चका अमाव हो जाता है। यह अवस्था चर 
गुणस्थानके समान प्रथम और तृतोय गृणस्थानमें भी छाग होतो हैं। इसी तरह जीव पचम गृणस्थानरं के 
तक आरम्भीपापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिका स्वदेश त्याग नहीं करता तव तक तो उसके प्रत्यात्यानार! 
क्रोधकर्मका वन्‍्ध होता ही है, परन्तु वह जीव यदि आरमस्भीपापमय अदयाहूप अशुभ प्रवृत्तिका पे 
त्यागकर देता है और इस त्यागके आघारपर उसमे कदाचित्‌ उस प्रत्याल्यातावरण क्रोधकर्मके क्षयी 
क्षमता प्राप्त हो जाती है तो इसके पुर्वे उस जीवमे उस क्रोधकर्मके वन्धका अभाव हो जाता है । यह ली 
पत्तम गुणस्थानके समान प्रथम, तृतीय और चतुर्थ गुणस्थानोमें भी छागू होती हैं । पत्रम गुणस्थानक भा 
गुणस्थानोमे तव तक जीव सज्वलन क्रोधकर्मका वन्‍्ध करता रहता है. जब तक वह नवम गुणस्थानर्म दल 
अनुकूल अपनी मानसिक, वाचनिक और कायिक प्रवृत्ति करता रहता हैं। और जब वह नव गुणस्थाता 
सज्वलन क्रोघकर्मके उपशम या क्षयकी क्षमता प्राप्त कर लेता है तो इसके पूर्व उस जीवमें उस 
बन्धका अभाव हो जाता है | 

इतना विवेचन करनेमे मेरा उद्देदय इस वातको स्पष्ट करनेका है कि जोवकी क्रियावती शर्त 
मानसिक, वाचनिक और कायिक अदयारूप अशुभ और दयारूप शुभ श्रवृत्तियोंके रूपमें होनेवाडे लेके 
ही क्रोषकर्मके आख़व और बन्धमे कारण होते है और उन प्रवृत्तियोका निरोध करनेसे ही उत पोहतीयकरे 
सवर और निर्जरण करनेकी क्षमता जीवमें आती है। जीवकी भाववती शक्तिका न तो पके 
उदयमें होनेवाला विभाव परिणमन आज्भरव और बन्धका कारण होता है और न ही मोहनीयकर्मके उप, 
क्षय या क्षयोपशममें होनेवाला भाववती शक्तिका स्वभावरूप शुद्ध परिणमन सवर और निर्जराका कारण 
है । इतना अवश्य है कि जीवकी भाववती शक्तिके हृदयके सहारेपर होनेवाले तत्त्वश्रद्धानव्प हे 
अतत्त्वश्रद्धानरूप अशुभ तथा मस्तिष्कके सहारेपर होनेवाले तत्त्वज्ञानहप शुभ और अतत्तनज्ञानह। से 
परिणमन अपनी शुभरूपता और अशुभरूपताके आधारपर यथायोग्य शुभ और अशुभ कर्मोके ऑल हे 
बन्धके परम्परया- कारण होते है, और तत्त्वश्रद्धान व्यवहा रसम्यर्दश्शनके रूपमें तथा तत्वज्ञोत व्यवह्ी ' 
सम्यग्ज्ञानके रूपमें यथायोग्य कर्मके आस्रव और बन्धके साथ यथायोग्य कर्मोके सवर और तिजंराकें भी 
परम्परया कारण होते है । 

इस विवेचनसे यह बात अच्छी तरह स्पष्ट हो जाती है कि क्रियावती शक्तिके परिणमनस्वरूप जीवों 
मानसिक, वाचनिक और कायिक अदयारूप अद्ुुभ और दयारूप शुभ प्रवृत्तियाँ यथायोग्य अरे का के 
कर्मोके आस्रव और बन्धका साक्षात्‌ कारण होती है. तथा अदयारूप अशुभ श्रवृत्तिसे निवृत्तियूवंक की 
दयारूव शुभ प्रवृत्ति यथायोग्य कमोंके आख़व और बन्धके साथ यथायोग्य कर्मोके सवर और 
साक्षातु कारण होती है, एवं जीवकी क्रियावती शक्तिके परिणमन स्वरूप तथा दयारूप शुभ और 
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अशुभ रुपतासे रहित जीवकी मानसिक, वाचनिक और कायिक योगहूप प्रवृत्ति मात्र सातावेदनीयकर्मके 
आख्रवपूर्वक फेवल प्रकृति और प्रदेशरूप बन्धका कारण होती है, तथा योगका अभाव कर्मोके संवर और 
निर्जरणका कारण होता हूं । 

इस सम्पूर्ण विवेचनसे यह वात अच्छी तरह स्पष्ट हो जाती हैं कि जीव-दया पुण्यरूप भी होती है, 
जीवके शुद्ध स्वभावभूत निशचयधर्म रूप भी होती है तथा इस निश्चयधर्मरूप जीवदबाकी उलत्तिमें कारणभूत 


व्यवहारघमंरूप भी होती है । भर्थाद्‌ तोनों प्रकारकी जीवदयाएँ अपना-अपना स्वतन्त्र अस्तित्व जोर मह्ृत्त्व 
रखती हू । 
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जेसागमर्मे कमंवनन्‍्ध 


गुणस्थानोफी व्यवस्था 

गोब्मटसार जो कण्डड गाया तीनमें गुनस्थाना ही आवश्या मोटे और मोपफ भाधासर ब्रतलाई गईं 
है । इसका ह्ष्टीकरण निम्ग अकार ई-+ 

आगममे ससारी जीवोकि १४ गृगदयान सिदिमस किये गये /ै--मिम्पादुप्ठि, सासादनमम्मदृष्ि 
मम्पस्मिथ्यादृस्टि, अधिरससम्पसदष्दि, उेदायिस्स, प्रमताविश्स, जैप्गगरनधिर्त, जा किरण, अंनिवृत्तितल, 
सूदमलोभ, उपशारतमोह, क्षाममोह, सथोगोवठी ओर अयागही । इनका निर्धारण मीवमे प्रोहतीकर्मरी 
मयायोग्य प्रकुत्तियोंके उप्य, उतशम, द्षाय था दायोपशंश और ब्ोगके संदुभाय कर अनाव आधव्राल़र 
होता हूँ 

प्ोहनोयकर्मक दर्शनमोट्नीय और नाश्धिमोरनोबक रूपमे दो भेद ४ । उनमें दर्भवमोहनीयकारे 
मिव्यात्व, सम्पम्मिथ्यात्थ और सम्यक्ताप्रहतिक रूपये तीन भेद है। चारिध्रमोदनीगकमके कृष्णयवेर्सो: 
और अकपायवेंदनोयके रूपये दो भे३ 8 । फ्यायपेदनोय कर्म समझने क्रोम, माल, सायं और लोभके हपने 
चार भेद है तथा मे चारो अनन्तानवन्धो, अभ्रत्याश्यानाअर्ण, प्रत्याक््यानायरण और तज्दलनके झुपमें चाए 
चार प्रफारके हूँ । फलत फपाययेदनीयकमके १६ भेद हो जाने &। अफ्पामवेदनीयकर्मके हस्त, रह 
अरति, शोक, भय, जुगृुप्सा, पुवेद, स्टीवेद और नपुसफ्वेदके रूपने ९ भेद हैं । गुणस्थानोकी चहुझे 
सल्याके निर्धारणमे दर्शनमोहनोयकर्मंदरों उत्त तोन और फंपायवैदनीयकर्ंकीं १५ प्रकृतियोका हो उ्य़ोग 
हैं, अकपायवेदनीयऊर्मकी ९ प्रकृतियोफा गुणस्वानोंडी चतुदंश सक्याफें लि्धारणमें उपयोग नहीं है रह 
स्पष्टीकरण इस प्रकार ह-- 

दर्शनमोहनीयकर्मकी मिथ्यात्वप्रकृतिके उदयमें जोवफ़ी भाववतीशक्तिका जो परिणमन होता हैं कहे 
प्रथम भिथ्यादृष्टि गुणस्थान हूँ । 


जिस समय सम्यग्दृष्टि जीव प्रथम गुणस्थानकी ओर आता है उस समय मिथ्यात्वकर्मका उदय | 
होकर प्रथमत यदि अनन्तानुवन्धोकमंका उदय होता हैं तो उस समय जोवकी भाववतोशक्तिका जो परि 
णमन होता है व द्वितोय सासादनसम्यस्दृष्टि गुणस्थान है-। यहाँ यह ज्ञातव्य हैं. कि द्वितीयोपश्म सम्पर्दू:ि 
जीव यदि द्वितीय सासादनसम्यग्दृष्टि होता है तो वह विसयोजित अनन्तानुवन्धी प्रकृतियोकी सयोजना कं त 
उसके उदयमे होता हूँ । 


दर्शनमोहनीयकर्मकी सम्यग्मिथ्यात्वप्रकृतिके उदयमे जोवकी भाववतीशक्तिका जो परिणमन होता ६ 
वह तृतीय सम्यम्मिथ्यादु ष्टि गुणस्थाच है । 


दर्शनमोहनीयकमंकी उक्त तोन और अनन्तानुवन्धी कबषायकी उक्त चार इस. प्रकार सीत॑ इक 
उपदाम, क्षय या क्षयोपशम और अप्रत्यास्यानावरण कथायके उदयमें' जीवको भाववत्रोशक्तिका जो पर 
होता है वह चतुर्थ अविरतसम्यर्दृष्टि गुणस्थान हैं । 

अग्रत्यास्यानावरण कषायके क्षयोपशममें जीवकी भाववतीशबितिका जो परिणमन होता 


है वह परी 
देशविरत गुणस्थान है । ' 
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प्रत्यास्यंनाव रण कषायके क्षयोपशम और सज्वलनकषायके तीव्र उदयमें जीवकी भाषवतीशक्तिका 
जो परिणमन होता है वह षष्ठ प्रमत्तविरत गुणस्थान हैं । 


औपशमिक, क्षयोपशभिक या क्षायिक सम्यरदृष्टि जीवमे जब सज्वलनकषायका सामान्यरूपसे मदोदय 
होता है तब जीवकी भाववत्तीशक्तिका जो परिणमन होता हैँ तब वह सप्तम स्वस्थानाप्रमत्त गुणस्थान कह- 
लाता है तथा औपशमिक या क्षायिक सम्यरदृष्टि जीवमे जब सज्वलन कषायका विशेषरूपसे मदोदय होता है 
तब वह सातिशय-अप्रमत्त गुणस्थान कहलाता हैं। वह सातिशय-अप्रमत्त गुणस्थानवर्ती जीव नियमसे अध - 
करणरूप आत्मविशुद्धिको प्राप्त रहता हूँ । 


सज्वलनकथायके मन्दतर उदयमें औपशमिक या क्षायिक सम्यरदृष्टि जीवकी भाववतीशक्तिका जो 
परिणमन होता है वह अष्टम अपूर्वकरण गृणस्थान है । यह जीव नियमसे अपुर्वकरणरूप आत्मविशुद्धिको प्राप्त 
रहता है । 


सज्वलन कषायके मन्दतम उदयमे औपशमिक या क्षायिक सम्यरदृष्टि जीवकी भाववतीशक्तिका जो 
परिणमन होता है वह नवम अनिवृत्तिकरण गुणस्थान हूँ । इस अनिवृत्तिकरण गुणस्थानमे जीव अकषायवेदीनीय 
प्रकृतियोंके साथ अप्रत्याइ्यानावरण और प्रत्याख्यानावरण' कंषायोकी सम्पूर्ण प्रकृतियोका यथायोग्य उपशम्त 
या क्षय करता है तथा सज्वलनकषायकी क्रोध, मान, माया प्रकृतियोका भी यथायोग्य उपशम या क्षय करता 
हैं एव सज्वलन लोभ प्रकृतिका कषंण भी करता है । 


सज्वलनकषायकी सूक्ष्मताको प्राप्त लोभ प्रकृतिका उदय रहते हुए जीवकी भाववतीशक्तिका जो 
परिणमन होता है वह दशम सुक्ष्मलोभ गुणस्थान कहलाता हैँ । 


दर्शंनमोहनीयकमेकी रे ओर अनन्तानुबन्धी कपायकी ४ इन ७ प्रकृतियोके उपशम अथवा क्षय तथा 
चारित्रमोहनीयकमंकी शेष सभी प्रकृतियोंके उपशममे जीवकी भाववतीशक्ति जो परिणमन होता हैँ वह १श१वाँ 
उपशान्तमोह गुणस्थान हूँ । 

सम्पूर्ण मोहनीयकमंके क्षयमें जोवकी भाववतोशक्तिका जो परिणसन होता हैँ वह १शवाँ क्षीणमोह 
गुणस्थान हूँ । 


यत १२वाँ गुणस्थान सम्पूर्ण मोहनीयकर्मका क्षय होनेपर होता है और यह स्थिति जीवको १३वें 
और, १४वें गुणस्थानोमे भी रहती हैं, अत इस आधारपर इन तीनो गुणस्थानोमे समानता पाई जाती.है 
तथापि १२वें गृणस्थानवर्ती जोवको अपेक्षा १३वें और १४वें गुणस्थानवर्ती जीवोमे यह विशेषता पाई जाती 
हैं कि उनमे ज्ञानावरण, दर्शनावरणः और अन्तराय इन तीनो कर्मोका सवंथा क्षय होजानेके कारण जीवकी 
भाववतीशक्तिके परिणमनस्वरूप केवलज्ञान आदि गुणोका विकास भी पाया जाता हैं । इसी प्रकार १३वे 
और १४वें गुणस्थानवर्तों जोवोमे भी यह विशेषता पाई जाती है कि जहाँ १३वें गुणस्थानवर्ती जीवोने 
क्रियाशील पौदुगलिक सन, बोलनेके स्थानभूत वचन और कायके अवलम्बनसे उन जीवोकी क्रियावतीशक्तिके 
परिणमनस्वरूप हलन-चलत क्रियारूप योग पाया जाता है वहाँ १४वें गुणस्थानवर्ती जीवोमे पौदूगलिक मन, 
वचन और कायका सद्भाव रहते हुए भी उनके निष्क्रिय हो जानेसे योगका सबंथा अभाव हो जाता है। इस 
प्रकार १४ गुणस्थानोकी व्यवस्था निराबाध हो जाती हैँ । 


११८ सरस्वती-वरदपुन्र प॑० बंशीघर व्याकरणाचाय॑ अभितन्वन-प्रन्थ 


कर्मबन्धका मूल कारण 


जीव ओर पुद्गल दोनो द्रव्योमे स्‍्वभावत भाववतीशक्तिके साथ क्रियावतीशक्ति भी पायी जातों 
है । उस क्रियावतीशक्तिके आधारपर ही जीव और पुदुगल दोनो द्रव्योमे हलन-चलन क्रिया होती है! सगारी 
जीवोमे क्रियाशील पौदुगलिक मत या वचन या कायके अवलम्बनसे जो हलन-चलन क्रिया होती है उपे ही 
योग कहते हैँ और वह योग ही कर्मबन्धका मूल कारण हैं। उसका सद्भाव जीवोमें प्रथमगुणस्थानसे लेकर 
१३वें गुणस्थानतक पाया जाता है, इसलिए उनमें विद्यमान जीवोमे नियमसे प्रतिक्षण कर्मवन्ध होता रहा 
हैं । यत १४वें गुणस्थानवर्ती जीवमे पौदूगलित मन, वचन और कायका सज््भाव रहते हुए भी उनके निष्किय 
हो जानेसे योगका अभाव रहता हैं अत वहाँ कर्मबन्ध नही होता । 


यहाँ यह ज्ञातव्य है. कि सम्यम्मिथ्यात्व गुणस्थानमे जीवके जो आयुकमंका बन्ध नहीं होता उप्रका 
कारण वहाँ योगकी अनुकूलताका अभाव है । तथा आदिके तीन गुणस्थानमें तीर्थंकर प्रकृतिका व आदिके छह 
गुणस्थानोमे आहारकशरीर और भआहारकअज्भीपागका जो बन्ध जीवके नही होता है उसका कारण वहाँ भी 
योगकी अनुकूलताका अभाव है। इसी प्रकार नीचे-नीचेके गुणस्थानोमें वन्धको प्राप्त होनेवाली प्रकृतियोंी 
ऊपर-ऊपरके गुणस्थानोमे जो बन्ध व्युच्छित्ति हो जाती है उसका कारण भी वहाँ योगकी तरतमताको है 
माना जा सकता है| 

'. कर्मबन्धके विषयमें यह भी ज्ञातव्य है कि आगममें बन्धके चार भेद बतलायें गये है-अकतिबन्ध, 

प्रदेशबन्ध, स्थितिबन्ध और अनुभागवन्ध । आयगममें यह भी स्पष्ट कर दिया गंया है कि प्रकृतिबन्ध और 
प्रदेशवन्ध योगके आधारपर होते है व स्थितिबन्ध और अनुभागबन्ध कषायोके आघारपर होते हैं । 

तात्पर्य यह है कि योगके आधारपर ज्ञानावरणादि कर्मंवर्गणाओका आज्वव होता है और उस बात 
आधारपर उन वर्गणाओका आत्माके साथ जो सम्पके होता है उसका नाम प्रकृतिबन्ध है तथा वे कमंबगंणाएं 
कितने-कितने परिमाणमें आत्माके साथ सम्पर्क करती हैं उसका नाम प्रदेशबन्ध है । फलछत प्रकृतिबत्य और 
प्रदेशवन्ध दोनोको योगके आधारपर मान्य करना युक्त है । 

यहाँ प्रइन उठता है कि क्या ज्ञानावरणादि कर्मोकी प्रकृतिका निर्माण योगके आधारपर होता है ' 
तो ऐसा नही है, क्योकि योगका कार्य ज्ञानावरणादि कर्मवर्गंणाओका आख्रवपूर्वक आत्माके साथ सम्पक करा 
मात्र ही है अतएवं यह स्वीकार करना होगा कि कर्मबर्गंणाओका जो ज्ञानावरणादि कर्मरूप परिणमन होता ६ 
वह उन वर्गणाओमें विद्यमान उस-उस कर्मरूप परिणत होनेकी स्वाभाविक द्रव्यभूत यौग्यताके आधारपर हीवां 
है । इतनी बात अवश्य है कि वे वर्गणाएँ तभी ज्ञानावरणादिकर्मझेप परिणत होती है जब वे योगके आधार 
पर आख़वित होकर आत्माके साथ सम्पर्क करती है । इससे निर्णीत होता है कि ज्ञानावरणादिं आठो कर्मोकी 
वर्गंणाएँ पृथक्‌-पृथक्‌ ही लोकमें व्याप्त हो रही है तथा योगके आधारपर उनका आख़व होकर आत्माके वीर 
जो सम्पर्क होता है उसे ही प्रकृतिबन्ध कहना चाहिए । ज्ञानावरणादि भाठो कर्मोकी वर्गणाओके पृथक 
होनेके कारण ही वे आठो कम कभी एक-दूसरे कर्मप परिणत नही होते है । े 

इसौप्रकार दर्शनमोहनोयकर्म चारित्रमोहनीयकर्मझप और चारित्रमोहनीयकम दर्शानमोहनीयकर्मूप कमी 
परिणत नही होते एवं चारो आयुकर्म भी कभी एक-दूसरे आयुकरमंझ्प परिणत नही होते । इससे भी निर्णीते 
होता है कि दर्शनमोहनीय और चारित्रमोहनीय दोनो कमोंकी एव चारो आयुकर्मोकी वर्गणाएँ छोकर्म पृ 
पुथक्‌ ही विद्यमान है । वर्धा उनका योगके आधारपर आख्व होकर आत्माके साथ जो सम्पक होता है वह 
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योगके आधारपर होता है। गोम्पट्सार कर्मकाण्डमें जो 'बहुमागे समभागो” इत्यादि गाथा १९५ पायी 
जाती है उपका आशय यही ग्रहण करना चाहिए कि योगके आधारपर एक साथ कमंबगंणाओका जो आस्रव 
होता है वह आख्रव सबसे अधिक वेदनीयकर्मकी वर्गणाओका होता है, उससे कम मोहनीयकमंकी व्गणाओका 
होता है, उससे कम ज्ञानावरण, दर्शनावरण और अन्तरायकर्मकी वर्गणाओका होता है, उससे कम नाम और 
गोत्र कर्मकी वर्गंणाओका होता हैं और उससे कम आयुकर्मकी वर्गणाओका होता है । 
चारो आयुकर्मोंकी वर्गंणाओके विषयमे यह भी ज्ञातव्य है कि एक आयुकमंकी वर्गगाओके आख्रवके 
अवसरपर अन्य तीनो आयुकर्मोकी वर्गणाओका आख़ब नही होता, वयोकि चारो आयुकर्मोकी वर्गणाओके 
आस्रवके लिए परस्पर विरुद्ध योग कारण होता हैं। फलतः जिस समय अनुकूछ योगके आधारपर किसी एक 
आयुकर्मकी वर्गणाओका आख्रव होता हैं उस समय अनुकूल योगका अभाव रहनेके कारण अन्य तीन आयु- 
कर्मोंकी व्गंणाओका आजस्रव नही होता है। इसी प्रकार चारो आयुकर्मोंकी वर्गगाओंके विषयमें यह भी 
ज्ञातव्य हैं कि जिस प्रकार अन्य सात कर्मोकी व्गंणाओका आजख्तनव अनुकूल योगके सद्भावमे प्रतिसमय होता है 
उस प्रकार चारो आयुकर्मोकी व्गंणाओका आख्रव अनुकूल योगका अभाव रहनेके कारण प्रतिसमय न होकर 
कमंभूमिज मनुष्य और तियंज्च जीवोकी भुज्यमान आयुका त्रिभाग शेष रहनेपर व भोगभूमिज मनुष्य और 
तियंउनच जीवोंकी भुज्यमान आयुका ९ माह शेष रहनेपर एवं देव और नारकीय जीवोकी भुज्यम्ान आयुका 
छहमाह शेष रहनेपर ही 'होता है और तब भी अनुकूल योगका सद्भाव हो तो ही होता है अन्यथा 
नही । यहाँ सव॑त्र योगकी अनुकूलताका आधार अन्य अनुकूल निम्ित्त सामग्रीके समागमको ही समझना 
चाहिए । 
सभी कर्मोकी वर्गंणाओके आखवमें कारणभूत व आत्माकी क्रियावती शक्तिके परिणमन स्वरूप उक्त 
योग यद्यपि यथाप्राप्त क्रियाशीक पौदूगलिक मन, वचन और कायके अवलूम्बनपुर्वेक होता है, परन्तु उस 
योगके साथ जबतक चारित्रमोहनीयकरमके उदयके सदभावमें यथायोग्य नोकमँभूत निमित्तोंक सहयोगसे आत्मा- 
की भाववती शक्तिके परिणमनस्वरूप रागद् ५ होते रहते हैँ तब तक आत्माके साथ सम्पर्कंको प्राप्त सभी 
कमवरगंणाओके स्थितिबन्ध और अनुभागबन्ध भी नियमसे होते रहते है । 
कमरूप परिणत वर्गंणाओका आत्माके साथ यथासम्भव अन्तर्मुहुतंसे छेकर यथायोग्य समय तक सम्पर्क 
बना रहना स्थितिबन्ध है और उनमें आत्माको फल प्रदान करनेकी शक्तिका प्रादुर्भाव होना अनुभागबन्ध है । 
इससे निर्णात होता हैं कि कमंव्गंणाओका आत्माके साथ सम्पक होना अन्य बात हैं और उस सम्पर्कका किसी 
नियतकाल तक बना रहना अन्य बात है । 
उपयुक्त विवेचनके अनुसार मैं यह कहना चाहता हूँ कि ११वें, १२वें और १३वें गुणस्थानोमे विद्यमान 
जीवोके साथ जिस योगके आधारपर सातावेदनीयकमंकी बगंणाओके प्रकृतिबन्ध और प्रदेशबन्ध होते हैं इसी 
योग के आघारपर श्री १०८ आचाय॑ विद्यासागरजी महाराजकी अकिचित्कर पुस्तकके पु० ७-८ पर उत्त 
जीवोके साथ उसी सातावेदनीयकर्मकी उन वर्गणाओके जो स्थितिबन्ध और अनुभागबन्ध बतलाये गये है व 
समर्थंनमे तक और आगम वचन प्रस्तुत किसे गये हूँ यह सब मुझे सम्यक प्रतीत नही होता है । इसका स्पष्ठी- 
करण इस प्रकार हँ--- 
१, पूव॑म किये गये सकेतके अनुसार जब जिस योगके आधारपर ज्ञानावरणादि कर्मोको वर्गंणाओका 
आज्व होता है उसी योगके आधारपर तब उन वर्गणाओका आत्माके साथ सम्पर्क भी होता हैं एवं वे वर्गणायें 
उस सम्पर्कके निमित्तते ही ज्ञानावरणादिकर्मेझप परिणत होतो हैँ । फलत यह सव विपय प्रकृतिवन्धकी 
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परिधिम आता है तथा ज्ञानावरणादिकर्मझूप परिणत उन वर्गणाओका आत्माके साथ उत्त मम्पर्कके यथासम्भव 
अन्तर्मुहतंसे लेकर सत्तर कोढाकोढी सागर पर्यन्त यथायोग्य काछ तक बने रहनेकी योग्यताका विकास स्थिति- 
बच्धको और उनमें जीवको स्वकीय फल प्रदान करनेकी' योग्यताका विकास अनुभागवन्धकी परित्रिमें आते हैं। 
इससे निर्णीत होता है कि जीवकी भक्रियावती शक्तिके परिणमनस्वरूप योगके आधारपर कर्मवर्गंणाओके 
आत्माके साथ प्रकृतिवनन्‍्ध और प्रदेशवन्ध होते है, स्थितिबन्ध और अनुभागवन्ध नही होते । वे दोनो व्यय 
उस-उस कपायके उदयमे यथायोग्य नोकमोके सहयोगसे होनेवाले जीवकी भाववती शक्तिके परिणमन स्वरुप 
राग-ढईं पके आधारपर ही होते हैं । आगममे जो प्रकृतिवन्ध और प्रदेशवन्धकों योगके आघारपर व स्थिति- 
बन्ध और अनुभागवन्धको कपायके आधारपर बतलाया गया है उसका यही अभिभ्राय है । 


२ आगममे स्थितिबन्धका काछ कथायके सदभावमें सामान्यरूपसे कम-से-कम अनम्‌ हूत॑ बतलाया 
गया है व विशेषरूपसे वेदनीयकर्मका १२ मुह॒तं, नाम और भोन्रका आठ मुह॒तं वतलाकर शेप कर्मोक्ा अन्तमहूर्त 
बतलाया गया है जबकि कपायके अभावमें सातावेदनीयकर्मके धन्धका काल उन कमंवर्गंणाओका आत्माके साथ 
सम्पर्क होने व उनकी समाप्ति होने रूपमें एक समय ही सिद्ध होता है। इसलिए स्थितिवन्धके बिना ! वें 
१२वें और १३वें गुणस्थानोमें वंधनेवाले सातावेदतीयकर्मकी उत्पत्ति और समाप्तिका काल एक समय मात्य 
करना ही युक्त हूँ । फलत गोम्मटसार कर्मकाण्डकी गाथा १०२ और उसकी सस्कृतटीकामे उन गुणस्थानोमे 
सातावेदनीयकर्मके बन्चको जो एक समयकी स्थिति वाछा बतलाया गया है उसका सम्बन्ध प्रक्ृतिवन्धे हो 
समझना चाहिए, क्योकि कषायका अभाव होनेसे वहाँ स्थितिबन्धका होना सम्भव नही है। इसी प्रकार कपाय- 
का अभाव होनेसे वहाँ जब स्थितिबन्ध नही होता तो अनुभागबन्ध भी नहीं हो सकता है, क्योंकि वह भी 
कथायके सद्भावमे होता हैं। अतएवं उदयका भी अभाव हो जानेसे वहाँ उसके फलका भोग जीवको नही 
होता । वहाँ जीवको जो सातावेदतीयकर्म के फछका भोग होएा है वह भोग पृव॑में बद्ध वेदनीयकर्मके फ़ठका 
ही होता है । 
कर्मबन्धकी प्रक्रिया ह 

पहले आगमके अनुसार मोहनीयकमंके उदय, उपश्म, क्षय और क्षयोपशमके आधारपर जीवके गुण- 
स्थानोकी जो व्यवस्था बतलायो जा चुकी है उससे निर्णीत होता है कि मोहनीयकर्मका उदय गुणस्थानोकी 
व्यवस्थाका ही आधार हैं| वह उन गुणस्थानोमे होनेवाले कर्मंबन्धमे कारण नही होता । यही कारण है कि 
तत्त्वाथंसूत्र आदि ग्रन्थोमें भिथ्यादशेंन, अविरति, प्रमाद, कषाय और योग ही बन्धके कारण माने गये हैं| 
इसका आशय यह हैं कि मोहनीयकर्मके उदयमे कर्मबन्ध तो होता है परन्तु बन्धका कारण मोहनीयकर्मका 
उदय न होकर उस उदयमे निमित्तोके सहयोगसे यथायोग्य रूपमें होनेवाले जीवके मिथ्यादर्शन, अविरतिं, 
प्रमाद और कषाय एवं योग परिणमन ही है । 

बन्धके कारणोमे निदिष्ट मिथ्यादर्न, मिथ्याज्ञान और मिथ्याचारित्रका उपलक्षण है, क्योंकि जीव 
मिथ्यादर्शनके साथ नियमसे मिथ्याज्ञान और मिथ्याचारित्र पाये जाते है । अत बन्धके कारणोमे मिथ्यादशत 
दब्दसे मिथ्यादशंनके साथ मिथ्याज्ञान और मिथ्याचारित्रका भी समावेश होता है. तथा उनमेसे मिथ्याचारित 
ही बन्वका साक्षात्‌ कारण है। यत वह मिथ्याचारित्र, सिथ्यादर्शन और मिथ्याज्ञानपूर्वक होता है अंत 
परम्परया मिथ्यादर्शन और मिथ्याज्ञानको भी बन्धके कारण स्वीकार किया गया है । । 

सिथ्यादशंनका अथ है अतत्त्वश्रद्धान | बह दो प्रकारका है--एक तो तत्त्वश्रद्धानका न होता और व , 
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अतत्तवका तत्त्वके रूपमें श्रद्धान करना | तत्त्वश्रद्धानके न होने रूप मिथ्यादर्शन एकेन्द्रियसे लेकर असंज्ञी पच्चेन्द्रिय 
तकके जीवोमें पाया जाता है । परन्तु अतत्त्वका तत्त्वके रूपमे श्रद्धान करने रूप मिथ्यादर्शन केवल सज्ञीपचेन्द्रिय 
जीवोमे ही पाया जाता है, क्योक्ति अतत्त्वका तत्त्वके रूपमे श्रद्धान नोकभंभूत हृदयके अवल़म्बनसे होता है जो 
हृदय जैन सिद्धान्तके अनुसार सज्ञीपचेन्द्रिय जीवोमे ही रहता हैं । मिथ्यादशंनका जो मिथ्यापन है वह उस 
दर्शनमोहनीयकर्मकी मिथ्यात्वप्रकृतिके उदयमे' अनुकूल निमित्तोके आधारपर होनेके कारण हे। 


इसीप्रकार मिथ्याज्ञानका अर्थ हैँ अतत्त्वज्ञान | वह भी दो प्रकारका हँ--एक तो तत्त्वज्ञानका न होना 
और दूसरा अतत्त्वका तत्वके रझूपमे ज्ञान करना । तत्त्वका ज्ञान न होने रूप मिथ्याज्ञान भी एकेन्द्रियसे लेकर 
असज्ञीपंचेन्द्रिय तकके जीवोमे पाया जाता है । परन्तु अतत्त्वका तत्त्वके रूपमे ज्ञान करने रूप मिथ्यादशंन पूर्वक 
होनेवाला मिथ्याज्ञान केवल सज्ञीपचेन्द्रिय जीवोमे ही पाया जाता है, क्योकि अतत्त्वका तत्त्वके रूपमे श्रद्धान 
नोकमंभत मस्तिष्कके अवलम्बनसे होता हैं और वह मस्तिष्क जैनसिद्धान्तके अनुसार सन्ञीपचेन्द्रिय जीवोमें ही 
रहता हैं । यहाँ भी मिथ्याज्ञानका जो मिथ्यापन हैं वह उस मिथ्याज्ञानके मिथ्यादर्शनपूर्वक होनेके कारण है । 
मिथ्याद्शंन और मिथ्याज्ञान दोनो जीवकी भाववतीशक्तिके परिणमन हैं तथा दोनो दर्शनमोहनीय 
करके भेद मिथ्यात्वप्रकृतिके उदयके आधारपर निर्मित मिथ्यादुष्टि गुणस्थानंवर्ती जीवमे ही एक साथ पाये 
जाते है । 
सिथ्याचारित्रके विषयमें यह ज्ञातव्य है कि उपर्युक्त मिथ्यादशंन और मभिथ्याज्ञान पूवंक जीवकी 
क्रियावतीशक्तिके परिणमन स्वरूप जो क्रिया-व्यापार उस मिथ्यादृष्टिग्रुणस्थानवर्नी जीवका होता है उसे ही 
मिथ्याचारित्र कहा जाता है और उसका उत्पादन चारित्रमोहनीयकर्मके भेद अनन्तानुबन्धी कषायके उदयके 
प्रभावमे अनुकूल निम्ित्तोके आधारपर होनेवाले जीवकी भाववतीशक्तिके परिणमनस्वरूप राग-द्ेषके भनुसार 
होता हैं । 
यह मिथ्याचारित्र एकेन्द्रिय जीवमें नोकमंभूत काय (शरीर) के अवलम्बनसे, द्वीन्द्रियसे लेकर असज्ञी- 
पच्ेन्द्रिय तकके जीवोमे नोकर्ममत काय और बोलनेके आधारभूत वचनके अवलस्बनसे एवं सज्ञीपचेन्द्रिय 
जीवोमें नोकमंभूत काय, वचन और मन तीनोके अवलम्बनसे होता हूँ । 
उपर्युक्त विवेचनसे यद्यपि यह स्पष्ट होता है कि दर्शनमोहनीयकमंके भेद मिथ्यात्वप्रकृतिके उदयमे 
जीव भिथ्यादृष्टिगुणस्थानवर्तों है और उस जीवके ही अनुकूल निमित्तोके आधारपर मिथ्यादरंन, मिथ्याज्ञान 
और भिथ्याचारित्र होते है । परन्तु वे मिथ्यादर्शन, मिथ्याज्ञान और मिथ्याचारित्र उस जीवमें मिथ्यात्वकमंके 
उदयके सदुभावमे भमियमसे नहीं होते, क्योकि मिथ्यात्वकमंके उदयमें भिश्यादृष्टिगुणस्थानवर्तों कोई-कोई 
सज्ञीपचेन्द्रिय भव्य और अभव्य जीव यदि निमित्त मिलनेपर हृदयके अंवलम्बनसे व्यवहारसम्यर्दर्शन 
और मस्तिष्कके अवलम्बनसे व्यवहारके सम्यग्ज्ञानको प्राप्त होते है, तो उनका क्रिया-व्यापार मिथ्याचारित्र 
रूप न होकर या तो अविरतिरूप होता है या उनके देशविरति हो जानेपर शेप देश अविरतिरूप होता हैं 
अथवा उन्तके महाविरति हो जानेपर २८ मूलूगुणोमे प्रवृत्तिब़्प होता हैं। फलत मेरी समझके अनुसार 
मिथ्यात्वकमंके उदयमे मिथ्यादुष्टिगुणस्थानवर्तो सनज्ञीपचेन्द्रिय उन भव्य और अभव्य जीवोकों जो कमंवन्ध 
होता है वह या तो अविरतिरूप क्रिया-व्यापारके आधारपर होता है या उनके देशविरति हो जानेपर शेप 
कृदेश अविरतिरूप क्रिया-व्यापारके आधारपर होता है या उनके महाविरति हो जानेपर २८ मूलगुणो में 
प्रवृत्ति हूप क्रिया-व्यापारके आधारपर होता है । अतएवं उस क्रिया-व्यापारके मिथ्यात्तारित्ररूप न होनेके कारण 
उनको होनेवाला कर्मंबन्ध मिथ्याचारित्रके आधारपर नही होता है । 
१६ 
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परिधिमें आता है तथा ज्ञानावरणादिकर्मझप परिणत उन वर्गणाओका आत्माके साथ उस मम्पर्कके यथासम्भव 
अन्तर्मृहृतसे छेकर सत्तर कोढाकोढी सागर पर्य॑न्त यथायोग्य काछ तक बने रहनेंकी योग्यताऊ़ा विकास स्थिति- 
बन्धकी ओर उनमें जीवको स्वकीय फल प्रदान करनेकी योग्यताका विकास अनुभागवन्धकी परिधघिमें आते है । 
इससे निर्णीत होता है कि जीवकी “क्रियावती शक्तिके परिणमनस्वरूप योगके आधघारपर कमंबगंणाओके 
आत्माके साथ प्रकृतिबन्ध और प्रदेशवन्ध होते है, स्थितिबन्ध और अनुभागवन्ध नही होते । वे दोनो वन्ध 
उस-उस कषायके उदयसे यथायोंग्य नोकमोके सहयोगसे होनेवाले जीवकी भाववती शक्तिके परिणमन स्वरूप 
राग-द्व षके आधारपर ही होते है । आगममे जो प्रकृतिबन्ध और प्रदेशबन्धकों योगके आधारपर व स्थिति- 
बन्ध ओर अनुभागबन्धको कपायके आधघारपर बत्तलायां गया है उसका यही अभिप्राय है । 


२. आगमसे स्थितिबन्धका काल कथायके सद्भावमें सामान्यरूपसे कम-से-कम अन्तमुहतं बतलाया 
गया है व विशेषरूपसे वेदनीयकरमंका १२ मुहतं, नाम और गोत्रका आठ मुह्॒तं बतछाकर शेय कर्मोक्रा अन्तमुहुर्त 
बतलाया गया है जबकि कषायके अभावमें सातावेदनीयकमंके बन्धका काल उन कर्मवर्गगाओका आत्माके साथ 
सम्पर्क होने व उतकी समाप्ति होने रूपमे एक समय ही सिद्ध होता हैं। इसलिए स्थितिबन्धके बिना १९वें, 
१२वें और १३वें गुणस्थानोमें बंघनेवाले सातावेदनीयकर्मकी उत्पत्ति और समाप्तिका काल एक समय मान्य 
करना ही युक्त हैं । फलत गोम्मटसार कर्मकाण्डकी गाथा १०२ और उसकी सस्कृतटीकामें उन गुणस्थानोमे 
सातावेदनीयकमके बन्धको जो एक समयकी स्थिति वाला बतलाया गया हैं उसका सम्बन्ध प्रकृतिवन्धसे ही 
समझना चाहिए, क्योकि कषायका अभाव होनेसे वहाँ स्थितिबन्धका होना सम्भव नही हैं। इसी प्रकार कषाय- 
का अभाव होनेसे वहाँ जब स्थितिबन्ध नही होता तो अनुभागबन्ध भी नहीं हो सकता है, क्योकि वह भी 
कषायके सद्भावमे होता हैं। अतएवं उदयका भी अभाव हो जानेसे वहाँ उसके फलछका भोग जीवकों नही 
होता । वहाँ जीवको जो सातावेदनीयकर्मके फलका भोग होता है वह भोग पूर्वमे बद्ध वेदनीयकर्मके फलका 


ही होता है । 
कर्म॑बन्धकी प्रक्रिया । 

पहले आगमके अनुसार मोहनीयकर्मके उदय, उपशम, क्षय और क्षयोपशमके आधारपर जीवके गुण- 
स्थानोकी जो व्यवस्था बतलायों जा चुकी है उससे निर्णीत होता है कि मोहनीयकमंका उदय गुणस्थानोकी 
व्यवस्थाका ही आधार है । वह उन गुणस्थानोमे होनेवाले कर्मबन्धमें कारण नहीं होता । यही कारण है कि 
तत्त्वाथंसूत्र आदि ग्रन्थोमें सिथ्यादशेंन, अविरति, प्रमाद, कषाय और योग ही बन्धके कारण माने गये है । 
इसका आदय यह है कि मोहनीयकर्मके उदयमे कर्मंबन्ध त्तो होता हैं परन्तु छन्धका कारण मोहनीयकर्मका 
उदय न होकर उस उदयमें निमित्तोके सहयोगसे यथायोग्य रूपमें होनेवाले जीवके मिथ्यादर्शन, अविरति, 
प्रमाद और कषाय एवं योग परिणमन ही है । 

बन्धके कारणोमें निर्दिष्ट मिथ्यादर्शन, मिथ्पाज्ञान और मिथ्याचारित्रका उपरक्षण है, क्योकि जीवमें 
मिथ्यादर्शनके साथ नियमसे मिथ्याज्ञान और मिथ्याचारित्र पाये जाते है । अंत वन्धके कारणोमे मिथ्यादशंन 
शब्दसे मिथ्यादर्शनके साथ मिथ्याज्ञान और मिथ्याचारित्रका भी समावेश होता हैं तथा उनमेसे मिथ्याचारित्र 
ही बन्चका साक्षात्‌ कारण' है। यत वह भिथ्थाचारित्र, मिथ्यादर्शन और मिथ्याज्ञानपू्वक होता हैँ अत 
परम्परया मिथ्यादर्शन और भिथ्याज्ञानको भी वन्धके कारण स्वीकार किया गया है । 
मिथ्यादशंनका अर्थ है अतत्त्वश्रद्धान । वह दो प्रकारका है--एक तो तत्त्वश्रद्धानका न होना भौर दूसरा 
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अंतत्त्वका तत्त्वके रूपमे श्रद्धान करना । तत्त्वश्रद्धानके न होने रूप मिथ्यादशंन एकेन्द्रियसे लेकर असज्ञी पंचेन्द्रिय 
तकके जीवोमें पाया जाता है । परन्तु अतत्त्वका तत्त्वके रूपमें श्रद्धान करने रूप मिथ्यादर्शन केवल सज्ञीपचेन्द्रिय 
जीवोमे ही पाया जाता है, क्योक्ति अतत्त्वका तत्त्वके रूपमें श्रद्धान नोकभंभूत हृदयके अवलम्बनसे होता है जो 
हृदय जैन सिद्धान्तके अनुसार सज्ञीपचेन्द्रिय जीवोमे ही रहता है । मिथ्यादरशंनका जो, मिथ्यापन है वह उस 
दर्शनमोहनीयकमंकी मिथ्यालप्रकृतिके उदयमे' अनुकूल निमित्तोके आधारपर होनेके कारण है । 


इसीप्रकार मिथ्याज्ञानका अथं है अतत्त्वज्ञान | वह भी दो प्रकारका' हैं--एक तो तत्त्वज्ञानका न होना 
और दूसरा अतत्त्वका तत्त्वकके रूपमे ज्ञान करना । तत्त्वका ज्ञान न होने रूप मिथ्याज्ञान भी एकेन्द्रियसे लेकर 
असज्ञीपंचेन्द्रिय तकके जीवोमे पाया जाता है । परन्तु अतत्वका तत्त्वके रूपमें ज्ञान करने रूप मिथ्यादर्शन पूर्वक 
होनेवाला मिथ्याज्ञान केवल सज्ञीपचेन्द्रिय जीवोमे ही पाया जाता है, क्योकि अतत्त्वका तत्त्वके रूपमे' श्रद्धान 
नोकमंभत मस्तिष्कके अवलम्बनसे होता है और वह मस्तिष्क जैनसिद्धान्तके अनुसार सज्ञीपचेन्द्रिय जीवोमे ही 
रहता है । यहाँ भी मिथ्याज्ञानका जो मिथ्यापन हैं वह उस सिथ्याज्ञानके भिथ्यादर्नपूर्वक होनेके कारण है । 


मिथ्यादशंन और मिथ्याज्ञान दोनों जीवकी भाववतीदशक्तिके परिणमन हैं तथा दोनो दर्शनमोहनीय 
कमके भेद मिथ्यात्वप्रकृतिकि उदयके आधारपर निर्मित मिथ्यादृष्टि गुणस्थानवर्ती जीवमें ही एक साथ पाये 
जाते हू । 
मिथ्याचारित्रके विषयमें यह ज्ञातव्य हैं कि उपर्युक्त मिथ्यादर्शन और मिथ्याज्ञान पुंक जीवकी 
क्रियावतीशक्तिके परिणमन स्वरूप जो क्रिया-व्यापार उस सिथ्यादृष्टिगुणस्थानवर्नी जीवका होता है उसे ही 
मिथ्याचारित्र कहा जाता है और उसका उत्पादन चारित्रमोहनीयकर्मके भेद अनन्तानुबन्धी कषायके उदयके 
प्रभावमे अनुकूल निरमित्तोके आधारपर होनेवाले जोवकी भाववतीशक्तिके परिणमनस्वरूप राग-द्वेषके भनुसार 
होता है । 
यह मिथ्याचारित्र एकेन्द्रिय जीवमे नोकमंभूत काय (शरीर) के अवरूम्बनसे, द्वीन्द्रियसे छेकर असंज्ञी- 
पचेन्द्रिय तकके जीवोमे नोकमंभत काय और बोलनेके आधारभत वचनके अवलम्बनसे एवं सज्ञीपचेन्द्रिय 
जीवोमें नोकमंभूत काय, वचन और मन तीनोके अवलम्बनसे होता है । 
उपर्युक्त विवेचनसे यद्यपि यह स्पष्ट होता है कि दर्शनमोहनीयकमंके भेद मिथ्यात्वप्रकृतिके उदयमे' 
जीव मिध्यादृष्टिगुणस्थानवर्तों है और उस जीवके ही अनुकूल निमित्तोके आघारपर मिथ्यादर्शन, मिथ्याज्ञान 
और भिथ्याचारित्र होते है । परन्तु वे मिथ्यादशंन, मिथ्याज्ञान और मिथ्याचारित्र उस जीवमें मिथ्यात्वकमंके 
उदयके सदभावमे मनियमसे नहीं होते, क्योंकि मिथ्यात्वकर्मके उदयमें भिथ्यादृष्टिगुणस्थानवर्तों कोई-कोई 
सज्ञीपचेन्द्रिय भव्य और अभव्य जोव यदि निमित्त मिलनेपर हृदयके अंवलम्बनसे व्यवहारसम्यग्दर्शन 
ओर मस्तिष्कके अवलम्बनसे व्यवहारके सम्यग्जञानको प्राप्त होते हैं, तो उनका क्रिया-व्यापार मिथ्याचारित्र 
रूप न होकर या तो अविरतिरूप होता हैं या उनके देशविरति हो जानेपर शेष देश अविरतिरूप होता है 
अथवा उनके महाविरति हो जानेपर २८ मुलगुणोमे प्रवुत्ति्म होता है। फलत मेरी समझके बनुसार 
मिथ्यात्रकर्मके उदयमें मिथ्यादृष्टिगुणस्थानवर्तों संज्ञीपचेन्द्रिय उत भव्य और अभव्य जीवोकों जो कमंवन्ध 
होता हैं वह या तो अविरतिरूप क्रिया-व्यापारके आधारपर होता है या उनके देझविरति हो जानेपर शेष 
एकदेश अविरतिरूप क्रिया-व्यापारके आधारपर होता है या उनके महाविरति हो जानेपर २८ मूलगुणों में 
प्रवृत्ति रूप क्रिया-व्यापारके आधघारपर होता है । थत्तएवं उस क्रिया-व्यापारके मिथ्याचारियरूप न होनेके कारण 
उनको दोनेवाला कर्मबन्ध मिथ्याचारिय्रके आधारपर नहीं होता है । 
१६ 


है 


१२२ ' सरस्वतो-वरवपुत्र पं० बंदीधर व्याकरणाचार्य अभिरनन्‍्दन-प्रन्य 


यदि ऐसा न माना जावे तो मिथ्यादृष्टिगुणस्थानवर्ती अभव्य जीवोको मिथ्याचारित्ररूप क्रिया- 
व्यापारके अभावमे जो क्षयोपशम, विशुद्धि, देशना और प्रायोग्यरूब्धियोकी प्राप्ति होती हैं एवं भव्य जीवोको 
उक्त चार लूब्धियोंके साथ जो करणलब्धिकी प्राप्ति होती है वह सब नही हो सकेगी। इसका परिणाम यह 
होगा कि मिथ्यादृष्टिगणस्थानवर्ती संज्ञीपचेन्द्रिय भव्य जीव उस करणलूब्चिके आधारपर जो दर्शनमोहनीय - 
कर्मकी तीन और चारित्रमोहनीयकर्मके भेद अनन्तानुवन्धी कपायको चार इसप्रकार सात प्रकृतियोका उपशम, 
क्षय या क्षयोपशम करता है, अथवा उक्त ७ प्रकृतियोके उपशम, क्षय या क्षयोपशमके साथ जो अप्रत्याख्याना- 
वरणचतुष्कका क्षयोपशम करता है अथवा इसके भी साथ जो प्रत्याख्यानावरणचतुष्कका क्षयोपशम करता 
है यह सब वह नहीं कर सकेगा । अतएव मानना पडता है कि भव्य और अभव्य दोनो हो प्रकारके सज्ञी- 
पच्ेन्द्रिय जीव मिथ्यात्वकरमके उदयमें म्रिथ्यादृष्टिगुणस्थानमें रहते हुए भी अनुकूल निमित्तोका योग सिलनेपर 
व्यवहारसम्पर्दुष्टि और व्यवहारसम्पम्शानी होकर जब मिथ्याचारित्ररूप क्रियाव्यापार नहीं करते है तो 
वे यथायोग्य अविरत या देशविरत या महाव्रती हो जाते है एवं इस आधघारपर ही अभव्य जीव क्षयोपदम, 
विशुद्धि, देशना और प्रायोग्यलब्धियोको प्राप्त कर छेतें है तथा भव्य जीव उक्त लबव्धियोके साथ करण- 
लब्धिको भी प्राप्त कर ढेते हैं । 

संमयसारकी गाथा २७५ से भी यही ध्वनित होता है कि अभव्य जीव भी घम्मका श्रद्धान करता हैं; 
उसका ज्ञान करता है, उसमें रुचि करता है और उसको अपनाता भी है। परन्तु उसकी अभव्यताके कारण 
वह भेदविज्ञानो नही हो सकता ॥ अत्तरुव उससे वह सासारिक भोग ही पाता है। यद्यपि वह यह सब मोक्ष 
पानेकी भावनासे ही करता है; परन्तु वह जब भेदविज्ञानी नही होता, तो मोक्षमार्गी नही बन सकता | 


इस विवेचनसे यही समझमें आता हैं कि अविरतिरूप क्रियाव्यापार करनेवाले व्यवहारसम्यर्दृष्टि 
और व्यवहारसम्यग्ज्ञानी प्रथम गृणस्थानवर्ती अभव्य जीव तथा अविरतिरूप क्रियाव्यापार करनेवाले प्रथम 
गुणस्थानसे लेकर चतुर्थ गुणस्थान तकके भव्य जीव जो कर्मबन्ध करते है वह वे अविरतिरूप क्रिया व्यापारके 
आधारपर ही करते हैं तथा प्रथम गुणस्थान तकके वे ही भव्य जीव और प्रथमगुणस्थानसे लेकर पचमगुणस्थान 
तकके वे ही भव्यजीव देशविरत होनेप र जो कर्मंबन्ध करते है वह वे शेष एकदेशअविर्तिरूप क्रियाव्यापारके आधार 
पर करते है एवं प्रथमगुणस्थानवर्ती वे ही अभव्य जीव और प्रथम गुणस्थानसे लेकर षष्ठ गुणस्थान तकके वे ही 
भव्य जीव महाव्ती हो जानेपर जो कमंबन्ध करते हैं वह वे २८ मूलगुणोमें प्रवृत्तिरूप क्रियाव्यापारके आधारपर 
करते हैं । प्रथमगुणस्थानसे लेकर षष्ठ गुणस्थान पयंन्‍्तके जीवोमेंसे द्वितोय और तृतीयगुणस्थानवर्ती जीवोमें जो 
विद्येपताएँ आगममे प्रतिपादित की गई है वे करणानुयोगकी अपेक्षासे ही है, चरणानुयोगकी अपेक्षासे नही, जबकि 
कमंबन्ध॒की व्यवस्था चरणानुयोगकी प्रक्रियापर हो आधारित है, क्योकि जीवोको जो कमंबन्ध होता हैं व5 
क्रियाशील नोकमंभूत मन, वचन और कायके अवरूम्बनसे जीवकी क्रियावती शक्तिके परिणमनस्वरूप क्रिया- 
व्यापारके आधारपर ही होता है । इतना अवश्य है कि वह कर्मबन्ध मिथ्यादर्शन और मिथ्याज्ञानपुर्वंक मिथ्या- 
चारित्ररूप क्रियाव्यापारके आधारपर भी होता है तथा व्यवहारसम्यग्दशंन और व्यवहारसम्यम्ज्ञानपुर्वंक 
अविरतिरूप या क्रियाव्यापारके आधारपर एकदेश अविरतिरूप क्रियाव्यापारके आधारपर अथवा २८ मूलगुणोमें 
प्रवृत्तिर्प क्रियाव्यापारके आधारपर होता हैं। वे अविरतिरूप या एकदेशअविरतिझूप या २३८ मूलगुणोमे 
प्रवत्तिरप सभी क्रियाव्यापार नियमसे व्यवहारसम्यग्द्शंन और व्यवहारसमस्यग्जानपुवंक ही जोवोम पायें जाते 
है और ये सभी क्रियाव्यापार क्रियाशोल्ल नोकर्मभूत मन, वचन और करायके आधारपर होनेवाले जीवृको 
क्रियावतीशक्तिके परिणमनस्वरूप ही है । 


३ | धर्म ओर सिद्धान्त * १२ई 


यद्यपि मिथ्यादर्शन और मिथ्याज्ञान एवं व्यवहार सम्यर्ज्ञान ये सभी यथायोग्य नोकमभूत हृदय और 
मस्तिष्कके सहारेपर होने वाले जीवकी भाववती शक्तिके ही परिणमन है, परन्तु वे चरणानुयोगकी प्रक्रियामे 
ही अन्तभूत होते हूँ । 

उक्त विवेचनसे यह भी ज्ञात होगा हैं कि मिथ्याचारित्र और अविरतिरूप दोतो क्रियाव्यापारोमें अन्तर 
है, क्योकि जहाँ मिथ्याचारित्र, मिथ्यादर्शन और मिथ्याज्ञान पृवंक होता है वहाँ अविरति व्यवहारसम्यग्द्ंन 
और व्यवहार सम्यग्ज्ञानपूवंक होती है । जहाँ मिथ्याचारित्र आसक्तिवश होनेके कारण सकल्‍पी पाप माना जाता 
है वहाँ अविरति अशक्तिवश होनेके कारण आरम्भी पाप माना जाता है। भिथ्याचारित्र और अविरतिके 
अन्तरको इसप्रकार भी समझा जा सकता है कि मिथ्याचारित्रका सद्भाव प्रथमगुणस्थानमे ही रहता हैं क्योकि 
वह मिथ्यादर्शन और सिथ्याज्ञानपूर्वक ही होता हैं। इसके विपरीत अविरतिका सदुभाव व्यवहारसम्यर्दशंन 
और व्यवहारसम्यग्ज्ञानपू्वक होनेके कारण प्रथम गुणस्थानसे लेकर चतुर्थ गुणस्थान तकके जीवोमे आगम 
द्वारा स्वीकार किया गया है । 


इन सब बातोको ध्यानसे रखकर ही ऊपर बन्धके कारणोमें मिथ्याचारित्र ओर अविरतिको पुथक्‌- 
पुथक्‌ रूपमे ही सम्मिकत किया गया हैं । 


यहाँ यह ध्यातव्य है कि कर्मबन्धमें कारणभूत मिथ्याचारित्र, अविरति, एकदेशअविरति और २८ 
मूलगुणोमे प्रवृत्तिषप सभी क्रियाव्यापार नोकमंभूत मन, वचन और कायके अवलरूम्बनसे होनेवाले जीवकी 
क्रियावतीशक्तिके परिणमनोके रूपमे योग ही हैं। परन्तु ये सभी चारित्रमोहनीयकर्मकी उस-उस प्रकृतिके 
उदयमे यथायोग्य नोकमोके अवलूम्बनसे होनेवाले जीवकी भाववतीश क्तिके परिणमन स्वरूप राग और द्ेषसे 
प्रभावित रहते है एव जबतक उनका प्रभाव उक्त योगोपर बना रहता हैं तबतक उन योगोके आधारपर 
कर्मोके प्रकृतिबन्ध और प्रदेशबन्धके साथ स्थितिबन्ध और अनुभागबन्ध नियमसे होते रहते हैं । 


यत ११वें, १२वें और १३वें गुणस्थानोमे केवल स्वतन्त्र योग ही बन्चका कारण शेष रह जाता है, 
अत उससे कर्मोके केवल प्रकृति और प्रदेशबन्ध ही होते हे, स्थिति और अनुभागबन्ध नही होते । 


यद्यपि बन्धके कारणोमे मिथ्यादर्शन और मिथ्याज्ञानका ही समावेश है, परन्तु पहले स्पष्ट किया जा 
चुका हैँ कि वे दोनों कमके बन्धमें साक्षातृकारण नहीं होकर परपरया ही कारण होते है, क्योकि उनकी 
बन्धकारणता बन्धक्रे कारणभूत मिथ्याचारित्रका उलादन करना ही हैं। दूसरी बात यह है कि मिथ्यादर्शन 
और भिथ्याज्ञान ये दोनो जीवको भाववतोशक्तिके परिणमन है, इसलिए इनका कमंबन्धके मुलकारणभूत 
जीवकी क्रियावतीशक्तिके परिणमन स्वरूप योगमे अन्तर्भाव नही होता है | 

बन्धका साक्षातृकारण जो मिथ्याचारित्र है वह मिथ्याद्शन और मिथ्याज्ञानपूवंक ही होता है और 
उसका सद्भाव प्रथम गुणस्थानमें ही रहता हैँ, आगेके गुणस्थानोमें नहीं । वन्धके कारणोमे जो अविरति और 
शेष एकदेश अविरति एवं २८ मूलगुणोमे प्रवृत्तिरूप प्रमाद सम्मिलित हूं वे भी प्रथमगुणस्थानमे पायें जा 
सकते है, परन्तु वह अविरति जीवन-सरक्षणमें उपयोगी आरम्भी पापोंके रूपमे मानी जा सकती है, जीवनके 
लिए अनुपयोगी और हानिकर अनेतिक आचरणरूप सकलपी पापोंके रूपमें नहीं, क्योकि अरनैतिक आचरणरूप 
सकलपी पापोका अन्तर्भाव मिथ्याचारिनर्में ही होता हैं । 


अविरति तृतोय ओर चतुर्थ दोनो गुणस्थानोमे समानरूपसे पायो जातो है, परन्तु तृतीय गुणस्थानमे 
पायी जानेवाली अविरतिमें यह विशेषता रहती है कि वहाँ उसका सद्भाव दर्शानमोहनीयकरमंके भेंद सम्य- 


१२४ सरस्वती-बरदपुत्र प॑० बंशौधर व्याकरणाचाय अभिननन्‍दन ग्रन्य 


ग्मिथ्यात्वके उदयमे नोकमंभूत हृदयके अवलम्बनसे होनेवाले व्यवहार सम्यग्मिथ्यालसे प्रभावित रहता है । 
इस अविरतिका उत्पादन प्रथम, तृतोय और चतुर्थ गुणस्थानोमे व्यवहार सम्यग्दर्शन और व्यवहारसम्यग्ज्ञान- 
पुवंक ही होता है । 

द्वितीय गुणस्थानमे समिथ्यात्वकर्मके उदयका अभाव रहनेके कारण सिध्यादर्शन और मिथ्याज्ञानका 
अभाव हो जानेसे यद्यपि मिथ्याचारित्रका अभाव पाया जाता है तथापि भनन्तानुबन्धी कर्मका उदय रहनेके 
कारण नोकमंभूत मनके अवलम्बनपूर्वक जीवकी भाववतीशक्तिके परिणमनस्वरूप राग या ढ्वं षपूर्वक अनेतिक 
आचाररूप सकल्पीपापके रूपमे अविरति वहाँ भी पायी जातो है। व्यवहारसम्यग्दशन और व्यवहारसम्य- 
रज्ञानका अभाव रहनेके कारण आरम्भी पापरूप अविरतिका वहाँ अभाव ही माना जा सकता है । 


चतुर्थ गुणस्थानवर्ती जीवमे आरम्भी पापरूप अविरति तो रहती ही है परन्तु एकदेश अविरति या २८ 
मूलगुणोमें प्रवृत्तिकृप प्रमादका सद्भाव भी वहाँ संभव है। इसी प्रकार पचम गुणस्थानवर्ती जीवमें एकदेश 
अविरति तो रहती है, परन्तु उसमे २८ मूलगुणोमे प्रवृत्तिरूप प्रमाद भो सम्भव है। षष्ठ गुणस्थानवर्ती जीवमे 
बन्धका कारण केवल २८ मूलगुणोमें प्रवृत्तिहुप प्रमाद ही पाया जाता है और वह वहाँ नियमसे पाया 
जाता है । | 

सप्तम गुणस्थानसे लेकर दशम गुणस्थानतकके जीवोमे बन्धका कारण सज्वलन कषायके यथायोग्य 
मन्द, मन्दतर और मन्दतमरूपमे होनेवाले उदयके आधारपर यथायोग्य नोकमके अवलम्बनसे जीवकी' भाव- 
वतीदक्तिके परिणमनस्वरूप यथासम्भव राग और द्वेषसे प्रभावित मानसिक, वाचनिक और का्यिक योग ही 
होता है और वहाँ उसका सदुभाव अव्यक्तरूपमें ही पाया जाता है । 

इस लेखके अन्तमे मै यह स्पष्ट कर देना चाहता हुँ कि श्री ५० जगन्मोहनलाऊजी शास्त्री, कटनीका 
एक लेख “कर्मंबन्ध और उसके कारणोपर विचार” शीर्षकसे “वीरवाणी”' पत्रिकाके वर्ष ४०, अक ५ व 
सयुकत अंक ११-१२ में प्रकाशित हुआ है। उसमें १० जोने कुछ विषयको सशयरूपमे, कुछ विषयको अनध्य- 
वसाय एवं कुछ विषयको विपर्ययरूपमें भी निबद्ध किया है उसका समाधान भी मेरे इस लेखसे हो सकता है। 


ऐसा विष्वास है । 





आगममसें कमंबन्धके कारण 
समयसारमें बन्धके कारणोंका उल्लेख : 


सामण्णपच्चया खलु॒ चउरो भण्णंति बंधकत्तारो | 
मिच्छत्तं अविर्मणं कसायजोगा य॑ बोद्धव्वा ॥१०९॥ 
तेसि पुणोवि य इमो भणिदो भेदो दु तेरस वियप्पो | 
मिच्छादिट्ठी आदी जाव सजोगिस्स चरमंतं ॥११०॥ 


इन दो गाथाओमे आचार्य कुन्दकुन्दने सामान्यतया मिथ्यात्व, अविरति, कपाय और योग इन चारके 

रूपमे बन्धके कारणोका उल्लेख किया है। तथा विस्तारसे मिथ्यादुष्टि, सासादनसम्यगृदृष्टि, सम्यगमिथ्या- 

दृष्टि, अविरतसम्यग्दृष्टि, देशविरत, प्रमत्तविरत, अप्रमत्तविरत, अपुर्वंकरण, अनिवृत्तिकरण, सुक्ष्मलोभ , 
- उपशान्तमोह, क्षीणममोह और सयोगकेवली इन तेरह गुणस्थानोके रूपमे कथन किया है । 


इसका आशंय यह हैं कि मिथ्यात्वादि चार बन्धके साधकतम कारण हैँ और मिथ्यादृष्टि आदि तेरह 
गुणस्थान बन्धके अवलरूम्बन कारण हैँ । अर्थात्‌ जोवोके जो कर्मंबन्ध होता हैं वह मिथ्यात्व, अविरति, कपाय 
और योगके द्वारा होता है तथा वह तेरह गुणस्थानोमें स्थित जीवोमे यथायोग्य रूपमे होता है । 
बन्धका मूलकारण योग 


जीवमे कायवर्गंणा, वचनवर्गंणा और मनोवर्गगणाके आधारपर जो हलून-चलन रूप क्रियाव्यापार होता हैं 
वह योग है । वह योग जीवकी क्रियावती शक्तिका परिणाम है और प्रथम गुणस्थानसे लेकर तेरहवे गुणस्थान 
तकके जीवोमें प्रतिक्षण होता रहता हैँ । वह एकेन्द्रिय जीवोमे कायवर्गणाके अवछबवनसे, द्वीन्द्रियसे छेकर 
असज्ञी पचचेन्द्रिय तकके जोवोमे कायवर्गंगा ओर वचनवगंणाके अवलम्बनसे तथा सज्ञी पत्ेन्द्रिय जीवोमे काय, 
वचन और मन इत तोनो व गणाओके अवलूम्बनसे पुथक्‌-पृथक होता हैं । 
योगका कार्य 


लोकमें व्याप्त ज्ञानावरणीय आदि आठ प्रकारकी कर्मंवर्गगभाओका उक्त सभी योगोके आधास्पर 
आखव होकर वे कमंवर्गंणाएं, जो जीवके साथ सम्बद्ध होती हैँ उसे प्रकृतिवन्ध कहते हैं और प्रत्येक ऊरमे- 
वर्गंणा जितने परिमाणमे जीवके साथ वद्ध होती है उसे प्रदेशवन्ध कहते हैं । इस तरह योगका कार्य प्रकृति- 
वन्ध और प्रदेशबन्ध निर्णीत है । 
गृणस्थानोमे योगोकी विशेषता 


आठो कर्मोंकी आगरमम १४८ प्रकृतियाँ बतलायी गयी है । उनमेंसे सम्यग्मिथ्यात्व ओर सम्यम्त्व 
प्रकृति इन दोको छोड़कर शेप १४६ प्रकृतियाँ ही वन्धयोग्य सानी गयो हैं। इनमेसे प्रथम, द्वितीय ओर 
तृतीय गृणस्थानोमे योगकी प्रतिकूडताफें कारण नामकर्मकी तोथकर, आहारकमरोर, आहारसबन्धन, 
नाहारकसंघात और आहारकआगोपाग इन पांच प्रकृतियोका वन्ध नहीं होता । एव प्रपम गृणस्थानमे 
१४९ प्रकृतियाँ ही चन्चयोग्य मानी गयी हैँ । 

मिथ्यात्वगुणस्पानसे बच्धयोग्य उन १४१ उहुतियोग्रेस द्वितोथ गुणस्थानस २२० परहुनियाँ ही जब्ध 
योग्य है, क्योकि मिप्यान्व, हुश्डफ्रमस्थान, सपुनतवेद, अनप्राप्नसपरॉडि।।दशिहमस, स्वेन्दिययानि, सवावर, 
आतप, युद्षम, अपरोसत, साधारण, बिकद़्तय (द्रोन्द्रिय, थी स्दिय और अचुरिखिय), ररगति, नग्यदत्यानुपूर्वा 


१२६ सरस्वती-वरदपुन्र पं० बंशीधर व्याकरणाचाये अभिनन्‍दन-पग्रन्थ 


और नरकायु इन सोलह प्रकृतियोका बन्ध योगकी अनुकूलताके कारण प्रथम गुणस्थानमे ही सम्भव है, योगकी 
प्रतिकूलताके कारण द्वितीय आदि गुणस्थानोमे सम्भव नही हैं । 


द्वितीय गुणस्थानमे बन्धयोग्य १२५ प्रकृतियोमेसे अनन्तानुबन्धी क्रोध, मान, माया और छोभ, 
स्त्थानगृद्धि, निद्रा-निद्रा, प्रचला-प्च॑ला, दुभंग, दु स्वर, अनादेय, न्यग्रोधपरिमण्डलू, स्वाति, कुब्जक और 
बामनसस्थान, वज्जनाराच, नाराच, अर्धनाराच और कौलितमहनन, अग्रशस्त विहायोगति, स्त्रीवेद, नीचगोत्र, 
तियंञ्चगति, तिय॑ग्गत्यानुपूर्वी, तियंगायु और उद्योत इन पच्चीस प्रकृतियोका वबन्ध योगकी प्रतिकुलताके कारण 
द्वितीय गुणस्थान तक हो सम्भव है, योगकी प्रतिकूलताके कारण तृतीय आदि गुणस्थानोमे सम्भव नही है। 
तथा योगकी प्रतिकूलताके कारण आयुर्वन्ध न होनेसे मनुष्यायु और देवायुका भी वन्ध तृतीय गुणस्थानमे सम्भव 
नही है। अत तृतीय गुणस्थानमे ९८ प्रकृतियोका ही बन्ध सम्भव है । ह 


यत तृतीय गुणस्थानमे वन्धयोग्य ९८ प्रकृतियोका योगकोी अनुकूलताके कारण चतुर्थ गुणस्थानमे भी 
बन्ध सम्भव है। तथा योगकी अनुकूछताके कारण तोर्थंकर प्रकृति, मनुष्याथु और देवायुका भी बन्ध चतुर्थ- 
गुणस्थानमें सम्भव हैं । अत चतु॑गुणस्थानमें १०१ प्रकृतियाँ बन्धयोग सिद्ध होती हैं । 


चतुर्थ गुणस्थानमे बन्धयोग प्रकृतियाँ १०१ मानी गयी है । इनमे अग्रत्याख्यानावरण क्रोध, मान, 
माया और लोभ, वज्रष॑भ नाराचसहनन, औदारिकशरीर, औदारिकबन्धन, औदारिकसघात और औदारिक- 
अड्भोपाग तथा मनुष्यगति, मनुष्यगत्यानुपूर्वी और मनुष्यायु इन बारह १२ प्रकृतियोका बन्ध योगकी अनु- 
कूलताके कारण चतुर्थ गुणस्थानतक ही सम्भव है, योगकी प्रतिकूलताके कारण पचम आदि गुणस्थानोमें सभव 
नही हैं। अत पचम गुणस्थानमे बन्धयोग्य प्रकृतियाँ ८९ सिद्ध होती है । 

पचमगुणस्थानमे बन्धयोग्य इन ८९ प्रकृतियोमेंसे योगकी प्रतिकूलताके कारण प्रत्याख्यानावरण क्रोध, 
मान, माया और लोभ इन चार प्रकृतियोका षष्ठगुणस्थानमे बन्ध सम्भव नही है, अत इस पष्ठगुणस्थानमे 
योगकी अनुकूलताके कारण ८५ प्रकृतियोका ही बन्ध सम्भव है । 

षष्ठ गुणस्थानमे वन्धयोग्य पचासी ८५ प्रकृतियोमेंसे अस्थिर, अशुभ, असातावेदनीय, अयञ्ञ कीर्ति 
अरत्ति और क्षोफ इन छह प्रकृतियोका बन्ध योगकी प्रतिकूलताके कारणः सप्तम गुणस्थानमे सम्भव नही हैं । 
साथ ही योगकी अनुकूलताके कारण आहारकशरीर, आहारबन्धन, आहारकसधात और आहारकअग्रोपागका 
बन्ध सम्भव है, अत सप्तम गुणस्थानमे बन्धयोग्य प्रक्ृतियाँ ८३ सिद्ध होती है । 

सप्तम गुणस्थानमें बन्धयोग्य ८३ प्रकृतियोमेसे योगकी प्रतिकूलताके कारण देवायुका वन्‍्ध अष्ठम 
गुणस्थानमे सम्भव नही है, अत अष्टम गुणस्थानमें वियासी ८२ प्रकृतियोका ही बन्ध सम्भव हँ । 

अष्टम गणस्थानमें बन्धयोग्य इन वियासी ८२ प्रकृतियोमेंसे योगकी प्रतिकूलताके कारण सर्वप्रथम निद्रा 
और प्रचला इन दो प्रकृतियोका बन्ध समाप्त होता है। इसके परचात्‌ तीर्थंकर, निर्माण, प्रशस्त विहा योगर्ि 
पचचेन्द्रियजाति, तैजसशरीर, तैजसबन्धन और तैजससघात, कार्मणश रीर, कामंणवन्धन और कार्मणसघात 
आहारकशरी र, आहारकबन्धन, आहारक सघात और आहारकअगोपाग, वैक्रियिकशरीर, वैक्रियिकबन्धन, 
वैक्रियिकलघात और वैक्रियिक अगोपाग, समचतुरस्रसस्थान, देवगति, देवगत्यानुपूर्वी, स्पर्शनामकर्मके' आठ 
भेद (हल्का, भारी, रूखा, चिकना, कोमछ, कठोर, ठडा, और गरम) रसनामक मेंके पाँच भेद (खट्टा 
मीठा, कड़आ, कसायछा और चरपरा), गधनामकर्मंके दो भेद (सुगन्ध और दुर्गन्‍्ध) वर्णनामकर्मके पाँच भेद 
(काला, पीछा, नीला, लाल और सफेद), अगरुलघु, उपधात, परधात, उच्छ्वास, त्रस, वादर पर्याप्त, प्रत्येक- 


३ | धर्म और सिद्धान्त १२७ 


शरीर, स्थिर, शुभ, सुभग, सुस्वर और आदेय इन चौवन (५४) प्रकृतियोका बन्ध समाप्त होता हैं और 
अन्तमें हास्य, रति, मय ओर जुग॒ुप्सा इन चार (४) प्रकृतियोका बन्वविच्छेद होता हैं। इस तरह नवम 
गुणस्थानमे बच्धयोग्य प्रकृतियाँ बाईस (२२) रह जाती है । 


नवम गुणस्थानमें वन्धयोग्य वाईस (२२) प्रकृतियोमेसे योगकी प्रतिकूलताके कारण क्रमसे पुरुषवेद, 
सज्वलन क्रोध, मान, माया और लोभ इन पाँच प्रकृतियोका बन्ध समाप्त हो जानेसे दशम्त गुणस्थानमें योगकी 
अनुकूलताके कारण बन्धयोग्य प्रकृतियाँ १७ सिद्ध होती है । 


दम गुणस्थानमें बन्धयोग्य १७ प्रकृतियोमेंसे योगकी प्रतिकूलताके कारण ज्ञानावरणक्मेकी ५ 
दर्शंतावरण कर्मकी ४, अन्तरायकर्मकी ५ तथा उच्चगोनत्र और यश कीति इन १६ प्रकृतियोका बन्धाभाव होनेपर 
११वें गुणस्थान उपश्ान्तमोह, १२वे गुणस्थान क्षीणमोह और १३वें गुणस्थान सयोगकेवलीमे योगकी अनुकूलता- 
के कारण एक मात्र सातावेदनीय प्रकृतिका बन्ध होता है । तथा १४वें गुणस्थानमे योगका सर्वथा अभाव हो 
जानेके कारण कर्मबन्धका सर्वेथा अभाव ही है । 


इस विवेचनका आशय यह हैं कि जिस प्रकार चुम्बक पत्थरमें विद्यमान आकर्षणशक्तिके आधारपर 
आक्ृष्ट होकर लोहेकी सुई चुम्बक पत्थरके साथ सम्बद्ध हो जाती है उसी प्रकार जीवमे विद्यमान योगकी 
अनुकूलताके आधारपर कर्मप्रकृतियोका आख््रव होकर वे कर्मप्रकृतिया जीवके साथ बन्धको प्राप्त होती हैं । 


योगको अनुकूछता और प्रतिकूछताका आधार 


कमंप्रकृतियोके बन्धमें योगकी अनुकूलताकों जो कारण माना गया है उसका आधार मोहनीयकर्मके 
उदयके साथ अन्य कारणसामग्री है। और उनके बन्धाभावमें योगकी प्रतिकूलताकों जो कारण माना गया है 
उसका आधार मोहनीयकर्मके उपशम, क्षयोवशम या क्षयके साथ अन्य कारणसामग्री है । 
गोम्मटसार कर्मकाण्ड और इस लेखका समन्वय 


यहाँ यह ज्ञातव्य हैँ कि इस लेखमें बन्धयोग्य प्रकृतियाँ १४६ कही गयी है, जबकि गोम्मटसार कर्म- 
काण्डमें बन्धयोग्य प्रकृतियाँ १२० बतलाई गयी हैं । इन दोनो कथनोका समन्वय इसप्रकार करना चाहिए कि 
गोम्मटूसार कर्मकाण्डमे जो १२० प्रकृतियाँ बन्धयोग्य बतलाई है उनमें बन्धकी समानताके कारण ८ स्पर्शोको 
स्पर्शसामान्यमे, ५ रसोको रससामान्यमें, २ गधोंको गन्धसामान्यमें और ५ वर्णोको वर्णसामान्यमें अन्तर्भंत 
कर लिया गया हैं। तथा एक साथ बन्ध होनेके कारण औदारिकशरीरमें औदारिकवघन और औदारिक 
संधातको, वेक्रियिकशरोरपे वैक्रियिकवधन और. वैक्रियिकसघातकों, आहारकदरीरमें आहारकवन्धन और 
आहारकसधातको, तेजसशरीरमे तैजसवन्धन और तैजससघातको तथा काभंणशरीरमें कार्मणवन्धन और कार्मण- 
सघातको समाहित कर लिया गया है । इसलिये बद्धथमान प्रकृतियाँ वास्तवमें १४९ होनेपर भी गोम्मटसार 
कर्मकाण्डमे उक्त प्रकार अभेदसे (अमेद विवक्षासे) १२० कही गयी हैं । फलत वास्तविकताके आधारपर इस 
लेखमे बन्धयोग्य प्रकृतियोकी सख्या १४६ बतलाना गोस्मटसार कर्मकाण्डके कथनके विरुद्ध नही है । इसीप्रकार 


भक्ृतियोके वन्‍्धनके समान अबन्ध और बन्धव्युच्छित्तिको व्यवस्थामें गोम्मट्सार कर्मकाण्डके कथनके साथ इस 
लेखमे पाये जानेवाले सल्याभेदका भी समन्वय कर लेना चाहिए । 


यह भी यहाँ ज्ञातव्य हैं कि यद्यपि जीव मिथ्यात्वकमंके उदयमे मिथ्यादृष्टिगुणस्थानवर्ती कहा गया 
हैं और मिथ्यात्वगुणस्थानमे वन्धयोग्य १४१ प्रकृतियोमें १६ प्रकृतियाँ ऐसी हैं; जिनका बन्ध मिथ्यात्वगुणस्थानमें 
ही होता है, अन्य गुणस्थानोमें नही, परन्तु यह नियम नही है कि उन १६ प्रकृतियोंका वन्‍्ध इस गुणस्थानमें 
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प्रत्येक जीवके होता हो है, क्योकि ऐसा नियम स्वीकार करनेपर नरकायका वन्ध प्रत्येक मिथ्यात्वगणत्थानवर्ती 
जीवके होनेका प्रसंग आयेगा, जो कर्ममिद्धान्तफे विरुद्ध हैं। यतः कर्ममिद्धास्तमे इस गणस्थानमे चारो आयओोका 
बन्ध स्वीकार फ़िया गया है । साथ ही यह भी कमंसिद्धान्तमे माना गया है कि एक आयका वन्य होनेपर 
जीवके दुमरी आयुका वन्ध उसो भवमे नहीं होता । तथा प्रयमगुणस्थानवर्तो, देव और नारफीफों नरक आयका 
बन्ध कदापि नहीं होता है । 


दूसरी बात यह हैं फि मिथ्यादृष्टि गुणस्थानवर्तो जीवमें मिथ्यात्त आदि १६ प्रकृनियोका बन्ध तभी 
तक होता है जब तक वह व्यवहारभिध्यादशंन (अतत्त्वश्रद्धानं। और व्यवहारमिथ्याज्ञान (अतत्त्वज्ञान) 
पूर्वक मिथ्याआचरण करता है और जीव यदि व्यवहारसम्यग्दशंन (तत्त्व श्रद्धात) और व्यवहारमम्पग्ज्ञान 
(तत्वज्ञान) पूर्वक मिथ्याआचरणको छोडकर अविरतिरूप या एकदेशअविरतिरूप या महाव्रतोमें प्रवृत्तिस्प 
आचरण करने लगता हूँ तो उस समय उसके मिथ्यात्व आदि १६ प्रकृतियोका वन्ध नहीं होता । यदि ऐसा न 
माना जाये तो समयसार गाया २७५ के अनुसार अभव्य जीव तत्त्वश्रद्धानी और तत्त्वज्ञानी होकर जो अविरति- 
रूप या एकदेश अविरतिरूप या महाब्तोमे प्रवत्तित्प आचरण करता हैं और उसके आवारपर क्षयोपदाम, 
विशुद्धि, देशना और प्रायोग्य लब्बियोको भी प्राप्त कर लेता है, यह जो आग्रमका कथन है वह अय॒क्त हो 
जायेगा । जिसका परिणाम यह होगा कि ऐसा अभव्य जीव नवम ग्रैवेयक तक जन्म लेकर स्व॒गं-सुखका उपभोग 
करता है, यह कथन भी अयुक्त हो जायेगा । 

इससे यह॑ निर्णीत होता है कि मिथ्यात्वकर्मके उदयसे जीव भिथ्यात्वगुणस्थानवर्ती तो है, परन्तु जब 
तक मिथ्यादंन और मिथ्याज्ञानपुवंक मिथ्या आचरण करता रहता है तभीतक उसके मिथ्यात्व आदि १६ 
प्रकृतियोका वन्‍्ध होता है और यदि वह जीव व्यवहारसम्परदर्शन और व्यवहारसम्यस्ज्ञानपूवंक अविरतिरूप 
या एकदेश अविरतिरूप या महात्रतोमे प्रवत्तिषप आचरण करते लगता हैं तो उस समय वह मिथ्यात्वकर्मका 
उदय रहते हुए भी मिथ्यात्व आदि सोलह प्रकृतियोका बन्ध नही करता है, भले ही वह जीव अभव्य ही क्यो 
न हो, क्योकि बन्‍्धका आधार चरणानुयोगकी पद्धति है, करणानुयोगकी पद्धति नही । 


तात्पयं यह है कि भव्य और अभव्य दोनो ही भध्रकारके जीव करणानुयोगको पद्धतिके अनुसार 
मिथ्यात्वकर्के उदयमे पिथ्यादृष्टिगुणस्थानवर्तों होते हुए भी चरणानुयोगकी पद्धतिके अनुसार जबतक 
व्यवहार मिथ्यादर्शन (अतत्त्व श्रद्धान) और व्यवहार मिथ्याज्ञान (अतत्त्वज्ञान) पूर्वक मिथ्या आचरण करते हैं 
तभीतक वे भिथ्यात्व आदि १६ प्रकृतियोका बन्ध करते हैँ और यदि वे व्यवहारसम्यग्दर्शंन (तत्त्वश्रद्धान) 
और व्यवहारसम्यग्ज्ञान (तत्त्वज्ञान) प््वंक अविरतिरूप या एकदेश अविरतिरूप या महात्रतोमे प्रवृत्तिह्प आच*- 
रण करने लगते है तो वे उन प्रकृतियोका बन्ध नही करते हैं, क्योकि पहले स्पष्ट किया जा चुका है कि 
ऐसा न माननेपर अभव्य जीव स्वगंसुखमें कारणभूत क्षयोपशम, विशुद्धि, देशना और प्रायोग्य रूब्धियोकी 
प्राप्ति नही कर सकेगा । और न भव्य जीव उक्त चारो लब्धियोकी प्राप्तिके पश्चात्‌ भेदविज्ञानपूर्वक करण 
लब्धिको प्राप्त कर सकेगा। और इस तरह इससे मोक्षप्राप्तिकी प्रक्रिया ही समाप्त हो जायेगी। इस 
विवेचनपर उन महानुभावोको ध्यान देना चाहिए, जो मिथ्यात्वकर्मके उदयमे सिथ्यात्व आदि १६ प्रकृतियो- 
का वन्ध नियमसे मानते हैं । , 

निष्कप यह है कि मिश्यात्वकमंके उदण्में मिथ्यात्व आदि १६ प्रकृतियोका बन्ध तभी होता है जब 
जीव व्यवहारमिथ्यादर्शन(अतत्त्व श्रद्धान) और “व्यवहार मिथ्याज्ञान (अतत्त्वज्ञान) पूर्वक मिथ्या आचरण 
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करता हैं, अन्यथा नही । इतना उल्लेखयोग्य है कि मिथ्यात्वकमंके उदयमे मिथ्यात्व आदि १६ प्रकृतियोका 
बन्ध न होते हुए भी जो उसका उदय रहता है उसका कारण पूर्वमें बह मिथ्यात्वकर्मकी सत्ता है । 
स्थितिबंध और अनुभागबधकोी व्यवस्था 


अभी तक जितना विवेचन किया गया है उससे स्पष्ट हैँ कि बन्धका मु कारण नोकमंके सहयोगसे 
होनेवाला जीवकी क्रियावतीशक्तिका [हलन-चलन-क्रियाव्यापाररूप योग ही है। यत- वह योग प्रथम गुण- 
स्थानसे लेकर त्रयोदश गुणस्थान तकके जीवोमे प्रतिक्षण यथायोग्यरूपमे होता रहता है, अत कमंबन्ध 
भी उन सभी जीवोमें प्रतिक्षण होता रहता है और वह प्रकृतिबन्ध और प्रदेशबन्धके रूपमें दो प्रकार का 
होंता है । 

आमगममें बतलाया गया है कि कमंबन्ध प्रकरृतिबथ और प्रदेशबधके अछावा स्थितिबध और अनुभाग- 
ब्रधरू्प भी होता है, अत- कमंबधके प्रकृतिबन्ध, प्रदेशबन्ध, स्थितिबन्ध और अनुभागवन्धके रूपमें चार 
भेद माने गये है । 

करम॑बन्धका जीवके साथ यथायोग्य नियतकारू तक बना रहना स्थितिबन्ध है और कर्मोमें जोवको 
फल देनेकी शक्तिका विकास होना अनुभागबंध है। 


जिस प्रकार प्रकृतिबन्ध और प्रदेशबंध ये दोनो योगके आधारपर होते है उसी प्रकार स्थितिबन्ध और 
अनुभागबन्ध ये दोनों कषायके आघारपर होते है । इनका स्पष्टीकरण निम्त प्रकार हैँ -- 


मोहनीयकर्मके आगममे दो भेद कहे गये हैं--१. दर्शानममोहनीय और २ चारित्रमोहनीय । दर्शन- 
'मोहनीयकमंके तोन भेद हैं १ मिथ्यात्व २. सम्पगूमिथ्यात्त और ३ सम्यक्त्वप्रकृति । चारित्रमोहनीयकर्मके 
दो भेद ह--१. कषायवेदनीय २ अकषायवेदनीय । कषाय-वेदनीयकर्मके मूछढत चार भेद--१. क्रोध २ मान 
रे. भाया ४. लोभ । ये चारो अन्तानुबन्धी, अप्रत्यास्यानावरण, प्रत्यात्यानावरण और सज्वलनके रूपमें चार- 
चार प्रकारके है । तथा इनके उदयमे नोकमंके सहयोगसे कर्मबन्धके कारणभूत एवं जीवकी भाववतीशकितिके 
परिणमनस्वरूप कषायभाव होते है तथा वे यदि क्रोध या मानरूप हो तो उन्हें हंघ कहते हैं और यदि माया 
या लोभरूप हो तो उन्हें राग कहते है। इस प्रकार कर्मेके स्थितिबन्ध और अनुभागबन्धके कारण 
यथायोग्य नोकर्मोंकी सहायतापुर्वेक होनेवाले जीवकी भाववतीशक्तिके परिणमन राग और द्व परूप कषाय- 
भाव ही है । 

आगममे अकपायवेदनीय-चारित्रमोहनीयकर्म के जो हास्य, रति, अरति, शोक, भय, जुगुप्सा, स्त्रीवेंद, 
पुवेद और तपुसक बेद ये नौ भेद कहे गये है उन्हें राग और हूं परूप कपायभावोके सहायक कर्म जानना 
चाहिए । 
कम्मंबन्धकी प्रक्रिया 


सिथ्यात्वकमंके उदयमें मिथ्यादुष्टिनामधारी प्रथमगुणस्थानवर्तों जोबको भाववतीशक्तिके यथायोग्य 
नोकमेंकि सहयागसे व्यवहारमिश्यादर्शत ओर व्यवहारमिथ्याज्ञामहप परिणमन होते हैं व उनके होनेपर 
यथायोग्य नोकमोंके सहयोगसे ही उसको क्रियावतीशक्तिका मिथ्या-आचरण (समिथ्याचारित्री] रूप परिणमन 
होता है, जो कमंवन्धका कारण होता है। यत वह मिथ्या आचरण अनन्तानुवन्धों कर्मके उद्यम होनेवाले 
जीवकी भाववतोदक्तिके परिणमनस्वरूप राग व हंषरूप कपायभावोसे प्रभावित रहता हैं, अत- उस 


आचर॒णके आधारपर क्मोके प्रकृतिबन्ध ओर प्रदेशवन्यके साथ स्थितिवत्ध और अनुभागवन्ध भी होते हैं । 
१७ 


१३० * सरस्वतो-वरवपुत्र पं? बंशोघर व्याकरणाचायं अभिनन्दन-ग्रन्थ 


अर्थात्‌ वह आचरण योगरूप होनेसे प्रकृतिवन्ध और प्रदेशबन्धका कारण होता हैँ 4 वह नियमसे जीवकी 
भाववतीदशक्तिके परिणमन राग या द्वेपछप कपायभावपे प्रभावित रहता है, इसलिए कर्मोके स्थितिवन्ध 
ओर अनुभागवन्वका भी कारण होता है । 

इसो प्रकार वह आचरण यत. व्यवहारमिथ्यादर्शन ओर व्यव हारमिथ्याज्ञानपृर्वक होता हैं, उनके 
अभावमे नही होता और वह व्यवहारमिथ्यादर्शन व व्यवहारमिथ्याज्ञानपृर्वंक नियमसे होता है, अत उक्त 
बन्धोमे मिथ्याआच रणके साथ व्यवहारमिथ्यादर्शन और व्यवहारमिथ्याज्ञान भी परम्परया कारण होते हैं 
तथा मिथ्याभाचरण त्ाक्षात्‌ कारण होता है । 

पहले बतलाया जा चुका हैँ कि कमंवन्ध चरणानुयोगकी पद्धतिके अनुसार होता है, करणानुयोगकी 
पद्धतिके अनुसार नहीं। अत मिथ्यात्वकमंके उदयमे मिथ्यादृष्टिनामघारी प्रथमगुणस्थानवर्तों जीव यदि 
अनुकूल निमित्तोका सहयोग मिलनेपर व्यवहारसम्यग्द्शन और व्यवहारसम्यग्ज्ञानको प्राप्त कर ले तो उसका 
आचरण मिथ्यारूप न होकर अविरतिरूप या एकदेश अविरतिरूप या महात्रतोमें प्रवृत्तिर्प ही होता है, जिससे 
वह जीव मिथ्यात्वकर्मका उदय रहते हुए भी मिथ्यात्व आदि १६ प्रकृतियोका बन्च नही करता है । 


यहाँ यह भी स्मरणोय हैँ कि मिथ्यारूप आचरण, अविरतिरूप आचरण, एकदेश-अविरतिरूप आचरण 
और महात्रतोंमे प्रवत्तिषप आचरण--ये चारो योगके समान जीवकी क्रियावतीशक्तिके ही १रिणमन है! 
इनमे जो विशेपता है वह यह हैँ कि मिथ्या-आचरण अनन्तानुवन्धी कर्मके उदयमें नोकमोंके सहयोगसे होने- 
वाले जीवकी भाववतीशक्तिके परिणमन राग-द्वं पहप कपायभावसे प्रभावित रहता है । अविरतिरूप आचरण 
अप्रत्याल्यानावरण कमंके उदयमें नोकमोंके सहयोगसे होनेवाले जीवकी भाववतीशक्तिके परिणमन राग-दे ष- 
रूप कषायभावसे प्रभावित रहता है । एकदेश अविरतिरूप आचरण प्रत्याख्यानावरणकर्मके उदयमें नोकर्मीके 
सहयोगसे होनेवाले जीवकी भाववतीशक्तिके परिणमन राग-हं षरूप कषायभावसे प्रभावित रहता हैं। और 
महात्रतोमें प्रवृत्तिकप आचरण संज्वलनकमंके तीन्र उदयमें नोकमोंके सहयोगसे होनेवाले जीवकी भाववती- 
दक्तिके परिणमन राग-हेषरूप कषायभावसे प्रभावित रहता हैं। फलत उक्त चारो आचरण योगके समान 
जीवकी क्रियावतीशक्तिके नोकमोंके सहयोगसे होनेवाले हलून-चलन रूप क्रियाव्यापार रूप होनेसे कर्मके प्रकृति- 
बन्ध और प्रदेशवधके कारण होते है व जीवको भाववतीशक्तिके नोकमोके सहयोगसे होनेवाले राग-द्व षरूप 
कषायभावसे प्रभावित होनेके कारण स्थितिबन्ध और अनुभागबन्धके भी कारण होते हैँ । तात्पयं यह है कि 
उक्त चारो प्रकारके आचरणोमेसे प्रत्येक आचरण उक्त चारो बन्धोका कारण है । यहाँ यह अवश्य ज्ञातव्य है 
कि अनन्तानुबन्धीकरमंके उदयमें नोकमोंके सहयोगसे जीवकी क्रियावतीशक्तिके परिणमन स्वरूप जो आचरण 
होता हैं वह आसक्तिवश होनेवाला सकल्‍पी पाप है । 

अनन्तानुबन्धीक मंका उदय प्रथम और द्वितीय इन दो गुणस्थानोमे स्थित जीवोके होता है । विशेषता 
यह है कि प्रयमगुणस्थानवर्ती जीवका यह आचरण दरंनमोहनीयकर्मकी मिथ्यात्वप्रकृतिके उदयमे यथायोग्य 
नोकमोंके सहयोगसे होनेवाले जीवकी भाववतीशक्तिके परिणमन स्वरूप व्यवहारमिथ्यादर्शन और व्यवहार- 
सिथ्याज्ञानपूर्वक होता है । अत उसके आधारपर वह प्रथमगरुणस्थानवर्ती जीव मिथ्यात्व आदि १६ प्रकृतियो- 
का बन्ध करता है । यत॒द्वितीयगुणस्थानवर्ती जीवका वह आचरण व्यवहारमिथ्याद्शन और व्यवहार: 
भिथ्याज्ञानपूर्वक नही होता, क्योकि द्वितीय गुणस्थानमें दर्शनमोहनीयकर्मंका उपदाम विद्य मान रहनेंके कारण 
मिथ्यात्वकमके उदयका अभाव रहता है, अत वह द्वितीयगुणस्थानवर्ती जीव मिथ्यात्व आदि १६ प्रकृतियोका 
ब्न्ध नही करता है और क्योकि उस जीवमें अनन्तानुबन्धीकर्मके उदयमे नोकमोके सहयोगसे क्रियावतीशक्ति* 
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के परिणमन स्वरूप संकल्पी पापरूप आचरण होता ही रहता है। अत- उम्त आचरणके आधार पर वह जीव 
अनस्तामुवन्धी क्रोध, मात, माया और लोभ आदि २५ प्रकृतियोंका बन्च भवश्य करता है । 


तृतीय और चतुर्थ गुणस्थानोमें स्थित जीवोमे नियमसे अप्रत्याल्थानावरणकर्मका उदय रहता हैं, 
अत उस उदयमें उक्त दोनो गुणस्थानवर्ती जीव निमित्तोके सहयोगसे अपनी क्रियावतीशक्तिके परिणमन 
स्वरूप जो आचरण करते है वह अशवितवश होनेवाला आरम्भो पाप हैं व उसीका नाम अविरति है । 


वह अविरति तुतीयगुणस्थानवर्ती जीवमे दर्शनमोहनीयकर्मकी सम्यग्मिथ्यात्वप्रकृतिके उदयमें नोकमों- 
के सहयोगसे जीवफो भाववतीशक्तिके परिणमन स्वरूप जो सम्यग्मिथ्यात्वरूप मिश्रभाव होता है. उसके 
अनुसार ही कर्मबंधका कारण होती है तथा चतुर्थंगुणस्थानवर्ती जीवमे यतत दर्शनमोहनीयकमंकी भिवथ्यात्व, 
सम्यग्मिथ्यात्व और सम्यवत्वप्रकृतिर्प तीन और अनन्तानुवंधीकर्मकी क्रोध, मान, माया और लोभरूप 
चार इन सात प्रकृतियोका उपद्यम, क्षयोपशम या क्षय विद्यमान रहता है, अत वह अविरति उन कर्मोके 
उदयकी अपेक्षाके बिना ही कर्मवन्धका कारण होती है । यही कारण है कि जहां तृतीयगुणस्थानवर्ती जीव 
९८ प्रकृतियोका बन्ध करता है वहाँ चतुथंगुणस्थानवर्ती जीव तीर्थंकर, मनुष्यायु और देवायुके साथ उत्त 
९८ प्रक्तियोफा बन्ध करता है। तृत्रीयगुणस्थानव्तों जोवमे तोर्थंकर, मनुष्यायु और देवायु इन प्रकृतियोका 
वग्ध इसलिए नहीं होता कि कमंसिद्धान्तमे इस गुणस्थानमें उनके बन्धका निपेध किया गया है और चतुर्थ- 
गुणस्थानमें इसलिए उनका वन्ध होता है कि कर्मंसिद्धान्तमे उसमे इन प्रकृतियोके बधका विधान किया यया 
8 तोथंकरप्रकृतिका वध चतुर्थ गुगस्थानमे इसलिए होता हैं कि उसका बंध कर्मसिद्धात्तके अनुसार निश्चय- 
सम्परदृष्टि जोबफे ही होता है । 


पंचम गुणस्थानवर्ती जीवमे अप्रत्याख्यानावरणकर्मके ध्षयोपशम्क साथ प्रत्यास्यानावरणकर्मफा उदय 
रहता है, भत- वहाँ उस उदयमें नोकमंके सहयोगसे होनेवाली जीवकी क्रियावतीशक्तिकी परिणतिस्वस्प 
एकदेश अपिरति ही वन्धका फारण हीती है । 


पष्ठ गुणस्थानवर्सी जीवमें अभत्यास्यानावरण और प्रत्याब्यानावरण दोनो कर्मोंफे क्षयोपद्मफे साथ 
पर्वजम पपायडा तीब्ोदय रहता है। अतः उस उदयमें नोकमेकि सहयोगसे जीवकी क्रियावतीशबितका 
प्रमादछुष परिणाम ही यन्‍्यका कारण होता है । 

मस्तम गुभस्थानसे फेफर देशम गुसह्पान तकतके जीवोगे संग्वलनफायायडा उत्तरोत्तर मन्द, मनदतर 
और मन्दामस्यत्ते उदय रहता है. औौर उस उदयमे नीकनेकि सहुयोगने जब्यपतस्यन्न जीउकी कियानाशश्वाक्ति- 
पद जी पश्यान दीता है वही यहाँ इघका कास्य होता ४ । 

इस घरार प्रथम मुधस्पानसे ऊेहरक पप्ठ मुसस्यानद्रा शेनैयाडा यथावोस्य मिल्याल्लस्प, अविससिन 
स्य, पह्देय आदिसंगज्प और महाय्रतोंग अपु्सिसस जीपयों जियारतीशकिंत नी स्पल मि परिथिसत आप 
है 4३ पीर शपनत कमरे ६हाति, प्रदेश, स्थिति छोर ननुनागम्ध चारों उ पोडा पाग्य होगा है ॥ उदा मंध्पम 
घफर पडत देहर देशम शुयस्पावशओ वीशति बीवी कियडदीश लिया जो अपाणलेशयन पाषयमव टोल 
5्है नी इप्तेड दहुव प्र:छा, ६८६६६ हर अतुदाम २। चाहा एड ५ दादा बग्य हाय |॥&ै ऋयाओ, 54 
गंध ईसा दधापधषय पसतईंस ६५5 है उच्यमें टीजप्राह़ पदडा) 3१२३ 8 9फक 3. प्रश्पकुण आप-ड इ४ 7 


क बैक मी हह च्षा्‌ मजे बाधित ] यू प्र >ू- लक ञब बराक का 
बजपमारत विद पणुज है ॥ ३३, िय खीर इंडेय इसलबाजटन अरकणय >मपाडटा: ई ४48 7 इिपरेए: 


१२२ * सरस्वतो-बरवपुत्र पं० बंशीघर व्याकरणाचाय॑ अभिनन्दन-ग्रन्थ 


परिणमन ही मात्र प्रकृतिबन्ध और प्रदेशबन्धका कारण होता हैं । यत्त १४वें गुणस्थानमे योगका सवैया अभाव 
रहता हूँ, अत' वहाँ उस जीवमें कमंबन्धका भी सर्वथा अभाव रहता है । 


इसके अतिरिक्त प्रथम गुणस्थानसे छेकर पष्ठ गुणस्थानतकके जीवोमे व्यक्तरूपमे ओर सप्तम गुण- 
स्थानसे लेकर दशम गुणस्थानतकके जीवोमे अव्यक्तरूपमे जीवकी क्रियावततीशवितिका जो पुण्यकर्मरूप व्यापार 
होता रहता है वह भी यथायोग्य उस-उस कपायके उदयमें होनेवाले जीवकी भाववतीशक्तिके परिणमन राग 
या द्वं वरूप कपायभावसे प्रभावित होनेसे जीवकी क्रियावतीशक्तिका परिणाम है व उसके आधारपर भी उन 
जीवोंमे कर्मोका प्रकृति, प्रदेश, स्थिति और अनुभागरूप चारो प्रकारका बन्ध होता है । 
यहाँ यह ध्यान रखना आवश्यक हैं कि जिस प्रकार व्यवहारमिथ्यादर्शन और व्यवहारमिध्याज्ञान- 
को कर्मंबन्धका परम्परया कारण माना गया हैं उस प्रकार व्यवहारसम्यग्दर्शन और व्यवहारसम्यग्ज्ञानको- 
कमंबन्धका साक्षात्‌ या परम्परया कारण नहीं माना जा सकता है, क्योकि व्यवहारसम्यग्दर्शन और व्यवहार- 
सम्यग्ज्ञान कमंबन्धके कारण न होकर उसके अभावके ही कारण होते हैं। अतएव चतुथ गुणस्थानमें मात्र 
अविरति ही कमंबन्धका कारण होती है व पचम गुणस्थानमें मात्र एकदेश अविरति ही कमंबन्धका कारण 
होती है तथा षष्ठ गुणस्थानमे मात्र महान्नतोमे प्रवृत्तिहपता ही कमंवन्धका कारण होती है । 
निष्कर्ष : 
प्रथमगुणस्थानवर्ती जीव इसलिए अज्ञानी है कि उसके मिथ्यात्वकर्मका उदय रहता है और तृतीय 
गुणस्थानवर्ती जीव इसलिए अज्ञानी है कि उसके सम्यग्मिथ्यात्वकमंका उदय रहता है । यद्यपि द्वितीय गुण- 
स्थानवर्ती जीवमे दर्शंनमोहनीयकर्मकी प्रकृतियोका उपशम रहता है, परन्तु वह जीव अनन्तानुबन्धी कर्मके 
उदयमे आसक्तिवश सकल्पीपाप भी करता रहता है। इसलिए उसे ज्ञानी नही कहा जा सकता है, उसे भी 
आगममे अज्ञानी ही कहा गया है । समयसार गाथा ७२ की आत्मख्यातिटीकामे स्पष्ट लिखा है कि जो जीव 
भेदज्ञानी' होकर भी आखवोमें प्रवृत्त रहता है उसे भेदविज्ञानी नही कहा जा सकता है और यही कारण है कि 
जीवको नि३चयसम्यर्दृष्टि बननेके लिए दर्शनमोहनीयकमंके उपशम या क्षयके साथ अनन्तानुबन्धीकर्मके उपशम 
या क्षयकों भी कारण माना गया है। फलत चतुथंगुणस्थानमें जीवक्गे होनेवाले कमंबन्धर्में मात्र अविरति 
ही कारण होती है, पचमगुणस्थानमे जीवको होनेवाले कमंबन्धमें मात्र एकदेश अविरति ही कारण होती है 
और षष्ठ गुणस्थानमें जीवको होनेवाले कमंबन्धमे मात्र महात्रतोमे प्रवृत्तिर्पता ही बन्धका कारण होती है, 
बयोकि जबतक जीव अज्ञानघारामे वर्तमान रहता है तबतक ही. उस जीवके कमंबन्धमे व्यवहारमिथ्यादर्शन 
और व्यवहारमिथ्याज्ञाननों कारण माना गया है और जब जीव ज्ञानी हो जाता है अर्थात्‌ निश्चयसम्यग्दृष्टि 
हो जाता है तो केवल अविरतिरूप या एकदेश अविरतिरूप या महात्तोमें प्रवृत्तिह्प कर्मधारा ही जीवके 
कर्मबन्धमे कारण होती है। इसी तरह सप्तम गुणस्थानसे लेकर दशम गुणस्थानतकके जीवोके जो. कमंबन्ध' 
होता है वह भी कर्मंघाराके आधारपर ही होता है, इसलिए सप्तम गुणस्थानसे दशम गुणस्थानतक जीवोमें 
ज्ञानधाराके साथ कमंबन्धमे कारणभूव कर्मंधाराका सदुभाव स्वीकार किया गया है। इस विवेचनसे यह भी 
स्पष्ट है कि प्रथम गुणस्थानसे तृतीय' गुणस्थानतकके जीवोमे अज्ञानधाराधपूवेक कमंघारा बन्धकी कारण होतीः 
है व चतुर्थ गुणस्थानसे षष्ठ गुणस्थानतकके जीवोमे व्यक्तरूपसे व सप्तम गुणस्थानसे लेकर दशम गुणस्थान- 
तकके जीवोमें अव्यक्तरूपसे मात्र क्रियाघारा ही यथायोग्य राग-द्वे घरूप कषाय भावोसे प्रभावित होती हुई 
कर्मबन्चका कारण होती है । इत्यछूमू । 
बी रा 


गोत्रकर्मके विषयमें सेरा चिन्तन 


८ अगस्त सन्‌ १९५७ के जनसदेशमे श्रीव्रह्मतारी पं० रतनचदजी सहारनपुर द्वारा परिचालित 
“शंका-समाधान”” प्रकरणमें निम्त प्रकार शका और उसका समाधान किया गया था । 
“ शंका१--नीच-उच्चगोत्र जन्मसे हैं या कर्मसे ? क्‍या बौद्धधर्ममे दीक्षित शुद्ध ५० साल पश्चात्‌ 
उच्चगोत्री न माने जायेगे ? अन्नत रहते हुए भी क्‍या गोत्र बदल सकता है ? 


समाधान--षद्खण्डागम पुस्तक १३, पृष्ठ ३८८ पर उच्चगोत्रके कार्यके विषयमे यह शका उठाईं गयी 
है कि उच्चगोत्रका कार्य राज्यादि सपदाकी प्राप्ति, महान्नतो, अणृत्रतों तथा सम्यग्दर्शनकी प्राप्ति, इक्ष्वाकु कुछ 
आदियभे उत्पत्ति नही है क्योकि इनसे अन्यत्र जीवमें भी उच्चगोत्रका उदय पाया जाता हैं । इसलिये उच्चगौतन्र 
निष्फल है, उसमें कमंपना भी घटित नही होता ? 


इसका समाधान करते हुए श्री वीरसेन स्वामीने लिखा हैं (१) उच्चगोत्र न माननेसे जिन वचन 
(आगम) से विरोध आता है, (२) केवलज्ञानद्वारा विषय किये गये सभी अर्थोर्में छद्मस्पोके ज्ञान प्रवृत्त भी 
नही होते है । यदि छद्मस्थोको कोई अर्थ उपलब्ध नही होते हैं तो इससे जिनवचनोकों अप्रमाण नही कहा 
जा सकता । (३) गोत्रकर्म निष्फल है, यह बात भी नही है क्योकि जिनका दीक्षायोग्य साधु आचार है, साधु 
आचार वालोके साथ जिन्होने संबन्ध स्थापित किया हैं तथा जो आये! इसप्रकारके ज्ञान और वचन 
व्यवहारके निभित्त है--उन पुरुषीकी परम्पराकों उच्चगोन्र कहा जाता हैँ तथा उनमे उत्पत्तिका कारणभत कर्म 
भी उच्चगोन्न है । 

पट्खण्डागमकी धवलाटीकाके इस कथनसे यह बात स्पष्ट है कि हमको उच्चगोनत्रके विषयमे विशेष 
जानकारी नही है । इसपर भी जन्मसे उच्चगोत्र कहा है तथा कहीपर कमंसे भी । जैन चक्रवर्तीके सबधी 
स्लेचछखण्डी जो चक्रवर्तके साथ आयंखण्डमें आकर दीक्षित हो गये थे वे कमंसे उच्चगोत्र वाले है । बौद्धधर्ममें 
दीक्षित शुद्र ५० सार पश्चात्‌ उच्चगोन्नी नही हो सकता । अन्नत्त रहते हुए गोत्र-परिवर्ततन नही हो सकता, 
ऐसा समझमे जाता है ।” ह 


मैंने जो शका-समाधानका यह अवतरण यहाँपर दिया है, उसका कारण यह हैं कि पाठक प्रत्येक 
बातको ठीक तरहसे समझ सके | मेरा सामान्यरूपसे रुयाल यह हूँ कि विद्वान वस्तुतत्त्वके निर्णयमे आगमकी 
अपेक्षा तकंसे काम लें और उसका आगमके साथ केवल आवश्यक समन्वय मात्रका ध्यान रखें, तो संस्कृति 
सबधी बहुत-सी गुत्यियाँ अनायास सुलकझ्ष जावेंगी, इस तरह विद्वान्‌ सस्कृति और समाजके महान्‌ उपकारक 
सिद्ध होगे । 

कर्मंसबधी गुत्थी भी वडी जटिल हैं। उसके एक अदा गोत्रके विपयमें यहाँपर विचार किया जा रहा है । 
समयानुसार अन्तराय आदि दूसरे अशोपर भी विचार किया जायगा | 

गोत्रकमंपर विचार करनेसे पहले मैं पाठकोकों एक बात सुझाना चाहता हूँ कि फल देनेमें कमंके लिये 
नोकमं॑ सहायता प्रदान करता है । आगममभे भी नोकर्मको कमंका सहायक कर्म साना गया हूँ, इसका अभिप्राय यही 
है कि कर्म जीवको अपना फल देनेमे नोकमके साहाय्यकी अपेक्षा रखता है । 

यह बात इतनी स्पष्ट होते हुए भी आधुनिक और बहुतसे भूतकालीन चिद्वानोने इस सिद्धान्तको 
मान्यता दे रखी है कि कर्म और नोकमंमे भी कार्य-कारणभाव है अर्थात्‌ जीवको कर्मंफल भोगनेम नोकमंका 


१३४ सरस्वती-वरदपुत्र पं० बंशीधर व्याकरणाचार्य अभिनन्दन-प्रन्य 


समागम भी कमसे ही प्राप्त होता है । जैसे---साता और असाता वेदनीय कर्मोका कार्य जीवको क्रमश साता 
और असाताका अनुभव कराना हैँ । लेकिन विद्वान मानते है कि साता और असातारूप अनुभवनके अनुकूल 
साधनोको जुटाना भी क्रमश साता और असाता वेदनीय कर्मोका ही कार्य है । 

यहाँपर हमे (विद्वानोको) कम-से-कम यह तो सोचना चाहिये कि जब साता और असाता वेदनीय कर्म 
जीवको अपना फल सहायक साधनोके अभावमे नही दे सकते है तो फिर सहायक साधनोको जुढाना साता 
और असाता वेदनीय कर्मोका कार्य कैसे मानता जा सकता है ? कारण कि सहायक साधनोको जुटाना कर्मका 
फल मान लेनेसे उक्त मान्यताके अनुसार उसमें भी सहायक साधनोके समागमकी आवश्यकता उत्पच्न हो 
जायगी, इस तरह साता और असाता वेदनीय कर्मके कार्यमे अनवस्थिति दोषका प्रसंग उपस्थित हो जायगा। 
इसलिये यही मानना उचित है कि सहायक्र साघनोको जुटाना साता और असाता वेदनीय कर्मोका कार्य नही 
है, बल्कि स्वपुरुषार्थ या परपुरुषार्थसे अथवा अन्य प्रकारसे अनायास ही जोवकों जब साता-सामग्री या असाता 
सामग्री प्राप्त हो जाती है, तब साता और असाता वेदनीय कर्म जीवको अपना फल साता और भसाताके 
रूपमें देने छगते है । बस | यही बात उच्चग्रोत्र और नीचगोत्र कर्मोके विषयमें भी समझना चाहिये । 


तात्पयं यह है कि उच्चगोत्र और नीचगोत्र कर्मोका कार्य जीवमे क्रमश उच्चता और नीचताका 
व्यवहार कराना है । परन्तु उच्चग्रोत्र कम जीवमें उच्चताका व्यवहार करानेके लिये उसके (जीवके) उच्चकुलमे 
पैदा होने अथवा उसकी ( जीवकी ) उच्च आचाररूप प्रवृत्ति होने रूप सहायक साधनोकी अपेक्षा रखता है । 
इसी प्रकार नीचगोत्रकर्म जीवमे नीचताका व्यवहार करानेके लिये उसके ( जीवके ) नीचकुलमे पैदा होने 
अथवा उसकी ( जीवकी ) नीच आचारहूप प्रवृत्ति होने रूप सहायक साधनोकी अपेक्षा रखता है, इसप्रकार 
जीवका उच्चकुलमे पैदा होना अथवा उसकी उच्च-आचारहूप प्रवृत्ति होना उच्चगोत्रकर्मका तथा जीवका 
नीच कुलमें पैदा होना अथवा उसकी नीच आचारहछूप प्रवृत्ति होना नीचगोत्रक्मका कार्य कदापि नही माना 
जा सकता हैं। अन्यथा पूर्वोकत प्रकारसे अनवस्थिति दोषका प्रसग साता और असाता वेदनीय कर्मोकी तरह 
यहाँपर भी उपस्थित हो जायगा । 
इससे यह सिद्ध हो जाता है कि जीवका उच्च या नीच कुछमे पैदा होना अथवा उसकी उच्च या नीच 
आचारणरूप प्रवृत्ति होना उच्च और नीचगोत्र कर्मोका कार्य नही है. बल्कि कोई जीव जब उच्चकुलमे पैदा 
होता है अथवा उच्च. आचाररूप प्रवृत्ति करने लगता है तो इनकी सहायतासे उच्चगोत्रकर्म उस जीवमे 
उच्चताका व्यवहार कराने लगता है । इसी तरह जब कोई जीव नीचकुलमे पैदा हो जाता है अथवा नीच 
आधार-रूप प्रवृत्ति करने लगता है तब इनकी सहायतासे नीचगोत्रकर्म उस जीवमे नीचताका व्यवहार कराने 
छगता है | ह 
जीवका उच्वकुलमे पैदा होना अथवा उसकी उच्च आचारहूप प्रवुत्ति होना उच्चगोत्र कमंके और 
जीवका नीचकुलमें पैदा होना अथवा उसकी नोच आचाररूप प्रवृत्ति होता नीचगोत्रकर्मके नोकर्म (सहायक 
कर्म) होनेके कारण ही लोक जीवमे उच्चता और नीचताका व्यवहार जन्मना और कर्मणा दोनो प्रकारसे किया 
करता है । परन्तु जैन सस्कृृति जन्मसे उच्च-नीच व्यवहारको महत्त्व नही देती है । वह तो जीवकी उच्च और 
नीच आचाररूप प्रवृत्तियोसे ही उसमें (जीवमे) उच्च और नोच व्यवहारकी हामी हैं। यही कारण है कि जैन 
सस्कृतिमे गोत्र-परिवर्तनका सिद्धान्त स्वीकार किया गया हैं और यह बात इसलिये असगत नहीं मात्री जा 
सकती है कि कन्या जब विवाहित हो जाती हैं, तो उसका पितृगोत्रसे सबंध विच्छेद होकर पतिगोत्रसे सबन्ध 


स्थापित हो जाता है | 


३ | धर्म और सिद्धान्त : १३५ 


जैन संस्कृतिमे जीवकी उच्च-तीच आचार-प्रवुत्तियोके आधारपर ही उसमे (जीवमे) उच्च-नीच 
व्यवहार माननेका मुख्य कारण यह हैं कि वहाँपर (जैन सस्कृतिमें) उच्च और नीच सभी भ्रकारके कुछोकी 
व्यवस्था भी उस-उस प्रकारके उच्च और नीच आचारके आधारपर ही स्वीकार की गयी है । जेसे--चमारके 
कुलमें उत्पन्न होनेवाला व्यक्तित चमार तो कहलाता है परन्तु वह कुछ, जो चमार कहलाता हैँ, उसका मूलकारण 
यही हैं कि उस कुछूमे चमडेका कार्य किया जाता हैं। इसीप्रकार ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेद्य और शूृद्ध वर्णों तथा 
सुनार, लुहार, बढई, कुम्हार आदि जातियो (जो कुलके ही नामान्तर है) के नामकरण भी मनुष्योके उस- 
उस प्रकारके आचारके आधारपर ही स्वीकार किये गये है । लोकमें उक्त सभी प्रकारके आचारोमेसे 
जिस-जिस आचारको उच्च माना गया है उसके आधारपर उस कुछकों उच्च और जिस-जिस आचारको नीच 
माना गया है उसके आधारपर उस-उस कुछूको नीच मान लिया गया है। 


यद्यपि देशविशेष, प्रान्तविशेष, व्यक्तिविशेष आदि दूसरे विविधप्रकारके आधारोपर भो जातियोका 
निर्माण हुआ है । परन्तु जीवोकी उच्चता और नोचताके व्यवहारमे इनका कुछ भी उपयोग नही होता । इसी 
प्रकार जैन, बौद्ध, वैष्णव, आरयंसमाज, मुसलमान, ईसाई आदि जातियोंका निर्माण उम-उस संस्कृतिकी 
मान्यताके आधारपर हुआ है । लेकिन इनको भी जीवोको उच्चता ओर नीचताका च्ोत्तक नही माना जा 
सकता है । 

प्राय छोगोका ख्याल है कि धर्माचरण उच्चताका और अधर्माचरण नीचताका व्यवहार करानेमे 
कारण हूँ परन्तु उनकी यह धारणा बिल्कुल गलत हैं, कारण कि लछोकव्यवहारमे यह भी देखा जाता हैं कि 
अधर्माचरण करनेवाला ब्राह्मण उच्चगोत्री माना जाता हैं ओर धर्माचरण करनेवालछा शूद्र नीचगोच्री हो माना 
जाता है । जन सस्कृतिमें भी मिथ्यादृष्टि जीवोको भी उच्चगोत्री और देशविरत (पंचम गुणस्थानवर्ती) जीवोको 
भी नीचगोनी स्वीकर किया गया है | 


इस तरह पह वात बिल्कुल स्पप्ट हो जाती है कि प्रत्येक जीवके कुलपरपरागत जीवन-सरक्षणके 
लिये फ़िये जानेवाले प्रयत्तोकी उच्चता और नीचताके आधारपर ही उनमें उच्चता और नीचताका व्यवहार 
फरना उचित हूँ । 


“सतानकमैणागयजीवायरणस्स गोदमिदि सण्णा। 
उच्च णीच चरणं उच्च णीच॑ हुवे गोद ॥--[गोम्मटसारकर्मकाण्ड) । 
यह गाथा भी हमे यही उपदेश देतो है कि जीवों द्वारा अपने जीवनस रक्षण (जीविका)के छिये अपनाया 
गया नो कुझरम्भ रागत पेश्चा दे बढ़ी गोव है। बह गोन (पिशा) उच्च और नीच दो प्रकारफा है | 
गाथामे गोमसस्वन्धी यहू वर्णन वास्तवमे मनुष्यवातिकों लक्ष्यम रखकर फिया गया है। फिर भी 
एतनां तो निश्चित ममसला चाहिये कि गाधाफे 'जीवाचरण” शंबदका अब नोविका (लोक बति) ही है। इस 
तरह नारकआतिके जोयोनें या तो जोपनवृत्तिका सर्येधा जनाव है भयवरा उनको जीपबृत्ति ऊप्टमय है, इस 
वरह सारफियोकी जोप्ननवत्तिम नीचताका व्यवहार उपयुक्त होनेके झारण सभी सारणी जोब नमो पाने 
गये हैं। छिमंग्मातिक जीदोंही जीपनतालि करता औौर दीनताओों गिसे हुए उष्टमय जीने कारय नोच 2, 
अब: मर्मा वियंद भी मोचनो वी माने यये है । देवों थी बुति दो साह्विस्यृज्धि उठा जा यड़ता है, <स- दी देय 
उध्यग्री शत हमे गये है । सादावर्मो बार भागीमे विवल किया दया है । पसर,से प्रत्यापोडो पिशी 
साजिह उप्र क्षत्रिय चोर पेरधादी वतियों राजस माना गया दूं । मे दोदी अकारडी उक्षिं सोकदे उस्य 


भय 
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भाती गयी हैं। अत ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैदय वर्णके सभी मनुष्य उच्चगोत्री साने गये है । शांद्रोकी वृत्ति 
'दीनवृत्ति होनेके कारण तामसवृत्ति हैं । लोकमे तामसवृत्ति नीचवृत्ति कही जाती है, अत' सभी शूद्र नीचगोत्री 
माने गये हैं। इनके अतिरिक्त स्लेच्छवृत्तिको अपनानेवाले भी मनुष्य होते है । म्लेच्छवृत्ति भी चूँकि क्र खत्ति 
होनेके कारण ताससवृत्ति मानो गयी है, अत. स्लेच्छमानव भी नीचगोत्रों माने गये है । भोगभूमिके तिर्यच- 
दीनवृत्तिके कारण नीचगोत्री और भोगभूमिके मनुष्य सात्विकवृत्तिके कारण उच्चगोत्री माने गये है | इस 
तरह मानवजातिमे उच्च और नीच दोनो गोत्रवाले जीवोका अस्तित्व स्वीकार किया गया है। ' 
जो मनुष्य अपने गाहंस्थ्य जीवनको लाँघकर साधुमागंको अपना छेते है उनकी वृत्ति' जैन सस्क्षृतिके 
अनुसार सात्विक हो जाती है। अतः साधुओकी श्रेणीमे पहुँचा हुआ नोचगोन्नी मनुष्य भी उस हालतमें 
उच्चगोत्री हो जाता है । इस तरह शूद्रको नीचयोत्री होनेके कारण दीक्षा लेनेका जो निषेध किया जाता है, 
वह उचित नही है बल्कि यही मानना उचित है कि यदि कोई शद्र कदाचित्‌ अपने गाहंस्थ्य जीवनको लाँधकर 
साधुजीवनमे प्रवेश कर जाये, तो उसका नीचगोन्न बदलकर उच्चगोत्र हो जायगा । कारण कि साधुजीवनमें 
प्रवेश पानेसे उसकी गाहस्थ्यजीवन सम्बन्धी शूद्रकुलवृत्ति समाप्त होकर साधुजीवन सम्बन्धी सात्विकवृत्ति हो 
जावेगी । यदि कहा जावे कि कम-से-कम अस्पृष्य शूद्रको तो दीक्षा लेनेंका निषेध होना ही चाहिये, तो मैं 
कहूँगा कि शूद्रोमे अस्पृदयता और स्पृदयताका भेद ब्राह्मण (वेदिक) संस्कृतिकी ही देन हैँ । जैन संस्क्ृतिमे अस्पु- 
इय ताको कोई स्थान प्राप्त नही हैं । 
ऊपरके कथनसे यद्यपि यह बात सिद्ध होती हैँ कि शृद्र बौद्ध संस्कृतिम दीक्षित होनेपर ५० वर्ष बाद 
भी उच्चगोत्री नही हो सकता है, कारण कि कोई भी सस्क्ृति गोत्रपरिवर्तनमे कारण नही होती है । परच्तु 
संस्कृति बदले या न बदले, फ़िर भो यदि कौलिक आचार (जीवनरव॒त्ति) बदल जाता है तो किसी भी समय 
बाद्र (नीचगोत्री) उच्चगोत्री और उच्चगोन्री नीचगोतन्री हो जायगा । इससे इस बातका भी निषेध हो जाता हूँ 
कि अन्नत रहते हुए गोत्रपरिवर्तन नही हो सकता है। कारण कि धर्म उच्चगोत्रका और अधर्म नीचगोत्रका 
कारण नही है। साधुजीवनकों जो ग्ोत्रपरिवर्ततमे कारण माना हैं वह घाभिक वृद्धिके कारण नही, बल्कि 
जीवनवृत्ति बदल जानेके कारण ही वहाँ गोत्रपरिवतंन माना गया है । ढ 
उक्त विषयको कर्म सिद्धान्तकी दृष्टिसे भी स्पष्ट कर देना मैं उचित समझता हँ---आयुकर्मकी सब 
प्रकृतियोको छोडकर शेष सातावेदनीय और असातावेदनीय, उच्चग्रोत्र और नीचगोत्र तथा चारों गति आदि 
परस्पर विरोधी जितनों कम प्रकृतियाँ है उन सबकी प्रत्येक जीवर्मं अपनी-अपनी सीमा तक एक साथ सत्ता 
स्वीकार की गयी हैँ । इन प्रकृतियोके बन्धके विषयर्में ऐसा ,कोई नियम नही हैँ कि नीचग्रोत्री उच्चगरोन्रका 
और उच्चगोत्री नीचगरोत्रका बन्ध नही करता है बल्कि यहाँ तक सभव है कि कोई जीव प्रथम क्षणमें यदि 
नीचगोत्रका बन्ध कर रहा हो तो वही जीच द्वितीय क्षणमें उच्चगोत्रका भी बन्ध कर सकता है। यही बात 
उक्त साता और असाता वेदनीय तथा चारो गति आदि सभी परस्पर विरोधी प्रकृतियोमें भी छाग्रू होती है । 
इन सब प्रकृतियोकी अन्तरालरहित निरषेक रचना अपने-अपने अवाधाकालको छोडकर स्थितिके अनुसार 
बन्धके साथ हो हो जाया करती है। इससे यह निष्कर्ष निकलता है कि जहाँ तक संभव है वहाँ तक एक भी 
क्षण ऐसा परिलक्षित नही होता, जिस क्षणमें परस्पर विरोधी उक्त कमंगप्रकृतियोंके निषेकोकी सत्ता न पायी 
जाती हो । प्रत्येक कर्मप्रकृतिके प्रत्येक निपेकका अपने-अपने समयमें खिरनेंका नियम है । इस तरह जिस क्षणमे 
उच्चगोन्रका निपेक खिरता है उसी क्षणमें उसका विरोधी नीचग्रोत्रका निपेक भो खिरता हैं। यह खिरना 
तीन प्रकारसे सभव है--सक्रमण होकर, फछ देकर और फल्न न देकर | संक्रमणका अर्थ यह हैं कि उच्चगोन- 
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का निषेक कभी-कभी नीचगोत्रका निषेक बनकर खिरता हैं और इसी तरह नीचगोनका नियेक कभी-कभी 
उच्चगोत्रका निषेके बनकर खिरता हैं। फल देकर और फल नही देकर खिरनेका अर्थ यह हैं कि यदि 
खिरते समय उच्चगोत्रके निषेककों नोकमंकी सहायता प्राप्त हो जाती हैं तो उच्चगोत्रका निषेक तो फू देकर 
खिरता है,और उस समय नीचग्रोत्रका निषेक बिना फल दिये ही खिर जाता हैं। इसी तरह यदि खिरते 
समय नीचग्रोत्रके निषेककों नोकमंकी सहायता प्राप्त हो जाती हैं तो नीचगोन्रका निपेक तो फल देकर 
खिरता है और उच्चगोत्रका निपेक बिना फल दिये ही. खिर जाता हैँ । यही व्यवस्था साता और असाता 
आदि परस्पर विरोधी सभी कर्म प्रकृतियोके निपेकोके खिरनेमे लागू होती है । 
कर्मसिद्धान्तके इस विवेचनसे यूहु निष्कर्ष निकलता है कि जीवको एक ही भवमे जिस प्रकार अपने- 
अपने अनुकूल नोकमंकी सहायतासे कभी सातावेदनीय और कभी असातावेदनीय कर्म अपना ,फल देते रहते हैं । 
इसी प्रकार जीवकों एक ही भवमे अपने-अपने अनुकूछ नोकरकी सहायतासे कभी उच्चगोन्र और कभी नीच- 
गोत्र कम भी अपना-अपना फल दे सकते हूँ.। चूँकि नारकी, तियंच, देव इन तीनो गतियोमे तथा भोगभूमिमें 
, केही उज्चगोत्रगा और कही नतीचगोन्रका हो नोकम नियमसे रहता हैं, अत नारकियो, तियंचो, देवों और 
भोगमभूमिके तियंचों तथा मनुष्योका गोत्रपरिवर्तत नहीं होता है। परन्तु कमंभूमिज मनुष्योके जीवनमे पूर्वोक्त 
प्रकार जीवनवृत्ति बदलनेकी सभावनाके आधारपर उच्चगोत्र और नीचगोत्र दोनोके नोकमेंमें परिवतंनकी 
संभावना बनी रहती है, अत कर्मभूमिज मनुष्योके गोत्रपरिवतेत स्वीकार किया गया है । 





१< 


भुज्यमान आयुमें अपकर्षण और उत्कर्षण 


कई विद्वानोका ऐसा मत है कि भुज्यमान किसी भी आयुर्मे उत्कषंणकरण नही होता, अपकर्षणकरण 
भी भुज्यमान तियंगायु और मनुष्यायुमे ही हो सकता है, कारण इन दोनोकी उदीरणा सभव है । भुज्यमान 
देवायु और नरकायु अनपवर्त्यं होनेके कारण उदीरणारहित है, इसलिये इनमें अपकर्षणकरण' भी नही होता 
हैं| आयुकमंमे यदि उत्कषंण, अपकषंणकरण हो तो वे वध्यमानमे ही होगे । 

वषध्यमान आयुर्में उत्कर्षण, अपकर्पणकरण होते हैं, इसमे किसीका विवाद नही, लेकिन अभीतक मेरा 
ख्याल है कि भुज्यमान सम्पुर्ण आयुओमें भी उत्कर्षण, अपकर्षणकरण हो सकते है, इसका कारण यह है कि 
भुज्यमान तियंगायु और मनुष्यायुकी उदीरणा तो स्वंसम्मत है; भुज्यमान देवायु और नरकायुकी भी उदीरणा 
सिद्धान्तग्रन्थोंमे बतछाई है--- 

संकमणाकरणुणा णवकरणा होंति सव्य-आऊर्ण || गोम्मट० कम ० ग।० ४४१ | 

एक सक्रमणकरणको छोडकर बाकीके बन्ध, उत्कषण, अपकषंण, उदीरणा, सत्व, उदय, उपशात्त , 
निघत्ति और निकाचना ये नवकरण सपुर्ण आयुओमे होते है । 

किसी भी कमकी उदीरणा उसके उदयकालमें ही होती है, कारण उदीरणाका लक्षण निस्‍्न प्रकार 
माना गया हैं -- ह 
अण्णत्यठियस्सुदये संथुहणमुदी रणा हु अत्थि तं ॥ गो० कम० गा० ४३९ | 

स॑० टी०--उदयावलिवाह्मस्थितस्थितिद्रव्यस्थापकषंगवशादुदयावल्या निक्षेपणमुदी रणा खलु । 

उदयावलीके द्रग्यसे अधिक स्थितिवाले द्रव्यको अपकर्षणकरणके द्वारा उदयावलीमे डाल देना अर्थात्‌ 
उदयावलीप्रमाण उस द्रव्यकी स्थिति कर देनेका नाम उदोरणा हैँ । उदयगतकमके वतंमान समयसे लेकर 
आवली पयंनन्‍त जितने समय हो उन सबके समुहको उदयावली कहा गया है । इससे यह निष्कर्ष निकला कि 
कर्मकी उदीरणा उसके उदय हालतमें ही हो सकती है । 

परभव-आंउगस्स च उदीरणा णत्यि णियमेण॥ --गो०कमं० गा० १५५० | 
यह नियम स्पष्टरूपसे परभवकी (बध्यमान) आयुकी उदीरणाका निर्षघ कर रहा है । 
उदयाणमावलिहिि च उभयाण बाहिरम्मि खिवणदूठ । लब्धिसार, गा० ६८ | 

अर्थात्‌ु--उदयावलीमे उदयग्त प्रकृतियोंका ही क्षेपण होता है। उदयावलीके बाहिर उदयगत और 
अनुदयगत दोनो तरहकी प्रकृतियोका क्षेपण, होता है । 

इससे भी यही सिद्ध होता हैं कि जिस कमंका उदय होता है उसीका उदयावली-बाह्मद्रष्य उदयावलीमे 
दिया जा सकता है । इसलिये देवायु और नरकायुकी उदीरणा क्रमसे देवगति और नरकगतिमें होगी, अन्यत्र 
नही, अर्थात्‌ भुज्यमान देवायु और नरकायुकी ही उदीरणा हो सकती है, वध्यमान की नही । 

शंका--परभव-आउगस्स च उदीरणा णत्थि णियमेव ॥ --गो० कर्म० गा० ९१८ । 

सं० टीका--परभवायूषो नियमेनोदीरणा नास्ति, उदयगतस्येवोपपादिकच रमोत्तमदेहा- 
संख्येयवर्षायुभ्योश्ल्यत्र तत्संभवात्‌ ॥। 

अर्थात्‌--१रभवकी | (वध्यमान) आयुकी नियमसे उदीरणा नहीं होती, कारण कि देव, नारकी, 


३ | धर्म ओर सिद्धान्त - १३९ 


चरमौत्तमदैहके धारक तथा असंख्यात वर्षकी. आयुवाले मनुष्य-तिर्यंचोको छोडकर बाकीके जीवोके उदयगत 
आयकी ही उदीरणा सभव है। इस कथनसे यह बात निकलती है कि देवायु और नरकायुकी, उदीरणा ही 
नही होती है तथा पूवंकथनसे यह सिद्ध होता है कि देवायु और नरकायुकी भी उदीरणा होती हैँ, इसलिये 
शास्त्रोमें ही पूर्वापर विरोध आता हूँ 


उत्तर--शास्त्रोमे उदीरणा दो तरहकी बतलायो है--एक तो अन्य निमित्तसे मरण हो जानेको 
उदीरणा कहते है, दूसरी स्वत आत्माकी क्रियाविशेषसे उदयावली बाह्यद्वव्ययों उदयावलीमे डाल देनेको 
उदीरणा कहते 'है । ऐसी उदीरणा देवायु और नरकायुकी भी होती है, उदीरणामरण नही होता । आचार्य॑- 
कल्प 'प० टोडरमलूूजी इस शकाका निरास इस प्रकार करते है--“बहुरि उदीरणाशब्दका अर्थ जहाँ 
देवादिकके उदोरणा न कही तहाँ तो अन्य निमित्तते मरण होय ताका नाम उदीरणा हैं। अर दश करणनिके 
कथनविषें उदीरणाकरण देवायुके भी कहा, तहाँ ऊपरके निषेकनिके द्वव्यफों उदयावली विषे दीजिये, ताका 
नाम उदीरणा है --मोक्ष० प्रकाश, पुस्तकाकार, पु०-४२१ । 


इस प्रकार शास्त्रके दोनो प्रकारके कथनोको आपेक्षिक कथन स्वीकार क रनेसे पूर्वापर-विरोधकी शका 


नही रहतो है । 


कर्मोंकी उदीरणा अपकषंणपुवंक ही होती है । जबतक कमैके द्रव्यको स्थितिका अपकषंण नहीं 
होगा तबतक उस द्रव्यका उदयावलीमें प्रक्षेप नही हो सकता है, कारण कि उदयावलीमें प्रक्षेपका मतरूब ही यह 
हैँ कि जो कर्मद्रव्य अधिक समयमे उदय आने योग्य था वह अब उदयावलीमे ही उदय आकर नष्ट हो 
जायगा । इसी अभिप्रायसे कर्मकाण्डकी सस्क्ृत टीकाकारने उदीरणाके लक्षणमे “अपकषंणवश्ञात्‌” यह पद 
दिया है । 

इस कथनसे भुज्यमान देवायु और नरकायुमे अपकर्षणकरण होता है, यह बात सिद्ध हो जाती है। 

“हाणी मोक्कट्रण णाम”, “उक्कद॒णं हुवे वड़ढो” ॥| गो० कम॑० गा० ४३८ । 

स॒० टो०--स्थित्यनुभागयोहानिरपकष॑णस््‌, स्थित्यनुभागयोवु द्धिरु त्कषंणम्‌ ॥ , 

कर्मोकी स्थिति और अनुभागको घटा देना अपकपंण है और बढा देना उत्कर्णण है | शुभ प्रकृतियोके 
स्थिति और अनुभागमे कमी संक्लेशपरिणामोसे होती है और वृद्धि विशुद्ध परिणामोसे होतो है। अशुभ 
प्रकृतियोकी स्थिति और अनुभागमें हानि विशुद्ध परिणामोसे होती है और वृद्धि सक्‍लेशपरिणामोंसे होती है । 
देवायु शुभप्रकृति है, इसलिये उसके स्थिति और अनुभागमें कमी संक्लेशप रिणामोसे होगी और वृद्धि विशुद्ध 
परिणामोसे होगी । इसका तात्पय यह हुआ कि जब देवोके सवलेशता होनेंसे देवायुका अपकर्णण हो सकता हूँ 
तो विशुद्धता होनेसे देवायुका उत्कर्णण होना भी न्‍्यायसगत है । इसीप्रकार नरकायु अशुभ प्रकृति हैँ, इसलिये 
उसके स्थिति ओर अनुभागमे कभी विशुद्ध परिणामोसे होगी और वृद्धि संक्लेश परिणामोंसे होगी, इसका 
तात्पयें यह हुआ कि जब नारकियोके विशुद्धता होनेसे नरकायुका अपकर्णण हो सकता है तो संक्लेशता होनेसे 
नरकायुका उत्कर्णण होना भो न्‍्यायसगत हैं । इस प्रकार भुज्यमान देवायु ओर नरकायुमें भी अपकर्णण और 
उत्कर्णण' सिद्ध होते है। इसी प्रकार भुज्यमान तियंगायु और मनुष्यायुमे भो भपकर्णणकरणको तरह उत्कर्णण 
करण स्वीकार करना चाहिये । 


शेका--किसी भी ऊर्मंप्रकृतिका उत्कर्णण उसकी बन्धव्यकब्छित्तिके पहिले तक हूं होता 


7 
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१४० सरस्वती-वरवपुत्र पं० बंशोधर व्याकरणाचाय अभिनन्‍्दन-प्रन्य॑ 


बंधुवकटुणकरणं सग-सग बन्धोत्ति णियमेण ॥४४४॥|कम०॥ 

इससे यह निष्कर्ण निकला कि,आत्माकी जो अवस्था जिस कर्मप्रकृतिके बन्धमे कारण पडती हैं उसी 
अवस्थामे उस प्रकृतिका उत्कर्णण हो सकता है। वर्तमान भवमे उत्तर भवकी आयुका ही बन्ध होता हैं--- 
बतंमान (भुज्यमान) का नही । इसलिये भुज्यमान आयुका उत्कर्णण भी नही हो सकता है ? 


उत्तर--बन्धव्युच्छित्तिके पहिले-पहिले ही उत्कर्णण होता है, यह कथन उत्कर्णणकी मर्यादाकों बत- 
लाता है अर्थात्‌ जहाँतक जिस प्रकृतिका बध हो सकता है वहीतक उस प्रकृतिका उत्कर्षण होगा, आगे 
नही । इसका यह आशय नही कि आत्माकी जो अवस्था कर्मप्रकृतिके बन्धमें कारण हैं उसी भवर्थामे उस 
प्रकृतिका उत्क़पंण हो सकता है,, अन्यत्र नहों। यदि ऐसा माना जाय, तो उत्कर्षणकरणको त्रयोदश्गुणस्थान 
तक ,मानना असगत ठहरेगा । 
छत्च सजोगित्ति तदो-॥करम० गा० ४४२। 
' » संयोगीपयंन्त उत्कषेण, अपकर्षण, उदय, उदीरणा, बन्ध और सत्व ये ६ करण होते है लेकिन 
स्थिति-अनुभागकी वृद्धिको उत्कषंगकरण माना गया है, यहाँ आत्माकी कोई भी अवस्था ,किसी भी करमंके 
स्थिति-अनुभागबन्धमे कारण नही, तब ऐसी हालतमे उस कर्मके स्थिति और अनुभागका उत्कर्षण भी त़ही 
सकेगा । किन्तु जब उक्त वचनको उत्कषणकी मर्यादा बतलानेवाला मान छेते हैँ तो कोई विरोध नही रहता, 
कारण कि त्रयोदशगुणस्थानमे सातावेदनीयका प्रक्ृति-प्रदेशबन्ध होता हो है ।॥ इसलिये उसीका उत्कषंण भी 
त्रयोदद्गुणस्थानतक होगा, अन्यका नहीं, ऐसा सगत अथथ निकल आता है। 
उबत वचन भर्यादासूचक ही हैं । इसमे दूसरा प्रमाण यह है कि सक्रमणकरण को-- 
संकमण्णं करण पुण सग-सग जादीण बधोत्ति ॥ कमे० ४४४॥। 
इस वचनके हारा अपनी-अपनी सजातीय प्रकृतिके बन्धपय॑न्त बतला करके भी--+ 
'. ' णवरि विसेस जाणे सकममधि होदि सतमोहम्मि || ' - 
मिच्छस्स यमिस्सस्स य सेसाणं णत्थि संकमणं ॥ कम० ४४३ .। 
इस वचनके द्वारा मिथ्यात्व और मिश्रप्रकृतिका संक्रमण ११वें गुणस्थान तक बतलाया है । इसलिये 
जिस प्रकार यह वचन सक्रमणके लिये यह नियम नही बना सकता कि आत्माकी जिस अवस्थामें जिस कर्मकी 
सजातोय प्रकृतियोका बन्ध हो सकृता है उसी अवस्थामें उस कर्मेंका सक्रमण होगा, दूसरी अवस्थाम नहीं, 
इसी प्रकार उक्त वचन उत्कषेणके लिये भी ऐसा नियमसूचक नही हैं । 

' इस लेखका'साराश यह हुआ कि चारो भुज्यमान आयुओकी उदीरणा हो सकती हैं और उदीरणा 
अपक्षणपूर्वक ही होती है | इसलिये चारो भुज्यमान आयुओमे अपकर्षण भी सिद्ध हो जाता है । शुभ प्रकृतियों- 
का अपकर्षण सकलेश परिणा मोंसे और अशुभका विशुद्ध परिणामोसे होता हैं। जब चारों आयुओके अपकर्पण- 
के योग्य शुभ-अशुभकी अपेक्षा सक्‍्लेश या विशुद्ध परिणाम चारो ग्रतियोमें पैदा हो सकते हैं तो उनके 
उत्कर्षणके योग्य उनसे विपरोत परिणाम भी चारों गतियोमें पैदा हो सकते हैं । इसलिये चारो भुज्यमान 
आयुओमे उत्कर्षण भी सिद्ध हो जाता हैं ! 

यह लेख मैने अपनी शकाको दूर करनेके डिये लिखा है) इसलिये विद्वानोंते निवेदन है कि यदि 
उनको मेरे ये विचार विवरयोत मालुम पडे, तो अपने विचार प्रमाणगसहित अवदय ही जैन दर्शनमें प्रकट कर, 
ताकि इस बातका निर्णय हो सके । 


क्या असंज्ञी जीवोंमें मनका सद्भाव है ? 


श्री डॉ० हीरालाल जैन एम० ए० नागपुरने अखिल भारतीय प्राच्य-विद्या सम्मेलनके १४वें अधि- 
वेशनके समय प्राकृत और जैनधर्म विभागमे जो निवन्ध पढा था उसका हिन्दी अनुवाद 'असज्ञनी जीवोकी 
परपरा' शीर्पकसे अनेकान्तपत्रके वर्ष १३ की सयुक्त किरण ४-५ और ७ में प्रकाशित हुआ है । 


डॉ० साहवके निवन्धका साराश यह हैं कि असंज्ञी माने जाने वाले एकेन्द्रिय, द्वीन्द्रिय, त्रीन्द्रिय, 
चतुरित्द्रय और पेन्द्रिय तिर्यंचोके जब मति और श्रुत दोनो ज्ञानोका सद्भाव जैन आमममें स्वीकार किया 
गया है तो निश्चित ही उन्न सभी जीवोके मनका सद्भाव सिद्ध होता है कारण कि मति ओर श्रुत ये दोनों 
ही ज्ञान मनकी सहायताके बिना किसी भी जीवके सम्भव नही हैं । 


अभी तककी प्रचलित दि० आंगमपरपरा यह हैं कि जिन जीवोंके मनका सद्भाव पाया जाता है वे 
जीव सज्ञी और जिन जीवोके मनका सउ्ड्भाव नही पाया जाता है वे जीव असंज्ञी कहे जाते हैं । परन्तु 
डॉ० माह॑वने सज्ञी जीवोके साथ असज्ञी जीवोका अन्तर दिखलानेके लिये भमनस्क शब्दका मनरहित अर्थ न 
करके 'ईधत्‌ मन वाला अर्थ किया है । 

डॉ० साहवने अपने उक्त विचारोकी पुष्टि आगमके कंतिपय उद्धरणों और युक्तियों द्वारा की है । 


इन्द्रियजन्य सभी प्रकारके मतिज्ञानमे) मनकी सहायता अनिवायं है--यह विचार न तो आज तक 
मेरे मनमे उठा और न अब भी मैं इस वातको माननेके लिये तैयार हूँ । परतु समूचे जैन आगममे असज्ञी जीवोंके 
श्रुतज्ञानकी सत्ता स्वोकार करनेसे मेरे मनमे यह विचार सतत उसस्न होता रहा कि श्रुतज्ञान, जो कि प्रनके 
अवलाबनसे हो उत्सन्न होता है, मन रहित असज्ञी जीवोके कैसे सम्भव हो सकता है ? 


प्राय वर्तमान समयके सभी दि० विद्वान्‌ असंज्ञी जीवोकि मनक्ा अभाव निश्चित मानते है; इसलिये 
उतके (असज्ञी जीवोफे) आगममे स्वीकृत श्रुतज्ञानकी सत्ता स्वीकार करके भी ये विरोधका परिहार इस तरह 
कर ऊेते हैं कि असज्ञी जोबोके मतका अभाव होनेके कारण छ व्थिरूप ही श्रुतज्ञान पाया जातर.. 
उपयोगरूप श्रुतज्ञान मतके सम्भावके बिना उनके (असज्ञो जोबोंके) सभव नहीं हैं । ; 


दि० विद्वानोका उक्त निष्फप मुझे सतोपप्रद नहीं माछूम होता हैं! अत- मेरेसा 


प्रदव पड हुआ है कि मनके अनाउमे असज्ञी जीवोके श्ुतश्ञानकी म॑ | किस तरह दिद्ल सी 
इवे० आपनमग्रंथ विद्येपणावशंगकभाष्यका वह 4 , बे उद्धरण 

सिदन्परे दिया है जौर मिममे एकेन्दिय जादि समस्त, “, की सर. 

स्दीशार किया गया है। करोद २० वर्ष डे मेरे भो दे $ कहिन छ 

उचित समाधान बटों होता है, पयोहि शसजओं जोपोके मं हु दि व्क्ार प्र 


बरये जोर उनके विलुनमगका सद्भाप स्थेशार करके ३ 
हिधतिक़ा पिदेध जस्बर नहीं डे । | 


पा दान साउपज उस 4१ 


4 कक ढक 
। 


| 
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ज्ञानकी उत्पत्ति दो प्रकारसे सम्भव है--स्वापेक्ष और परापेक्ष । अवधि, मन पर्यय और केवल इन 
तीनोकी उत्नत्ति स्वापेक्ष मानी गई हैं तथा मति ओर श्रुत इन दोनो ज्ञानोकी उत्पत्ति परापेक्ष मानी गईं है। 
यहाँ परशव्दसे मुख्यतया स्पशन, रसना, नासिका, नेश्न और कर्ण ये पाँच द्रव्य-इन्द्रियाँ और द्रव्यमन ग्रहीत 
होते है । 

मतिज्ञानका प्रारम्भिक रूप अवग्रह ज्ञान है ओर अनुमान उस मतिज्ञानका अन्तिमरूप है। मतिज्ञानका 
अतिम रूप यह अनुमानस्ञान श्रुतज्ञानकी उत्पत्तिमें कारण होता है। आगमके 'मतिपुव श्रतम्‌” इस वाक्यसे 
भी उक्त बातका समर्थ न होता है | 

किसी एक घटशब्दमें गुरु द्वारा घटरूप अथंका सकेत ग्रहण करा देनेके अनन्तर शिष्यको सतत घट- 
शब्दअश्रवणके अनन्तर जो घटरूप अर्थका बोध हो जाया करता है वह बोध उस शिष्यको अनुमान द्वारा उस 
घट शब्दम घटरूप अर्थका सकेत ग्रहण करते१र ही होता है । भव अनुमानकी श्रतज्ञानकी उत्पत्तिमें कारणता 
स्पष्ट हैं और चूँकि अनुमान मतिज्ञानका ही अतिमरूप है, अत मतिपूव॑ श्रुतम्‌” ऐसा निर्देश आगममें किया 
गया है । 

कई लोगोका ख्याल है कि जब अथ॑से अर्थान्तरके बोधको श्रुतज्ञान कहतेहे तो श्र तज्ञानकों अनुमान 
ज्ञानसे पृथक्‌ नही मानना चाहिये, परन्तु उन छोगोका उक्त ख्याल गलत है, क्योकि मैं ऊपर बतला चुका हूं 
कि श्रुतज्ञानमें अनुमान कारण है, भ्रत अनुभानज्ञान और श्र्तज्ञान दोनो एक कैसे हो सकते है ? 


जिस प्रकार श्रुतज्ञानमें कारण अनुमानज्ञान है और अनुमानज्ञानके अनन्तर ही श्रतज्ञान उत्पन्न होता 
है उसी प्रकार अनुमानज्ञानमें कारण तकज्ञान होता है और तर्कज्ञानके अनन्तर ही अनुमानज्ञानकी उत्पत्ति 
हुआ करती है, इसी तरह तकंज्ञानमें कारण प्रत्यभिज्ञान, भ्रत्मभिज्ञानमें कारण स्मृतिज्ञान और स्मृतिज्ञानमें 
कारण धारणा ज्ञान हुआ करता हैँ तथा तकज्ञानके अनन्तर ज्ञानकी उत्पत्तिके समान ही प्रत्यभिज्ञानके अनन्तर 
ही तर्कज्ञानकी, स्मृतिज्ञानके अनन्तर हो प्रत्यभिज्ञानकी और घारणाज्ञानके अनन्तर ही स्मृतिज्ञानकी उत्पत्ति 
हुआ करती है । 

इस प्रकार श्रृतज्ञानकी तरह उक्त प्रकारके मतिज्ञानोमे भी मतिज्ञानकी कारणता स्पष्ट हो जाती हैँ 
क्योकि अनुमान, तर्क, प्रत्यभिज्ञान, स्मृति और धारणा ये सभी ज्ञान मतिज्ञानके ही प्रकार मान लिये गये है-- 
'मति स्मृति सज्ञा चिन्ताभिनिबोध इत्यनर्थान्तरम्‌' इस अगरमवाक्यमे मतिके अथंमें 'अवग्रहेहावायधारणा 
इस सूत्रवाक्यनुसार धारणाका अन्तर्भाव हो जाता हैं तथा प्रत्यभिज्ञानका ही अपर नाम सज्ञाको, तकका ही 
अपर नाम चिन्ताको और अनुमानका ही अपर नाम अभिनिवोधको माना गया है । 

यहाँ पर इतना और ध्यान रखना चाहिये कि जब स्मृति, प्रत्यभिज्ञान, तक और अनुमान इन सब 
प्रकारके मतिज्ञानोमें तथा श्रुतज्ञानमें पदा्थका दर्शन कारण न होकर यथायोग्य ऊपर बतलाये गये प्रकारानुस्तार 
पदार्थज्ञान अथवा यो कहिये कि पदार्थज्ञानका दर्शंन ही कारण हुआ करता है । अत ये सब ज्ञान परोक्षज्ञानकी 
कोटिमें पहुँच जाते है. क्योकि पदा्थदनके अभावमें उतल्वन्न होनेके कारण इन सब ज्ञानोमे विशदनाका 
अभाव पाया जाता है जबकि विशद प्रत्यक्षए आदि वाक्‍्यों द्वारा आग्रममें विशद ज्ञानको ही प्रत्यक्षज्ञान 
बतलाय। गया है । यहाँ पर ज्ञानकों विशदताका तालये उप्तकों स्पष्ठतासे है और ज्ञानमें स्पष्टता तभी आ 
सकती है जवकि वह ज्ञान पदार्थंदर्शनके सद्भावमें उत्पन्न हो । 

तात्वय॑ यह है कि यद्यत्रि प्रत्येक ज्ञानमे दर्शत कारण होता है । परन्तु इतना विशेष है कि किसी-किसी 


३ / धर्म और सिद्धान्त . १४३ 


ज्ञानमे तो पदार्थका दर्शन कारण होता है और किसी-किसी ज्ञानमे पदार्थका दर्शन कारण न होकर पदा्थे- 
ज्ञानका दर्शान कारण होता है, जिन ज्ञानोमे पदार्थका दर्शन कारण होता हैँ उन ज्ञानोमे पदाथ स्पष्टताके साथ 
झुलकता है । अत' वे ज्ञान विशद कहलाने है और इस प्रक्रारकी विशदताक्रे कारण ही वे ज्ञान प्रत्यक्षज्ञान- 
की कोटिमें पहुँच जाते है । जैसे--अवधि। मन पर्येय और केवल ये तोनो स्तव्रापेक्षज्ञान तथा स्तर्शन, रसना, 
नासिका, नेत्र और कर्ण इन पाँच इन्द्रियोंसे होने वाला पदार्थन्नान तथा मानस प्रत्यक्ष ज्ञान | एवं किन 
ज्ञानोमे पदार्थंका दर्शन कारण नही होता हैं अर्थात्‌ जो ज्ञान पदार्थदर्शनके अभावमे ही पदार्थज्ञानपुर्वंक या 
सो कहिये कि पदार्थज्ञानदर्शनके सदुभावमें उत्पन्न हुआ करते है उन ज्ञानोमे पदार्थ स्पष्टताके साथ नही 
झलक पाता है अत वे ज्ञान अविशद कहलाते है और इस प्रकारकी अविशदताके कारण हो वे ज्ञान परोक्ष- 
ज्ञानकी कोटिमे चले जाते है जैसे--स्मृ ति, प्रत्यभिज्ञान,तक व अनुप्तान ये चारो मतिज्ञान तथा श्रुतज्ञान । 

यहाँ पर यह वात भी ध्यान देने योग्य है कि दर्शन और ज्ञानसे जो कार्य-कारण भाव पाया जाता 
है, वह सहभावी है । इसलिए जब तक जिस प्रकारका दर्शनोपयोग विद्यमान रहता है तव तक उसी प्रकारका 
शानोपयोग होता रहता हैं और जिस क्षणमें दर्शनोपयोग परिवर्तित हो जाता है उसी क्षणमें ज्ञानोपयोग भी 
बदल जाता हँ---दसणपुव्व॑ णाण” इस आगमवाक्यका यह अर्थ नही हैँ कि दर्शनोपयोगके अनन्तरकालमे 
ज्ञानोपयोग होता हूँ क्योंकि यहाँ पर पूर्वद्व्द ज्ञानमें दर्शनकों सिर्फ कारणताका बोध करानेके लिये ही 
प्रयुक्त किया गया हैं जिसका भाव यह है कि दर्शनके बिना किसी ज्ञानकी उत्पत्ति सम्भव नहीं है । 

इस कथनसे छद्मस्थजीवोमें दर्शयोपयोग और ज्ञानोपयोगके क्रमवर्त्तीपनेकी मान्यताका खण्डन तथा 
केवलीके समान हो उनके (छद॒मस्थोके) उक्त दोनो उपयोगोके यीगपच्चका समर्थन होता है । 


इस विपयके मेरे विस्तृत विचार पाठकोकों भारतीय ज्ञानपीठसे प्रकाशित होने वाले “ज्ञानोदय' पत्रके 
अप्रैल सन्‌ १९५१ के अंकम प्रकांशत जैन दर्शनमे दर्शनोपयोगका स्थान” शीप॑ंक लेखमे तथा जन ५१ के 
अंकम प्रकाशित ज्ञानके प्रत्यक्ष और परोक्ष भेदोका आधार' ज्ञीर्पक लेखमें देखनेकी मिल पकते है । ये दोनो 
लेख इसी ग्रन्थमें ययथास्थान प्रकाशित है । 

अस्तु ! ऊपर जो स्मृतिर्मे कारणभूत घारणाज्ञानका संकेत किया गया हैं वह धारणाज्ञान चुँकि पदार्थ 
दर्शंनफे सदुभावमे ही उत्तत्न होता है अतः वह ज्ञान प्रत्यक्षज्ञानकी कोटिमें पहुँच जाता हैं। तथा इस धारणा- 
झानफे अतिरिवत इसके पूर्ववर्ती अवाय, ईहा और अवग्रहज्ञान भी चूँकि पदायवेदर्शनके सदनावमें ही उत्पन्न 
हुआ करते हूँ अत. ये तीनो ज्ञान भी प्रत्यक्षज्षानकी कोटिमें पहुँच जाते है । 

पहाँपर इतना विशेष समझना चाहिए कि अवाय, ईहा और अवगह ये तीनों ज्ञान यद्यपि धारणाशआनऊे 
पुर्नवतो होते हैं परन्तु इनका धारणानानके साथ कार्यफारणसम्बन्ध नहीं हैं अर्थात्‌ जिस प्रकार पूर्वोक्‍्त प्रकारते 
धारणा आदि ज्ञान स्मृति आदि ज्ानोमे कारण होते है उच्त प्रकार धारणाज्ञानमे अवथाय आादि ज्ञानोंड़ो कारण 
माननेी आवश्यकता नही है वयोकि ऐसा कोई नियम नही है कि घारणान्नानके पढ़ुछे जवाय जादि ज्ञान फ्ोना 
ही वाहिये । 

वालय॑ यह हैँ कि झभी कभी हमारा ऐल्द्रियिकज्ञान जपनी उल्रत्तिके प्ममझाएपे से वार्थासरूप दो 
जार बसा हूं, अत वहूपर झड़ चेद कस्ता असम्भर होता है कि ज्ञानडी मह टाश्न तो जपा्रशन्वानसूप है 
और उसको यह हादत घारणारुप है । कनीकनी हमारा ऐस्ट्रियिक लान अपनी उस्यनिफे प्रधमंकार्मे घारभा- 
स्थ नहीं हो पता, पी>घोरे ताजल्तर्म ही यह धार्धारा हूप प्रद् झरता हूँ । इंसादिए नंद वक् हमार 
छॉगिजिय क्षाम पास्मास्य नदी होता, सद चेद्ध बहु जान सात्क्षानक्री होटियें बना रहता है) दाद इदापित 
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हमारा ऐन्द्रियिक ज्ञान किन्ही कारणोकों वजहमे सशयात्मक हो जाता है तो निराकरणके साधन उपलब्ध हो, 
जानेपर संशयके निराकरणकालमें ही वह ज्ञान धारणारूप नहीं हो जाया करता हैं। कदाचित्‌ सशयके 
निराकरणकालमे वह ज्ञान धारणा रूप नहीं हो सका तो जब तक वह ज्ञान धारणारूप नही होता तब तक 
उसकी अवायरूप स्थिति रहा करती हैँ। कभी कभी सशयनिराकरणके साधन उपलब्ध होनेपर भी यदि 
संशयका पूर्णतः निराकरण नही हो सका तो उप हालतमे हमारा वह ज्ञान ईहात्मक रूप घारण कर लेता है 
और कालान्तरमे वह ज्ञान या तो सीधा धघारणारूप हो जाया करता हैँ अथवा पहले अवायात्मक होकर 
कालान्तरमे घारणारूप होता हैं। इस तरह ज्ञानके धारणारूप होनेमे निम्न प्रकार विकल्प खडे किए जा सकते हैं- 


१ पदार्थदशंनकी मोजूदगीमें ही उस पदार्थंका प्रत्यक्ष होता हैं । 

२. इन्द्रियो अथवा मन द्वारा होनेवाला पदार्थ प्रत्यक्ष या तो सीधा घारणारूप होता हैं। अथवा 
३ अवग्रहपुवंक घारणारूप होता हैं । अथवा 

४. संशयात्मक अवग्रहण होनेके अनन्तर यथायों ग्य साधन मिलनेपर धारणारूप होता हैं। अथवा 


५ सशयात्मक अवग्रहणके अनन्तर यथायोग्य साधनोके मिकनेपर उसकी अवायात्मक स्थिति होती हैं 
और तदनन्तर वह धारणारूप होता हैं अथवा 


६ संशयात्मक अवग्रहणके अनन्तर यथायोग्य साधनोके मिलनेपर उसकी ईहात्मक स्थिति होती है 
और तब वह घारणारूप होता हैँ । अथवा * 

७ ईहाके बाद आवायात्मक स्थिति होकर वह घारणारूप होता है। इस प्रकार ऐन्द्रियिक पदार्थ 
प्रत्यक्षके धारणारूप होनेमें ऊपर लिखे विकल्प बन जाते है और इन सब विकल्पोके साथ पदार्थदर्शंनका सबंध 
जैसाका तैसा बना रहता हैं । लेकिन जिस समय और जिस हालतमे पदार्थका दर्शन होना बन्द हो जाता है उसी 
समय और उसी हालतमें पदार्थप्रत्यक्षकी धारां भी बन्द हो जाती है । इस तरह कभी ठो ऐबन्द्रियिक पदार्थ- 
प्रत्यक्ष घा रणारूप होकर ही समाप्त होता हैं और कभी-कभी यथायोग्य अवग्रह, सशय, ईहा' या अवायकी दशाममे 
ही वह समाप्त हो जाता है । 

इस विवेचनसे यह बात भी स्पष्ट हो जाती है कि जिस प्रकार घारणाप्रत्यक्षते लेकर परोक्ष कहे 
जाने वाले स्मृति, प्रत्यभिज्ञान, तक, अनुमान और श्रुतरूप ज्ञानोमें नियत, आनन्तयें पाया जाता है उस प्रकार 
प्रत्यक्ष कहे जानेवाले अवग्रह, ईहा, अवाय और धारणारूप ज्ञानोमे आनन्तये नियत नही है तथा यह बात तो 
हम पहले हा कह आये है कि अथग्रह, ईहा, अवाय और घारणा इन चारो प्रकारके प्रत्यक्षज्ञानोमे उत्तरोत्तर 
कार्यकारणभावंका सर्वथा अभाव ही रहता है । 

इन पूर्वोक्त प्रत्यक्ष और परोक्ष सभी ऐन्द्रियिक ज्ञानोमेंसे एकेलछ्धियसे लेकर पचेन्द्रिय तकके समस्त 
असंज्ञी जीवोके पदार्थका केवल अवग्रहरूप प्रत्यक्षज्ञान स्वीकार किया जावे और शोष प्रत्यक्ष कहे जाने वाले 
ईहा, अवाय और घारणाज्ञान नथा परोक्ष कहे जानेवाले स्मृति, प्रत्यभिज्ञान, तक, अनुमान और श्रुतज्ञान उन 
असज्नी जीवोके न स्वीकार किये जायें, जैसा कि बुद्धिगम्य प्रतोत होता है, तो इनके (अश्नज्ञी जीवोके) ईपत्‌ 
मनकी कल्पना करनेकी आवश्यकता ही नहो रह जाती है और तब संज्ञी तथा असजन्नी जीवोकी जिनके मनका 
सदुभाव पाया जाता है वे जीव सज्ञी, तथा जिनके मनका सदुभाव नही पाया जाता है वे जीव असज्ञी कहलार्त 
हैं' ये परिभाषाएँ भी सुसंगत हो जाती हूँ । 
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इतना स्वीकार कर केनेपर अब हमारे सामने यह मुख्य प्रइन विचारके लिए रह जाता है कि जब 
असज्ञीं जीवोके मनका सदुभाव नही हैं तो केवलियोके अतिरिक्त पचेन्द्रिसि लेकर एकेन्द्रिय तकके समस्त 
समारी जीवोके मति और श्रुत दोनों ज्ञानोकी सत्ता बतलानेका कारण क्या है ? 

इसका उत्तर यह है कि जैन सस्कृतिमें वस्तुविवेचनके विपयमे दो प्रकारकी पद्धतियाँ अपनायी गयी 
है--एक तो करणानुयोगकी आगमिक पद्धति और दूसरी द्रव्यानुयोगकी दाशंनिक पद्धति । इनमेंसे जो द्रव्यानु- 
योगकी दाशंनिक पद्धतिका श्रुतज्ञान है, जिसका अपर नाम आगमज्ञान है और जिसका कथन द्रव्यश्रुतके रूपमे 
“इच्चनेकद्वादशभेदम” इस सूत्रवाक्य द्वारा किया गया है अथवा जो वचनादिनिबन्धन अर्थज्ञानके रूपमे प्रत्येक 
सज्ञी जीवके हुआ करता है--वह श्रुतज्ञान असज्ञी जीवोके नही होता, यह बात तो निविवाद हैं तब फिर इसके 
अतिरिक्त कौन-सा ऐसा श्रुतज्ञान शेप रह जाता है जिसको सत्ता असंज्ञी जीवोके स्वीकार की जावे ? 


शका--एकेन्द्रियादि सभी असज्ञो जीवोकी भी सज्ञी जीवोकी तरह सुखानुभवनके साधनभूत पदार्थोका 
ग्रहण और दुखानुभवनके साधनभुत पदार्थोका वर्जनरूप, जो यथासम्भव प्रवृत्तियाँ देखनेम आती हूं वे उनकी 
प्रवृत्तियाँ बिना श्रुतज्ञानके सम्भव नही जान पडती है ? 


प्राय. देखनेमे आता है कि चीटी मिठासजन्य सुखानुभवन होनेपर मीठे पदा्थेंकी ओर दौडकर जाती 
है और उष्णताजन्य दु खानुभवन होनेपर अग्नि आदि पदार्थेसि दूर भागती है, इस प्रकार चीटीकी इस प्रवृत्ति 
अथवा निवृत्तिरूप क्रियाका कारण श्रृतज्ञानको छोडकर दूसरा क्या हो सकता है ? अत असज्ञी जीवोके श्रुत- 
ज्ञानकी सत्ता भले ही वह किसी रूपमे हो--मानना अनिवाय हैं और इसीलिए उनके ईषत्‌ मनका सद्भाव 
स्वीकार करना असगत नही माना जा सकता है ? 


समाधान--एकेन्द्रियादिक सभी जीवोका प्रत्येक ज्ञान स्वसवेदी होता है। ज्ञानकी यह स्वसंवेदना 
प्रकाशमें रहनेवाली स्वप्रकाशकताके समान है। अर्थात्‌ जिस प्रकार प्रकाशकों अपना प्रकाश करनेके लिये 
दूसरे प्रकाशकी आवश्यकता नही होती है उसो प्रकार ज्ञानको अपना प्रकाश करने (ज्ञान कराने) के लिये 
दूसरे ज्ञानकी आवश्यकता नही रहती है । 


ज्ञानका यह स्वसवेदन ही एकेन्द्रिय आदि सभी असज्ञी जीवोको प्रवृत्ति और निवृत्तिरूप समस्त 
क्रियाओमें प्रेरक हुआ | करता है अत इनको (असज्ञी जीवोकी) उक्त प्रवृत्ति-निवृत्तिरूप क्रियाओके लिये 
कारण रूपसे उन जोवोके अतिरिक्‍त श्रृतज्ञानका सदुभाव माननेकी आवश्यकता ही नही रह जाती है, जिसके 
लिये हमें उनके ईषत्‌ मतकी कल्पना करनेके लिये बाघष्य होना पड़े । 


मेरा ऐसा मत है कि करणानुयोगकी आगमिक पद्धतिमे उक्त स्वसवेदन ज्ञानको ही सभवत श्रुतज्ञान 
शब्दसे पुकारा गया है, क्योकि अर्थंसे अर्थान्तरका ज्ञानरूप श्रतज्ञानका लक्षण उसमे घढित हो जाता है । घट 
पदार्थका ज्ञान होनेके साथ जो घटज्ञानका स्वसवेदनरूप ज्ञान हमे होता है वह अर्थान्तर शञानखूप ही तो हैँ । 
यह स्वसवेदतरूप श्रुतज्ञान चुँकि इन्द्रियो द्वारा न होकर ज्ञानद्वारा ही हुआ करता है, अत श्रुतको अनिन्द्रिय- 
का विषय माननेमे कोई विरोध भी उत्पन्न नही होता है क्योकि 'अ”” का अर्थ निषेध करके अनिन्द्रिय दाव्द- 
का “ज्ञान” अथ्थं करनेमें भी कोई बाघा उपस्थित नही होती हूँ । 

तात्पयं यह हैँ कि द्रव्यानुयोगकी दार्रानिक पद्धतिमें जिस श्रुत॒का विवेचन किया जाता है वह तो 
मनका विपय होता है । अत इस प्रकरणमे अनिन्द्रियको “अ” का ईयत्‌ अथ करके मनका बाची मान लेना 
चाहिये और करणानुयोगकी आगमिक पद्वतिमें जिस स्व्सवेदनरूप ज्ञानको श्रूत नामसे ऊपर बतला आये है 
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वह ज्ञानका विषय होता है । अत उस प्रकरणमे अनिन्द्रिय शब्दको “अ” का अर्थ निषेध करके ज्ञानवाची मान 
लेना चाहिये। 


अमनस्क शब्दका “ईषत्‌ मन वाला” अर्थ भी कुछ असगत-सा प्रतीत होता हैं। अर्थात्‌ इन्द्रियशब्द- 
के साथ अनिन्द्रिय शब्दका 'ईषत्‌ इन्द्रिय'” अर्थ जितना उचित प्रतीत होता हैं उतना समनस्क दाब्दके साथ 
अमनस्क शब्दका “ईषत मन वाला” अथ॑ उचित प्रतीत नही होता, क्योकि ससनस्क शब्दमे 'सह' शब्दका 
प्रयोग मनकी मौजूदगीके अर्थ ही किया गया है। अत स्वभावत- अमनस्कशब्दमें “अ'” का अर्थ मनकी गर- 
मौजूदगी ही करना चाहिये । 

दूसरी बात यह है कि अनिद्रियशब्दके विशेषणाथंक सज्ञा होनेकी वजहसे उसका वाच्यार्थ मन 
होता है, इसलिये जिस प्रकार इन्द्रियशाबव्दे साथ अनिन्द्रियश्ब्दके प्रयोगमे सामजस्य पाया जाता है, उत् 
प्रकार अमनस्कशब्दका “ईषित्‌ मनवाला” अर्थ करके समतस्क शब्दके साथ उसका (अमनस्कशब्दका) 
प्रयोग करनेमे सामजस्य नही है वयोकि अम॑नस्कशब्दका जब हम ईपित्‌ मनवाछा” अर्थ करेंगे तो स्वभावत 
- समनस्कशब्दका हमें “पूर्ण मनवाला' अर्थ करना होगा, लेकिन समनस्क्र शब्दका पूर्ण मनवाला”” अर्थ 
करना क्लिष्ट कल्पना ही कही जा सकती है । 





पर्यायें क्रमबदछ भी होती हें ओर अक्रमबद्ध भी' 


पर्व॑पक्ष का प्रइन--द्रव्योमे होनेवाली सभी पर्यायें नियतक्रमसे ही होती है या अनियतक्रमसे भी ? 
उत्तरपक्षका उत्तर--द्रव्योमे होनेवाली सभी' पर्याये नियतक्रमसे ही होती हूँ । 
समीक्षा 
पर्यायोका विवरण 


१. प्रवचनसारके दूसरे ज्ञेयतत्वाधिकारकी गाथा १ में बतलाया हैं कि विश्वरमें एक आकाश, एक 
धर्म, एक अधर्म, असंख्यात काल, अनन्त जीव और अनन्त पुदुगलरूप जितने पदाथ हैं उन्हे द्रव्य कहते हैं । 
प्रत्येक द्रव्यम स्वतःसिद्ध अनन्त गुण है । तथा प्रत्येक द्रव्यमे द्रव्य-पर्यायें व प्रत्येक द्रव्यके प्रत्येक गुणमें 
गुणपर्याये होती हैं । तत्त्वाय॑सूत्रके “गुणपर्यंयवद्द्रव्य”” (५-३८) सूत्रका भी यही अभिप्राय है । 

२. तत्त्वार्थसत्रके 'सदुद्रव्यलक्षणम्‌”” (५-२९) सूत्रमे द्रव्यका लक्षण “सत्‌” कहा हू तथा द्रव्यका स्वत - 
सिद्ध स्वभाव होनेसे गुण भी “ सत्‌” कहलाता है । प्रत्येक द्रव्यमे व प्रत्येक द्रव्यके प्रत्येक गुणमे प्रतिक्षण उत्पाद 
व्यय और प्रौव्यडपसे परिणमन होता रहता हैं। द्रव्य ओर गुणकी स्व-स्व उत्तरपर्यायके विकासकों उत्ताद 
और पूर्व॑पर्यायके विनाशकों व्यय कहते हैँ । द्वव्यों और गुणोमें ये उत्पाद और व्यय दोनो उनको द्रव्यल्पता 
और गुणरूपताकों सुरक्षित रखकर ही होते हैं । अत द्रव्य और गुणमें ध्रौव्यलूपता भी सतत्‌ बनी रहती है। 
यही कारण है कि तत्त्वाथ॑सूत्रके “उत्पादव्ययश्रौव्ययुक्त सत्‌” (५-३० ) सूत्रम सतुका लक्षण ऐसा ही निर्धारित 
किया गया हैं । 
पर्यायोंकी द्विरूपता : 


सभी द्रव्पपर्याये स्व-्परप्रत्यय ही होती है तथा सभी गुणपर्यायोमेसे पदंगुणहानि-वृद्धिरुप पर्यायें 
स्वप्त्यय और इनके अतिरिक्त शेपगुणपर्यायें स्वन्परप्रत्यय ही होती है । जो पर्याय निमित्तकारणभूत वाह्म 
साम्रग्रीकी सहायतापूर्वकक उपादानकारणजन्य हो उसे स्व-परप्रत्यय और जो पर्याय निमित्तकारणभूत वाह्य- 
सामग्रीकी सहायताके बिना उपादानकारणजन्य हो उसे स्वप्रत्यय कहते है । पर्यायका-विभाजन काहद्रव्यकी 
मेस्रण्ड पर्यायभृत समयसागेक्ष होनेसे द्रव्य और गृणकी प्रत्येक पर्याय समयवर्तो मानी गई है । 
उभय पर्याथवोकी आगमद्वारा पुष्टि 

तत्वाबंसूत्रफे “निष्कियाणि च” (५-७) सूनकी टोझा सर्वार्ये सिद्धेमि थ नियमसारकी गाया ९४ के 
उत्तराजम पर्यायोके स्वप्र॒त्यय और स्प-परपत्यय दो भेद स्पष्ट स्वीकार फिये गये 
पर्यायोंका उत्पत्तिम मियतक्रमता और अनिवतक्रमताका निर्णय : 


अं ०५. ए2. 


पत्त, स्वप्रत्यय पर्योयोकी उत्पत्ति निभित्तनिरपेक्ष स्वप्रत्ययतायें जाधाएपर होतो हैँ, जत: बहू नियरद्यमते 
४ और स्वन्परफ्त्यथ पर्यायोकी उर्पक्ति निश्चित्तमापेक्ष स्वप्रत्ययताफें भापाणर होती |, जनः वह 


दी हे 
निर्मित हि समागभके अनुसार निवतेडझमसे भी होती हू मोर बनियतरमस नी होतो ६ 











है, पीरधेपष्मम्शिस््नस्ट, पाराणयों; इस प्रकानिन, १६८४ ई० | 
२, अलग छत दब्ययजो प्रण्यायि गुधधगाति ननिदामिव 
हे पुणी पेश्जाया पज्जदनद्ा हैं परामपा ॥४॥। 


१४८ सरस्वतीवरदपुत्र पं० बद्यीधर व्याकर णाचाय॑ अभिननन्‍्दन-प्रन्थ 


स्व-परप्रत्यय पर्यायोकी अन्य आगमवचनो द्वारा पुष्टि : 


समयसारके सर्वविशुद्धज्ञानाधिकारकी गाथा ३०८ से ३११ तककी आत्मख्याति टीकामे “जीवो हि 
तावत्‌ क्रमनियमितात्मपारिणामरुत्पद्यमानो जीव एवं नाजीव , एवमजीवो5पि क्रमनियमितात्मपरिणामैरुत्पच्- 
मानो&्जीव एव न जीव ” यह कथन पाया जाता है। इस कथनमे विद्यमान “जीव एवं नाजीव ” और 
अजीव एवं न जीव ” इन दोनो अशोसे ज्ञात होता है कि जोवकी पर्यायें अजीवकी सहायतापूर्वक और भजीव- 
की पर्यायें जीवकी सहायतापूर्वंक उत्पन्न होती हैं । यदि ऐसा न माना जावे, तो उक्त कथनके ये दोनों अंश 
निरथंक हो जायेंगे, क्योकि जीवको अजीवरूप और अजीवको जोवहूप माननेका प्रसग तभी उपस्थित होता है 
जब जीवको पर्यायोका अजीवके साथ और अजीवकी पर्यायोका जीवके साथ निमित्त-नैमित्तिकभावरूप कार्य- 
कारणसम्बन्ध माना जावे । समयसाए-कलश १९५ में स्पष्ट कहा गया है कि जीवका प्रक्ृतियोके साथ जो 
बन्ध होता हैँ वह जोवके अज्ञानभावका ही माहात्म्य हैं। समयप्षार की गाथा ३ १२-१३ में तो और भी स्पष्ट 
लिखा है कि जीव प्रकृतिके निमित्त (सहयोग) से उत्पन्त और विनष्ट होता है व प्रकृति जीवके निमित्त 
(सहयोग) से उत्पन्न और विनष्ट होतो हैं। समयसारकी गाथा ८०, ८१ और १०५ तथा प्रवचनसारके 
जैयाधिकारकी गाथा ७७ से भी स्व-परप्रत्यय पर्यायोका स्पष्ट समर्थन होता है । 


इसके अलावा जयपुर (खानिया) तत्त्वचर्चाकी समीक्षा (भाग-१) के अन्तर्गत प्रइनोत्तर-१की समीक्षा- 
में मैंने तकं और आगम प्रमाणोके आधारसे निमित्तोके प्रेरक और उदासीन (अप्रेरक) दो भेद बतलाकर 
उनके लक्षण इस रूपमें निर्घारित किये है कि प्रेरक निमित्त वे है जिनके साथ उपादानके कार्यकी अन्वय 
और व्यतिरेक व्याप्तियाँ हो तथा उदासीन निमित्त वे हैं जिनकी उसी कार्यके साथ अन्वय और व्यतिरेक 
व्याप्तियाँ हो । इन लक्षणोके अनुसार वहीपर मैने यह भी स्पष्ट किया है कि प्र रकनिमित्तोके बलसे कार्य 
आगे-पीछे भी किया जा सकता है तथा अनुकूल उदासीन निमित्तोका भी यदि उपादानको सहयोग श्राप्त न हो 
तो उस उपादानकी विवक्षित कार्यरूप परिणति नही होतो है। इससे भी निर्णीत होता हैँ कि निमित्तसापेक्ष 
स्वप्रत्ययताके आधारपर ही स्व-परप्रत्यय पर्यायोकी उत्पत्ति होती हैं। इसका स्पष्टीकरण उदाहरणो द्वारा 
किया जाता है--- 


१ पठनकी योग्यताविशिष्ट शिष्यकी पठनक्रिया प्रेरकनिमित्तकारणभत अध्यापककी सहायतासे होती 
है, उसकी सहायताके बिना नही होती । तथा वहाँ यदि उदासीन निमित्तकारणभूत प्रकाशका अभाव हो तो 
न अध्यापक पढा संकता है और न शिष्य पढ सकता है | इसी प्रकार चलनेकी योग्यताविशिष्ट रेलगाडी 
प्रेरकनिमित्तकारणभूत इजनके चलनेपर ही चलती है, उसके अभावमें नही चलती, तथा वहाँ यदि उदासीन 
निमित्तकारणभूत रेलपटरोका सहयोग प्राप्त न हो तो न इजन चल सकता है और न रेरूगाडी चल सकती 
हैं। इस विवेचनके अनुसार स्व-परसप्रत्यय पर्यायोकी उत्तत्ति प्रेरक और उदासीन निमित्तोकी सहायतापुर्वेक 
होनेके कारण उन स्व-परप्रत्यय पर्यायोकी उत्पत्तिमें क्रमबद्धता अर्थात्‌ नियतक्रमता और अक्रमबद्धता अर्थात्‌ 
अनियतक्रमता दोनो ही प्रकारकी व्यवस्था निश्चित होती है । 

२. प्रेरक निमित्तकारणभूत कुम्भकार अन्य प्रेरक और उदासीन निमित्तकारणोकी सहायतापुर्वक 
घटरूप परिणत होनेकी योग्यता विशिष्ट मिट्टीसे क्रश स्थास, कोश और कुद्यल पर्यायोकी उतपत्तिपूर्वक ही 
संकल्वित घटकों उत्पन्न करता है, तथा आवश्यक होनेपर वह कुम्भकार उसी मिट्टीसे विवक्षित सकीरा 
आदिको भी उत्पन्त करता हैं । इतना ही नही, यदि दडका आघात आदि कारण मिल जायें तो चालू कार्यके 


३ | घर्म और सिद्धान्त १४९ 


विनाश आदि कार्य भी उत्पन्न हो जाते है । इसी तरह क्रोघकर्मंका उदय रहते क्रोध, मान, माया और लोभ- 
रूप परिणत होनेकी योग्यता विशिष्ट जीवकी क्रोघपर्याय होते-होते यदि मान, माया या छोभ कमंका उदय 
हो जावे तो क्रोध पर्याय रुककर उस जीवकी यथायोग्य मान, माया या छोभ पर्याय होने छगरती हें। इस 
विवेचनके अनुसार भी स्व-परप्रत्यय पर्यायोकी उत्पत्ति प्रेरक और उदासीन निमित्तोकी सहायतापूवंक होनेके 
कारण उन स्व-परप्रत्यय पर्यायोकी उत्पत्तिमे क्रमबद्धता अर्थात्‌ नियतक्रमता ओर अक्रमबद्धता अर्थात्‌ अनियत- 
क्रमता दोनो ही प्रकारकी व्यवस्था निर्णीत होती है । 


३, पकनेकी योग्यता विशिष्ट आम्रफलका पाक ऋतुके अनुसार समयपर होनेका नियम है, परन्तु 
उस आम्रफलको यदि कृत्रिम ऊष्माका योग मिल जावे तो वह असमयमे भी पक जाता हूँ। इसी प्रकार मरणकी 
योग्यताविशिष्ठ ससारी जीवका मरण आयुकर्मके स्थितिबन्धके अनुसार आयुकी समाप्तिपर होना निश्चित हैं, 
परन्तु यदि विपपान आदिका योग मिल जावे तो जीव असमयमे भी मरणको प्राप्त हो जाता है। इस विवेचन- 


के अनुसार भी स्व-परप्रत्यय पर्यायोकी' उत्पत्ति प्रेरक और उदासीन निर्ित्तोकी सहायताधूरवंक होनेके कारण 


उन स्व-परप्रत्यय पर्यायोकी उत्पत्तिम क्रमबद्धता अर्थात्‌ नियतक्रमता और अक्रमबद्धता अर्थात्‌ अनियतक्रमता 
दोनो ही प्रकारकी व्यवस्था सिद्ध होती हैं । 


यहाँ 'असमय' शब्दका अर्थ नियतसमयसे भिन्‍न अनियतसमय ही ग्रहण करना युक्त है, समयसे भिन्‍न 
अन्य निमित्तकारणभूत पदार्थ ग्रहण करना युक्त नही है--जैसा कि उत्तरपक्ष मानता हैँ | इतना अवश्य है 
कि जिस पर्यायकी उत्पत्ति उस अनियतसमयमे होती है वह अनुकूल निमित्तकारणसापेक्ष ही होती है । 


 ] 


उत्तरपक्षकी दृष्टिमे स्व-परप्रत्यय पर्यायोकी उत्पत्तिकी व्यवस्था - 


१ समयसारके स्वंविशुद्धज्ञानाधिकारकी ३०८ से ३३१ तककी गाथाओकी आत्मख्याति-टीकाके 
पूर्वोक्त कथनके अंशभूत दोनो क्रमनियमितात्मपरिणाम ” वदोसे विद्यमान “क्रमनियमित”” शब्दका डॉ० 
हुकमचन्द्र भारिल्लने अपनी ' क्रमबद्धपर्याय” पुस्तकमे पृष्ठ १२३ पर यह स्पष्टीकरण किया हूँ कि “क्रम- 
नियमितशब्दमे क्रम अर्थात्‌ क्रसे (नम्बरवार) तथा नियमित अर्थात्‌ निदिचत । जिस समय जो पर्याय आने- 
वाली हैँ वही आयेगी इसमें फेरफार नहीं हो सकता । उत्तरपक्ष भी यही मानता हू । इस प्रकार ज्ञात होता 
है कि उत्तरपक्ष आत्मख्याति-टीकाके उक्त क्रमनियमित शब्दके आधारपर प्रत्येक स्व-परप्रत्यय पर्यायकी 
उत्पत्तिका नियत समय मानकर अपना यह मत निश्चित करता है कि सभी स्व-परप्रत्यय पर्यायीफोीं उत्पत्ति 
स्वप्रत्यय पर्यायोकी उलत्तिके मम्ान क्रमबद्ध अर्थात्‌ नियतक्रमसे ही होती है, अक्रमचद्ध अर्थात्‌ अनियतक्रमसे 
नही होती । 


२ मम्पुर्ण द्र्योकी त्रकालिक स्व-परप्रत्यय पर्याये सर्वज्ञके केवलज्ञानमे प्रतिसमय युगपत्‌ (एकसाथ) 
क़रमब॒द्ध ही प्रतिभाषित होनी है, अतः उन पर्यायोकी उत्पन्तिको स्वप्नत्यय पर्यायोकी उत्पत्तिके समान क्रमवद्ध 
अर्थात्‌ नियतक्रमसे ही. मानना यक्‍त हे, अन्यथा अर्थात्‌ भश्ठडन स्व-परप्रत्यय पर्यायोंती उत्तत्तिकों जक्रमबद्ध 
अर्थात्‌ अनियतक्रमसे स्वीकार करनेपर प्रत्येक द्रव्यकी चैंकालिक उत पर्यायोक्नी फेवलन्नानमे प्रतिसमम्र युगवत्‌ 
(एकसाथ) क्रमवद्ध प्रतिसासित होना अनस्भव हो जायेगा, फातल इस सके आयारस यह अप्ल्य पद मल 
निश्चित फऋरता 7 फि न्‍्व-्परप्रत्वय पर्चायोड़ी उत्पत्ति स्व-्पत्यय पर्यादोड़ों उससनिक् समान क्रमवद्ध जर्थान 
नियतक्मस हो हाती है, अक्रमबद्ध जर्थातु अनियतक्रमने नहीं होती । 


१५० सरस्वतो-वरदपुत्र ५० बंशीधर व्याकरणाचार्य अभिनन्दन-पग्रन्थ 


निष्कषें-- 

यद्यपि उत्तरपक्षके समान पूर्वपक्ष भी कात्तिकेयानुप्रेक्षा व आचाय॑ रविपेण रचित पदुमपुराणके' 
प्रतिपाद्य विषयको प्रमाण मानता है, तथापि ऊपर जो विवेचन किया गया हैँ उससे यह्‌ निष्कपं निकलता हैं 
कि जहाँ पूर्व पक्ष स्व-परप्रत्यय पर्यायोकी उत्पत्तिम जिस देश और जिस कालमे पर्याय उत्पन्त हुई, उत्पन्न 
हो रही है या उत्पन्न होगी उत्त देश और उस कालको महत्व न देकर उपादान कारणभूृत अन्तरग सामग्रीके 
साथ निमित्तकारणभूत बाह्य सामग्रीको महत्व देता हैं, वहाँ उत्तरपक्ष उस स्व-परप्रत्यय पर्यायकी उत्पत्तिमे 
उपादानकारणभूत अन्तरग सामग्रीको महत्व देते हुए भी निम्मित्तकारणभत बाह्य सामग्रीको महत्व न देकर 
उस देश और उस कालको महत्त्व देता है जिस देश और जिस कालमें वह पर्याय उत्पन्न हुई, उत्पन्न हो 
रही है या उत्पन्न होगी । 

पूर्वपक्ष स्व-परप्रत्यय पर्यायकी उत्पत्तिमे उक्त देश और कालको महत्व न देकर जो उपादानकारण- 
भूत अन्तरगसामग्रीके साथ निम्ित्तकारणभूत बाह्य सामग्रीको महत्व देता हैं । उसमे हेतु यह है कि वह पक्ष 
उस पर्यायकी उत्पत्तिमे उस देश और उस कालूको नियामक नही मानता है जिस देश और जिस कालमें उस 
पर्यायकी उत्पत्ति हुईं, हो रही है या होगी । तथा वह पक्ष उस पर्यायकी उत्पत्तिमे उपादानकारणभूत अन्तरग 
सामग्रीको उस पर्यायरूप परिणत होनेंके आधारपर और निभित्तकारणभूत बाह्य सामग्रीकों उपादानकी उस 
पर्यायरू प परिणतिम सहायक होनेके आघारपर नियामक मानता हैं। इसके विपरीत उत्तरपक्ष उस स्व-पर- 
प्रत्यय पर्यायकी उत्पत्तिमे उपादानकारणभूतअन्तरग सामग्रीको महत्त्व देते हुए भी निर्मित्तकारणभुत बाह्म- 
सामग्रीको महत्व न देकर जो उक्त देश और कालको महत्व देता है उसमे हतु यह है कि वह पक्ष उस पर्याय- 
की उत्पत्तिमें उपादानको उस पर्यायहूप परिणत होनेंके आधारपर नियामक मानते हुए भी निमित्तकारणभृतत 
सामग्रीको उस पर्यायरूप परिणत न होने और उपादानकी उस पर्यायरूप परिणतिमें सहायक भी न होनेके 
आधघारपर सर्वथा अकिचित्कर मानते हुए नियामक न मानकर केवलज्ञानसे ज्ञात होनेके आधारपर उस देश 
और उस कालको हो नियामक मानता है जिस देश और जिस कालमे वह पर्याय उत्पन्न हुई, उत्पन्न हो रही 
हैं या उत्पन्त होगी । प्रक्ृतमे दोनो पश्मोके मध्य यही मतभेद है । 


तथ्यका निर्णय : 

स्वप्रत्यय और स्व-परप्रत्यय दोनो ही प्रकारकी पर्यायोको उत्पत्तिमें जिस देश और जिस काहमे वे 
पाये उल्नत्त हुई, उलन्न हो रहो है या उत्पन्त होगी उस देश और उस कालको मतियामक न माना जाकर 
स्वप्रत्यय पर्यायकी उत्पत्तिमें मात्र उपादानका रणको व स्व॒-परप्रत्ययपर्यायकी उत्पत्तिमें उपादानकारणके साथ 
निर्मित्तकारणको भी नियामक मानना युक्‍त है, क्योकि कार्यकी उत्पत्तिकी नियामक वही वस्तु हो सकती है 





१ ज जस्स जम्मि देसे जेंण विहाणेण जम्मि कालम्मि | 
णाद जिणेण णियदं जम्मं वां अह व मरण वा ॥ ३२१ | 
त तस्स तम्मि देसे तेण विहाणेण तम्मि कारूम्मि । 
का सकक्‍कइ चालेदु इदो वा अह जिणिदों वा ॥ ३२२ ॥ 
२ प्रागेव यदवाप्तव्ये येन यत्र यदा यत । ह 
तत्परिप्राप्यतेश्वश्य तेन तत्र तदा तत ॥ |--सर्ग ११०, इलोक ४० । 


। ३ | घ॒र्मं और सिद्धान्त १५१ 


जो कार्यरूप परिणत हो या उस कार्यरूप परिणतिम उसकी सहायक हो । जो वस्तु कार्य रूप परिणत होती है 
उस वस्तुका कार्यके साथ अन्वय और व्यतिरेक पाया जाना निविवाद है, परन्तु जो वस्तु उप्त कार्यरूप 
परिणतिमें सहायक होतो है उस वस्तुका भी उस कार्यके साथ अन्वय और व्यतिरेक पाया जाना 
आवश्यक है, जैसा कि परीक्षामुखसूत्र ग्रन्थके तृतीय समुद्देशके सूत्र ६३ की प्रमेयरत्नमाछा-टीकामें 
कहा गया है-- 

“अन्वयव्यतिरेकसमधिगम्यों हि सर्वत्र कार्यकारणभाव' | तो च कार्य प्रति कारणव्यापार- 
सव्यपेक्षावेवोपपद्येते कुलालस्येव कलश प्रति ।”” 


अथे -कार्यकारणभावकी सिद्धि अन्चय और व्यतिरेकपर आधारित है। तथा वे (अन्वय और 
व्यतिरेक) कार्यके प्रति कारणव्यापार सापेक्ष ही सिद्ध होते हैं, जिस प्रकार घटकायेके प्रति कुम्भकारके अन्बय 
और व्यतिरेक सिद्ध होते है । 


अतएव कहा जा सकता है कि अन्वय और व्यतिरेकके आधारपर जैसा कार्यकारण'भाव स्वप्रत्ययकायें 
और उपादानमें व स्व-परप्रत्ययकार्य और उपादानकारण तथा निमित्तकारणमें निर्णीत होता है वैसा कार्य- 
कारणभाव उस कार्य और उक्त देश व कालमें निर्णीत नही होता, क्योकि कार्योत्पत्तिमे जिस प्रकार उपादान- 
कारण' कार्यरूप परिणत होनेके आधारपर व प्रेरक और उदासीन दोनो निर्मित्तकारणं उपादानकी कार्यरूप 
परिणतिमें सहायक होनेके आधारपर कार्यकारी सिद्ध होते है उस प्रकार उस कार्योत्तत्तिमे उक्त देश और 
उक्त काल कार्यहूप परिणत होने या उसमे सहायक होने रूपसे कार्यकारी सिद्ध नहीं होते । तात्पय॑ यह हैं 
कि देश, काये और कारणभूत वस्तुओका अवगाहक मात्र होता है व काछके आघारसे कार्य और कारणभूत 
वस्तुओंकी वृत्ति (मौजूदगी) मात्र सिद्ध होती है । तथा कालद्रव्यकी जो पर्यायें है वे उन द्रव्योकी पर्यायोका 
सीमानिर्धारण या विभाजन मात्र करती है । अतएव देश और काछकी कार्योत्पत्तिमे कुछ भी उण्योगिता नही 
है, केवल आवश्यकतानुसार उपादान कारण व प्रे रक और उदासीन निमित्तकारण ही कार्योत्यत्तिमे उपयोगी 
होते हैं । 
आगममें जो यह बतलाया गया है कि क्षेत्रकी अपेक्षा भरत, ऐरावत और विदेह क्षेत्रोके भव्य मानव 
ही मुक्ति प्राप्त कर सकते है, हेमवत आदि क्षेत्रोके भव्य मानव नहीं । इसी प्रकार कालकी अपेक्षा विदेह 
क्षेत्र: भव्य मानव मोक्ष -प्राप्तिके अनुकूल स्थिति विद्यमान रहनेके कारण सवंदा मुकत हो सकते हैं, 
तथा भरत और ऐरावत क्षेत्रोके भव्य-मानव उत्सपिणी कालके तृतीय भागमे व अवसर्पिणी कालके 
चतुथ भागमें सामान्य रूपमे एवं अवशर्षिणी कालके तृतीय भागके अन्तिम हिस्सेमे व पचम भागके 
प्रारम्भिक हिस्सेमे अपवाद रूपसे मुक्ति प्राप्त कर सकते हँँ। उत्सपिणी और अवसर्पिणी काछोंके शेष 
भागोंमे या उन भागोके किसी अन्य हिस्सेमें कदापि मुक्ति प्राप्त नही कर सकते हैँ । सो आगमके इस 
कथनसे यद्य वि देश ओर कालफो भो मुक्तिरूप कार्थके प्रति उदासीनरू्पसे निमित्तकारणता सिद्ध होती 
है, परन्तु इस कथनका यही आशय है कि जीव और पुदुगरू द्वव्योके यथायोग्य मध्यम उत्कर्पाय- 
कर्षमय देश और काछकी स्थिति ही जीवको मुवित प्राप्त करनेमे उदासीनरूपसे निमित्तकारण सिद्ध होती है । 
अमूर्ते होनेके कारण देश और कालको मुक्तिके प्रति कारणता सिद्ध नही होती, क्योकि देश और कालका काय॑ 
ऊपर स्पष्ट किया जा चुका है । यदि देश और काल भी जीवको मुक्ति प्राप्त करनेमें उदासीनरूपसे निमित्त- 
कारण होने छगे, तो ऐसी स्थितिमें कार्तिकेयानुप्र क्षाका गाथा-३२१-२२ व पद्मपुराण सर्गम--११० के इलोक 
४० में उतका कारणसामग्रीसे पृथक्‌ निर्देश करना असगत हो जायेगा। 


१५२ सरस्वतो-वरदपुत्र पं० बंशीघर व्याकरणाचार्य अभिनन्दन-प्रन्थ 


उत्तरक्ष स्वपरप्रत्ययपर्यायकी उतत्तिकों क्रमबद्ध अर्थात्‌ नियतक्रमसे सिद्ध करनेके लिए समयसार 
गाथा ३०८-११ को आत्मस्याति-टोकाके 'क्रमनियमित” शब्दका यह आशय ग्रहण करना है कि “ क्रम अर्थात्‌ 
क्रमसे (नम्बरबार) नियमित अर्थात्‌ निश्चित | जिस समय जो पर्याय आनेवाली हो वही आयेगी, उसमें फेर- 
बदल नही हो सकता ।” सो यह उसकी श्रमबुद्धि है, क्योकि उमर टीकामें प्रयुवत॒ क्रमनियमित” जब्दका 
क्रममे नियमित अर्थात्‌ बद्ध अथ॑ ही ग्राह्मय है, जिसका अभिप्राय है कि एकजातीय स्व-परप्रत्यय पर्यायें एकके 
पश्चात्‌ एकरूप क्रमसे ही उल्तनन होती है । एकजातीय दो आदि अनेक पर्याथे युगपत्‌ (एकसाथ) एकसमयमे 
कदापि उत्पन्न नहीं होती | फलछत उक्त "क्रमनियमित' राठ्दका उत्तरपक्ष द्वारा स्वीकृत उपयुक्त अथ्थ॑ 
युक्त न होकर पृव॑पक्ष द्वारा स्वीकृत क्रममें अर्थात्‌ एकके उचातू एकरूप क्रममें नियमित अर्थात्‌ बद्ध अर्थ 
ही युक्त है । 
यद्यपि त्रकालिक स्व-परप्रत्यय पर्यायें केवलज्ञानमें एकप्ताथ एकसमयमें क्रमबद्ध ही प्रतिभासित होती 
हैं, परन्तु उसके आधारसे उन पर्यायोकी उत्पत्तिको क्रमबद्ध स्वीकार करना युक्त नही है, क्योकि उन त्रेका- 
लिक पर्यायोका केवलज्ञानमें युगपत्‌ (एकसाथ) प्रत्येक समयमें क्रमबद्ध प्रतिभासित होना अन्य बात है और 
उनका उपादान और प्रेरक तथा उदासीन निमित्त कारणोके बलसे यथास भव क्रमबद्ध या अक्रमबद्ध रूपमे 
उत्पन्न होना अन्य बात है । अर्थात्‌ केवलज्ञानी जीव क्रम अथवा अक्रमसे उत्पन्न हुई, उत्पन्न हो रही और 
आगे उत्पन्न होनेवाली पर्यायोको क्रमबद्धरूपमें जानता हैं। फलत- स्व-परप्रत्यय पर्यायोके विषयमे यदि 
उत्पत्तिकी अपेक्षा विचार किया जाये तो यही कहा जा सकता है कि उनकी उत्पत्ति प्रेरक और उदासीन 
निमित्तकारणसापेक्ष होनेसे क्रमबद्ध और अक्रमबद्ध उभयरूप सिद्ध होती हैँ तथा ज्ञप्तिकी अपेक्षा विचार 
किया जाये तो कहा जा सकता हैं कि उनका प्रतिभासन केवलज्ञानमें युगपत्‌ (एकसाथ) एक समयमे क्रमबद्ध 
ही होता हूँ । 
स्व-प रप्रत्यय पर्यायोके विपयमें उत्पत्ति और ज्ञप्तिका यह अन्तर उत्त रपक्षके प्रमुख॒प्रतिनिधि 
पडित फूलचन्द्रजी सिद्धान्ताचायंने जैन-तत्व-मीमासा (प्रथम सस्करण) पृष्ठ-२९१ पर इस प्रकार प्रकट 
किया है--- 
यद्यपि हम मानते है कि केवलज्ञानको सब द्रव्यो और उनकी सब पर्यायोको जाननेवाला मानकर भी 
क्रमवद्ध पर्यायोकी सिद्धि मात्र केवलज्ञानके आल्म्बनसे न करके कार्य-कारणपरम्पराकों ध्यानमें रखकर ही की 


जाना चाहिए ।”' 

इस प्रकार कार्य-कारणभावके आधारपर होनेवाली स्व-परप्रत्यथ पर्यायोत्री उत्पत्तिको क्रमवद्ध और 
अक्रमबद्ध तथा केवलज्ञानमे होनेवाली उनकी ज्ञप्तिकों मात्र क्रमवद्ध मान्य करनेमे पूर्वप्षके समान उत्त रफपक्षको 
भी कोई कठिनाई नहीं होनी चाहिए । 

यहाँ यह विद्येप ज्ञातव्य है कि केवलज्ञानमे ही नही, मतिज्ञान, अवधिज्ञान और मन पर्यायज्ञानमें भी 
अमुक कार्य अमुक कारणोसे अमुक देशमें अमुक कालमें अमुकरूपसे उत्पन्न हुआ, उत्नन्त हो रहा है या उत्पन्न 
होगा ऐसा क्रमवद्ध प्रतिभासन यथायोग्य सीमाम होता है, परन्तु यह अवश्य ध्यातव्य है कि चाहे केवलज्ञान हो 
अथवा चाहे मतिज्ञान, अवधिन्ञान या मन-पर्ययज्ञान हो, ये सभी ज्ञान अपने द्वारा प्रतिभासित परदार्थोका 
विद्छेषण करनेमें अक्षम ही हैं । स्पष्टीकरण निम्नप्रकार हँ-- 

नेत्रइन्द्रियत उत्पन्न हुए चाक्षुप-मतिज्ञानसे घटका ज्ञान तो होता है परन्तु वहु घट है ऐसा विश्लेषण 
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उस मतिज्ञानसे नही होता, तथा कर्णन्द्रियसे उत्पन्त हुए श्रावण-मतिज्ञानसे ” घटशब्दका ज्ञान तो होता है, 
परन्तु घटशव्दका अर्थ घटरूप पदाथे है, यह विशलेपण उस मतिज्ञानसे नही होता । यही स्थिति अन्य इद्रियो- 
से उत्पन्न होनेवाले मतिशञानकी एवं अवधिज्ञान, मन पर्ययज्ञान और केवलज्ञानकी जान छेना चाहिए । इसमे 
हेतु यह है कि मति आदि उक्त चारो ज्ञानो द्वारा प्रतिभासित पदार्थोका विश्लेषण वितर्कात्मक ज्ञान द्वारा 
ही हो सकता है। जबकि वे चारो ज्ञान वितर्कात्मक नही होते । यत श्रुनज्ञान वितर्कात्मक होता है, अत 
मति आदि उक्त ज्ञानो द्वारा प्रतिभासित पदार्थोका विदलेषण श्रुतज्ञान द्वारा ही हो सकता है। यत मति- 
ज्ञानो, अवधिज्ञानी और मन'पर्ययज्ञानी जीवोमे श्रुतज्ञानका सदभाव नियमसे रहता है, अत मत्तिज्ञानी, 
अवधिज्ञानी और मन पर्ययज्ञानी जीव इन ज्ञानोसे प्रतिभासित पदार्थोका श्रृतज्ञानके आधारपर विश्लेषण भी 
करते है पर जो केवलज्ञानी जीव हैं उनमे केवलज्ञानके साथ यत श्रुतज्ञानका सदृभाव नही रहता है, अतः 
केवलज्ञानी जीव द्वारा केवलज्ञानमें प्रतिभासित पदार्थोका विइलेषण किया जाना सम्भव नही है। इतना 
अवश्य है कि केवलज्ञानी तीर्थंकर जोवकी भव्य जीवोके भाग्य और वचनयोगके बलसे जो निरक्षरी दिव्य- 
ध्वनि खिरती है उसके अर्थवों गणधर अपनी अतिशयपूर्ण भ्रुतज्ञानशक्तिके आधारपर ग्रहणकर उस आधारसे 
अक्षरात्मक श्रुतका निर्माण करते है, तथा इस अक्षरात्मक शभ्रुतका अध्ययन करके अन्य विशेष श्रुतज्ञान शक्तिके 
धारक महापुरुष भी ग्रन्थोका निर्माण करते हूँ । 


वर्तमानमे भी तीथँकर महावीरने केवलज्ञान द्वारा विश्वके सभी पदार्थोको और उनकी त्रैकालिक 
समस्त पर्योयोको युगपत्‌ एक समयमें जब क्रमबद्ध जान लिया तब भव्यजीवोके भाग्य और वचनयोगके बलसे 
उनकी निरक्षरो दिव्यध्वनि खिरी जिसके अथैंको गोतमगणधरने अपनी अतिशयपृर्ण श्रुतशक्तिके बलसे 
ग्रहण किया और उन्होने अक्षरात्मक श्रुतकों रचता को। उसी प्रकार अपनी श्रृतज्ञानशक्तिके बलसे 
उसका अध्ययन करके अन्य आचार्योंने भो ग्रस्थोका निर्माण किया। इस तरह यह श्रुत-परम्परा आजतक 
चल रही है । 


इस विवेचनसे यह निष्कप॑ निकलता है कि कार्य-कारणभावका विश्लेषण वितर्कात्मक श्रृतज्ञान द्वारा 
ही होता है । मतिज्ञान, अवधिज्ञान, मन पर्ययज्ञान और केवलज्ञान द्वारा नही, क्योकि इन ज्ञानोमे वितर्का- 
त्मकृताका अभाव है । 


जीवमें मतिज्ञान और श्रतज्ञान दोनोंका एक साथ सदुभाव रहता, हैं तथा किसी-किसी जीवमे मति- 
ज्ञान और श्रृतज्ञानके साथ अवधिज्ञानका या मन पययंयज्ञानका अथवा अवधिज्ञान और मन पर्ययज्ञान दोनोका 
सदभाव भी आगम द्वारा स्वीकार किया गया है, किन्तु जीवमें जब केवलज्ञानका विकास हो जाता है तब 
उसमे पहलेसे यथायोग्यरूपमे विद्य मान मतिज्ञान, श्रुतज्ञान, अवधिज्ञान और मन पय्येयज्ञानका अभाव हो 
जाता है, क्योकि आगमे क्षायिक्र केवलज्ञानका जो स्वरूप निर्धारित किया गया है उससे ज्ञात होता है कि 
क्षायिक केवलज्ञानके साथ जीवमे मतिज्ञान, भ्ुतज्ञान, अवधिज्ञान और मत परयंयज्ञानका सदुभाव सम्भव नहीं 
है, क्योकि वे क्षायोपशमिक हैं । तथा केवलज्ञानका विकास जीवमे समस्त ज्ञानावरणकर्मंका क्षय होनेपर ही 
होता है, केवलज्ञानावरणकर्मंका क्षय-होनेपर नही होता । 


इसप्रकार मतिज्ञान, अवधिज्ञान और मन-पर्ययज्ञानके साय श्रुतज्ञानका सदमाव होनेसे मतिज्ञानी, 
अवधिज्ञानी और मन पर्ययज्ञानी जीव तो श्रुत्तज्ञानके बलसे कार्य-कारणभावका विश्लेषण करते है, परन्तु 
केवलज्ञानके साथ श्रृतज्ञानका अभाव निश्चित हो जानेसे केवलज्ञानी जीव कार्यकारणभावका विश्लेषण त्तही 
२ 0 
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करते है । एक बात और है कि मतिज्ञानी, अवधिज्ञानी और मन पय्यंयज्ञानी जीव यत कृतकृत्य नही होते, 
अत उन्हे तो कार्योत्तत्तिके लिए कार्य-कारणभावका विश्लेषण करना अनिवायं है, परन्तु केवलज्ञानी जीव 
यत कृतकृत्य होते है, अत. उन्हे कार्योत्पत्तिके अनावश्यक हो जानेसे उसमे हेतुभूत कार्य-कारणभावका 
विश्लेषण करना आवश्यक नही है। 


पूवर्मे बतलाया जा चुका है कि विश्वमें एक आकाश, एक धर्म, एक अधम॑, असंख्यात काल, अनन्त- 
जीव और अनन्त पुदूगलरूप जितने पदार्थ विद्यमान हैं उन सबमें प्रतिसमय स्वप्रत्यय और स्व-परप्रत्ययके 
भेदसे दोनो प्रकारके परिणमन होते रहते है व उनमेसे जो स्व-परप्रत्यय परिणमन है वे प्रेरक और उदासीन 
निमित्तोके सहयोगपुरवंक ही होते हैं । एवं उन परिणमनोकी उत्पत्तिके लिए पदार्थोको प्रेरक और उदासीन 
निर्मित्तोका सहयोग प्राय निसगंत ही प्राप्त रहता हैं। परन्तु किन्ही-किन्ही परदार्थोको उन प्रेरक और 
उदासीन निमित्तोका सहयोग आवश्यकतानुसार जीवोंके प्रयत्नपुवंक भी होता है । जैसे रेलगाडीको उसकी 
चलनक्रियामे प्रेरक निमित्तभ्‌त इजनका और उदासीन निमित्तभत रेलपटरीका जो सहयोग प्राप्त होता है 
वह जीवोके प्रयत्नपुबंक ही होता है। 


यद्यपि कार्तिकेयानुपेक्षाकी गाथा-३२१-२२, पद्मपुराण सगं-११० के इलोक--४० और अन्य आगम- 
वचनोसे भी यह ज्ञात होता है कि पदार्थोमे जो परिणमन होते हैं वे केवलज्ञानी जीवके केवलश्ञानमें जैसे 
प्रतिभासित होते है वंसे ही होते है, परन्तु इस कथनका यह आशय नही ग्रहण करना चाहिए कि उत्त परिण- 
सनोकी उत्तत्तिमें केवलज्ञानी जीवके केवलज्ञानमे होनेवाला वह प्रतिभासन कारण होता है, क्योकि केवलज्ञानी 
जीव कार्य-कारणभावके आधारपर उत्पन्त हुई, उत्पन्न हो रही और आगे उत्पन्न होने वाली पर्यायोको ही 
जानते है । अतएवं केवलज्ञानी जीवके केवलज्ञानमे होनेवाले प्रतिभासनके अनुसार उन पर्यायोकी उत्पत्ति 
स्वीकार करना गलत है। फलत प्रकृत विषयमे दोनो पक्षोके मध्य जो मतभेद है वह इस बातका है कि जहाँ 
उत्तरपक्ष पदार्थोके सभी परिणमनोकी उत्पत्तिमे केवलज्ञानी जीवके केवलज्ञानकी विषयताके आधारपर क्रम- 
बद्धता अर्थात्‌ नियतक्रमता स्वीकार करता है वहाँ पुवंपक्ष उन परिणकनोकी उत्पत्तिमे श्रुतज्ञानसे ज्ञात कार्य 
कारणभावके आधारपर यथासम्भव क्रमबद्धता अर्थात्‌ नियतक्रमता और अक्रमबद्धता अर्थात्‌ अभियतक्रमता 
दोनो ही बातोको स्वीकार करता है । अर्थात्‌ पुर्व॑पक्षकी मान्यता है कि स्वप्रत्यय परिणमन तो प्रेरक और 
उदासीन निमित्तोके सहयोगके बिना उपादानकारणजन्य होनेसे क्रमबद्ध ही होते है तथा स्व-परप्रत्यय परिणमन 
प्रेरक और उदासीन नि्ित्तोके सहयोगपुर्वंक्त उपादानकारणजन्य होनेसे प्रेरक और उदासीन निमित्तोंकी 
प्राप्तिके अनुसार क्रमबद्ध और अक्रमबद्ध उभयरूप होते है । पदार्थेकि परिणमनोकी उत्पत्तिके विषयमें दोनों 
पक्षोकी परस्परविरोधी इन मान्यताओमेंसे कौन मान्यता युक्त और कौन मान्यता अयुक्त है, इसका निर्णय 


किया जाता हैं--- 

१ यद्यपि कार्तिकेयानुप्र क्षाकों गाथा-३२१-२२, परदुमपुराण सग-११० के इलोक--४० एवं अन्य 
आगमवचनोके आधारपर पूर्वपक्ष और उत्तरपक्ष दोनो ही परदार्थोके परिणमनोके विपयमें यह स्वीकार करते 
है कि वे परिणमन जैसे केवलज्ञानी जीवके केवलज्ञानम श्रतिभासित होते है वेसे ही होते हैँ । पर ध्यान रहें 
कि केवलज्ञानी जीवके केवलज्ञानमे होनेवाला पदायोंके स्वप्रत्यय और स्व-परप्रत्यय परिणमनोका वह प्रति- 
भासन उनको उत्पत्तिका नियामक नही होता है, क्योकि वास्तविकता यह हैँ कि पदार्थोके स्वप्रत्यय और 
स्व-परप्रत्यय परिणमन स्वकीय कार्य-कारणभावके आधारपर जिस रूपमें उत्॒न्‍्त हुए, उत्पन्न हो रहे हैं और 


१५६ सरस्वतो-वरदपुत्र प॑० बंधीघर व्याकरणाचार्य अभिनन्दन-प्रन्य॑ 


विवेकी है तो अपने प्रयत्तके सफल हो जानेपर वह अहकार नहीं करता हैं और असफल हो जानेपर हताश 
होकर अकमंण्य भो नही होता है । परन्तु जीव यदि अविवेको है तो वह अपने प्रयत्नके सफल होनेपर अहंकार 
करने लूगता है व असफल होनेपर हताश होकर अकर्मण्य भी हो जाता हैं । 


३ मतिज्ञानी, अवधिज्ञानी और मन पययज्ञानी जीवोको कार्योत्पत्तेकि अवसरपर एक तो उसके 
विपयमे केवलज्ञानी जीवके केवलज्ञानमें क्या प्रतिभासित हो रहा हैं? इसकी जानकारी (ज्ञान) होनेका कोई 
नियम नही हैं। वे तो मात्र 'जो जो देखी वीतारगने सो सो होसी वीरा रे!” यह विकल्प ही कर सकते है । 
दूसरे, कार्योत्पत्तिके अवसर-पर कदाचित्‌ किसी जीवको कार्योत्पत्तिके विषयमें केवलज्ञानी जीवके केवलज्ञानमे 
जो प्रतिभासित हो रहा है उसका ज्ञान हो भी जावे, परन्तु वह जीव यदि अविवेकी हैं तो उस अविवेकके 
आधारपर वह अपना प्रयत्न विपरोत करनेको भी उद्यत हो सकता हैँ। जैसे मारीचको तीथकर ऋषभदेवकी 
दिव्यध्वनिके श्रवणसे जब यह ज्ञात हुआ कि वह भी तीथंकर होगा, तो 'नान्यथावादिनो जिना ' ऐसा अटल 
विश्वास करके वह कुमार्गगामी बनकर नानाप्रकारकी कुत्सित योनियोमे बहुत काल तक भ्रमण करता रहा 
और जब वह सुबोधके आधारपर कुमागंको त्यागकर सन्मार्गंका पथिक बना तभी वह महावीरके रूपमे अन्तिम 
तीथंकर बन सका । इस विषयमे उत्तरपक्षका “' मारीचको अन्तिम तीर्थंकर महावीर वनना था, इसलिए वह 
कुमार्गंगामी बना ।” यह कथन तकंपूर्ण नही माना जा सकता है, क्योकि वह सन्मार्गपर चलकर उत्तम योनि- 
योमें भ्रमण करके भी अतिम तीथंकर भगवान महावीर बन सकता था। इससे निर्णीत होता है कि उत्तरपक्ष 
द्वारा पदार्थोके परिणमनोकी उत्पत्तिको केवलज्ञानी जीवके केवलज्ञानकी विषयताके आधारपर मात्र क्रमबद्ध 
मान्य किया जाना युक्त नही है अपितु पुवंपक्ष द्वारा उन परिणमनोकी उत्पत्तिको का्य-कारणभावके आधारपर 
क्रमबद्ध और अक्रमबद्ध मान्य किया जाना युक्त हैं । 


४ श्रीकानजी स्वामीने तो भैया भगवतीदासजीके जो-जो देखी वीतरागने सो-सो होसी वीरा 
रे” इस वचनपर आघा रित पर्यायोकी उत्पत्तिकी क्रमबद्धतामे अटूट विश्वास रखकर यहाँ;तक मान लिया कि 
कार्योत्पत्तिके लिये किया जानेवाला जीवोका प्रयत्न (पुरुषार्थ) भी उसी क्रमबद्धताका अग हैं । इसका परिणाम 
यह हुआ कि जब उन्हें शारीरिक व्याधि हुईं, तो वे अपनेको महान्‌ अध्यात्ममार्गी व अध्यात्मके अभूतपुव 
उपदेष्ठा मानते हुए भी राजसी वैभवमे लिप्त रहनेके कारण उस्त व्याधिको सहन नही कर सके और भैया 
भगवतीदासजोके उक्त वचनके आघारपर पुरुषार्थशीन होकर वे न केवल इस मार्गको भूल गये, अपितु भवतों- 
की प्राथंना और डाक्टरोके सुझावोकी उपेक्षा करके उस व्याधिसे छुटकारा पानेके लिए बम्बई जाकर जसलोक 
'अस्पतालमे प्रविष्ट हुए एव वही कालकवलित हो गये । इससे भी निर्णीत होता है कि उत्तरपक्ष द्वारा पदार्थो- 
के परिणमनोकी उत्पत्तिको केवलज्ञानी जीवोकी केवलज्ञानविषयताके आधारपर मात्र क्रमबद्ध मान्य किया 
जाना अयुकत है, किन्तु पूर्वपक्ष द्वारा उन परिणमनोकी उत्पत्तिको कार्य-कारणभवके आधरपर क्रमबद्ध और 


अक्रमबद्ध मान्य किया जाना युक्त हैं । 


५ माना कि तीर्थंकर नेमिनाथकी दिव्यष्वनिके श्रवणसे श्रोताओको ज्ञात हुआ कि बारह वर्ष 
व्यतीत होनेपर द्वारिकापुरी भस्म हो जायेगी और उसे भस्म न होने देनेके लिए लोगो द्वारा लाख प्रवल 
करनेपर भी वह भस्म हो गयी, परन्तु इसमे ज्ञातव्य यह है कि द्वारिकापुरी तदनुरूप कारणोके मिलनेपर 
ही भस्म हुईं वह तीर्थकर नेमिनाथके केवलज्ञानमें होनेवाले प्रतिभासनके वकूपर अथवा भगवान नेमिनाथकी 
दिव्यध्वनिके बलपर नही भस्म हुईं। इसी प्रकार केवलज्ञानी जीवोके समान मतिज्ञानी, अवधिन्नानी और 


३ | घर्म और सिद्धान्त : १५७ 


मन पर्ययज्ञानी जीवोकी भविष्यवाणियाँ भी यथायोग्य सत्य हो सकती है या होती है, परन्तु वहाँ भी कार्य 
तो श्रुतज्ञानके बलपर निर्णात कार्य-कारणभावके आधारपर ही सम्पन्त होते हैँ। मतिज्ञानी, अवधिज्ञानी और 
मन पर्यंयज्ञाती जीवोके यथायोग्य मतिज्ञान, अवधिज्ञान और मन पर्ययज्ञानके बलपर अथवा उनकी भविष्य- 
वाणियोके बलपर नही । इस विवेचनसे भी निर्णीत होता है कि उत्तरपक्ष द्वारा पदार्थोके परिणमनोकी उत्पत्ति- 
को केवलज्ञानी जीवकी केवलज्ञानविपयताके आधारपर मात्र क्रमबद्ध मान्य किया जाना अयुक्‍त है व पुव॑पक्ष 
द्वारा उन परिणामोकी उत्पत्तिको कार्य-कारणभावके आधारपर क्रमबद्ध ओर अक्रमबद्ध मान्य किया जाना 
युक्त है । 


६ उत्तरपक्षकी मान्यता है कि भवितव्यता (भविष्यमें होनेवाली कार्योत्पत्ति) के अनुसार ही जीवकी 
बुद्धि हो जाती हैं। उसका पुरुषार्थ भी उसी भवितव्यताके अनुसार होता हैं और अन्य सहायक कारण भी उसी 
भवितव्यताके आधारपर प्राप्त होते है-- 


“तादृशी जायते बुद्धिव्यंबमायहच तादूश । 
सहायस्तादृशा: सन्ति यादृशी भविव्यता ||” 


सो उसकी यह मान्यता भी मिथ्या है क्योकि वह पक्ष भवितव्यताके अनुसार होनेवाली कार्योत्पत्तिमे 
कारणभूत बुद्धि, व्यवसाय (पुरुषा्थे) और अन्य सहायक कारणोकी प्राप्ति भी उसी भवितव्यताके अनुसार 
मानता है । फलत ऐसी अवस्थामे उक्त बुद्धि, पुरुपाथं और सहायक कारणोके बिना भी कार्योत्तत्तिके होनेका 
प्रसंग उपस्थित होता हैं। इसपर यदि उत्तरपक्ष यह कहे कि वह प्रसंग उसको इष्ट है, तो उसका ऐसा 
कहना आप्तमीमासाकी कारिका' ८८, ८९, ९० और ९१ के कथनके विरुद्ध है। इस बातको दार्शनिक 
विद्वान्‌ अच्छी तरह समझ सकते है । 


तात्पयये यह है कि आप्तमीमासाकी उक्त कारिकाओके अनुसार भांवितव्यता (भविष्यमे होनेवालो) 
कार्योत्पत्ति), जिसे वर्तमानमें कार्योत्यत्तिको योग्यता, अदृष्ट या दैव कहा जाता है--के अतिरिक्‍त अन्य कोई 
वस्तु नही हैं। त्ृथा इससे होनेवालो कार्योलत्ति (उसकी कार्यंझत परिणति) जीवकी बुद्धि (श्र॒तज्ञान और 
व्यवसाय (पुरुषार्थ) तथा अन्य सहायक कारणोका सहयोग प्राप्त होनेवर हो होती है, अत भवितव्यताको 
उबत बुद्धि, व्यवसाय और अन्य सहायक कारणोकी प्राप्तिमे कारण नही माना जा सकता है | फलछत उक्त 
कारिकाओके आधाखपर यहो निर्णीत होता है कि पदार्थंमे विवक्षित भवितव्यता (कार्यरूप परिणत होनेकी 
योग्यता) हो उसे बुद्धि, पुएषा्थं तथा अन्य सावनसामग्रीका योग प्राप्त हो जावे, तो ही विवक्षित कार्यंकी 
उत्पत्ति होती हैं । तथा पदाय॑में विवक्षित भवितव्यता विद्यमान रहनेपर भो यदि चुद्धि, व्यवसाय और_ अन्य 


१. देवादेवाथंसिद्धिस्चेदुदेव पौरुपत कथम्‌ | 
देवतश्चेदविर्मोक्ष पौरुष निष्फछ भवेत्‌ ॥८८॥। 
पौरुपादेवा्थंसिद्धिश्नचेत्‌ पौरुष॑ दैवत कथम्‌ । 
पोरुषान्चेदमोघ स्यात्‌ सर्वप्राणिषु पौरुषम्‌ ॥८९।॥। 
विरोधान्तो मैयकात्म्य स्थाद्ादन्यायविद्विपाम्‌ । 
अवाज्यंतकान्तेप्युक्तिनावाच्यमित्ति युज्यते ॥९०॥॥ 
अवुद्धियूवपिलायामसिब्दानिष्ट स्वदेवत, । 
बुद्धिपूव॑ब्यपेक्षायामिष्टानिष्ट स्वपौरुषात्‌ ॥९१॥। 


१५८ सरस्वतो-वरवपुत्र पं० वशौधर व्याफरणाचार्य अभिनन्दन-पग्रन्य 


साधनसामग्रीका थोग न प्राप्त हो तो विवक्षित कार्यकी उतत्ति नहीं द्वोती है । यदि उत्तरपक्ष यह कहें कि 
भवितव्यताके अनुसार जा कायंकी उत्पत्ति होनी हूं बह बुद्धि, व्यवप्ताय और अन्य महायकसामग्रीफी अपेक्षाके 
विना ही होती हैं, तो उसको यह स्वीकृति एक तो आप्तमोम साफ़ी उपयुक्त फारिकाओके विरुद्ध हैँ और दूसरे 
वह अयुक्त भी है, क्योकि कार्योत्यत्तिके विपयमे कारणमसामग्रीकी अपेक्षा कातिकरेयानुप्रेक्चाको गाथा ३२१-२२ 
में व पद्मपुराण सं ११० के इलोफ़ ४० में भी स्वीकार की गयी हैँ । सन्नोपचेम्द्रिय जीवोके अनुभव, इच्धिय- 
प्रत्यक्ष ओर तकसे भी ऐसा हो निर्णोत होता है । 

निष्पत्ति 

१ समयसारके सर्वविशुद्धजानाधिकारको गाथा ३०८ से ३११ तककी आत्मस्याति-टीकाका जो 
कथन पूर्वेमें उद्घृत किया गया है उसमें निदिप्ट “क्रमनियमित" श्ब्दका उत्तरपक्षने जो यह अं समझा है 
कि ' क्रम अर्थात्‌ क्रससे (नम्बरवार) तया नियमित अर्थात्‌ निश्चित । जिस समय जो पर्याय आनेवाली हैं 
वहीं आयेगी, उसमें फेर-फार नही हो सकता ।”” उसे में उमकी अमयुद्धिका परिणाम मानता हूँ, क्योकि 
प्रकरणको देखते हुए उस “क्रमनियमित' शब्दका क्रम अर्थात्‌ एकके पदचात्‌ एकरूप क्रममे नियमित अर्थात्‌ 
निश्चित अथं ही सगत हैं। भाव यह है कि प्रत्येक पदार्थकी एकजातीय नाना पर्यायोकी उत्पत्ति एकके परचात्‌ 
एकरूप क्रमसे ही होती है, वृगपत्‌ अर्थात्‌ एकसाथ एक ही समयमे नही होती । इस बातको पूर्वमे स्पष्ट किया 
जा चुका हैं । 

२ केवलज्ञानी जीवके केवलज्ञानकी विपयताके अनुमार निर्णोत॒ पर्यायोकी क्रमबद्धताके आधासर 
उन पर्यायोकी उत्पत्तिको क्रमवद्ध मानना युक्त नही है, क्योकि उन पर्यायोकी उत्पत्ति श्रुतज्ञानके आधारपर 
नि्णति कार्य-कारणभावके आधारपर यथायोग्य क्रमबद्ध और अक्रमबद्ध दोनो प्रकारसे होती है तथा श्रुतज्ञानके 
बलसे निर्णीत कार्य-कारण भावके आधारपर क्रमवद्ध और अक्रमबद्धहूपसे उत्पन्न हुई, उत्पन्न हो रही ओर भागे 
उत्पन्न होनेवाली वर्याये केवलज्ञानी जोवके केवलज्ञानमें क्रमवद्ध ही प्रतिभाधित होती हैं । इस विषयको भी 
पूर्वमे स्पष्ट किया जा चुका है । 

३ कातिकेयानुप्न क्षाकी गाथा ३२१-२२ व पद्मपुराण स्ग ११० के इलोक ४० तथा अन्य आगम- 
वाक्योमे पर्यायोकी जिस क्रमबद्धताका विवेचन किया गया हैं उसका उपयोग पर्यायोकी उत्पत्तिके विषयमे 
नही करना चाहिए, क्योकि उनका उपयोग कार्योत्पत्तिके लिए प्रयत्नशीरू जीवोकों अपने प्रयत्नमे सफल 
होनेपर अहकार न करने व असफल होनेपर हताश होकर अकरमंण्य न बननेके लिए करना ही उचित है । 
यदि कोई व्यक्ति उसका उसके अतिरिक्त अन्य उपयोग करना चाहता है तो उसका मारोच व काजीस्वाभीके 
समान अकल्याण होना सभव है । इस विवेचनको भी पूर्व॑में स्पष्ट किया जा चुका है । 

इस प्रकार अ्रकृृत विषयके सबधमे अबतक जो विवेचन किया गया हैं उससे निर्णीत होता है कि 
पदार्थोकी श्रुतज्ञानके बलसे निर्णात कार्य-कारणभावके आधारपर यथायोग्य क्रमबद्ध और अक्रमबद्धरूपसे 
निष्पन्न हुईं, निष्पन्न हो रही और आगे निष्पन्त होने वाली स्वप्रत्यय और स्व-परप्रत्यय पर्यायोकी केवल- 
ज्ञानी जीवके केवलज्ञान द्वारा होने वाली ज्ञप्तिको ही क्रबद्ध स्वीकार करना उचित हैं । उनकी उत्पत्तिको 
तो श्रुतज्ञानके बलसे निर्णीत कार्य-कारणभावके आधारपर यथायोग्य क्रमबद्ध और अक्रमबद्ध मान्य करना ही 


युक्त और कल्याणकारी हैँ । 
मुझे इस बतका आशचयं हैँ कि श्रो कानजीस्वामीने अनुभव, इन्द्रियप्रत्यक्ष और तक॑से विरुद्ध आगम- 


के अभिप्रायकों ग्रहणकर केवलज्ञानो जीवके केवलज्ञानकी विपयताके आधारपर निर्णीत प यायोकी क्रमबद्धताका 
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श्र॒तज्ञानके बलपर निर्णात कार्य-कारणभावपर आधारित पर्यायोकी उलत्तिमें उपयोग किया है । मुझे इस बात- 
का भी आउचय हैं कि सोनगढसिद्धान्तवादी वर्ग भी उनके उपदेशसे प्रभावित होकर उनकी अनुभव, इन्द्रिय- 
प्रत्यक्ष और तकके विरुद्ध मान्यताका अनुसरण कर रहा है। मुझे इस बातका भी आइचय्य हैँ कि पं० 
फूलचन्द्रजी सिद्धान्ताचायं, वाराणसी और डॉ० हुकुमचंद्र भारिल्ल जयपुरने उक्त मानन्‍्यताको पुष्ट किया हूँ । 
मुझे इस बातका भी आश्चय है कि डॉ हुकमचन्द्र भारिल्लकी क्रमबद्ध पर्याय! पुस्तकमे निर्दिष्ट आचार्यो 
मुनिराजो, ब्रतियो, विद्वानों और लोकप्रिय पत्र-पत्रिकाओनें आगमके अभिप्रायकों समझनेकी चेष्टा न करके 
उनकी मान्यताका समर्थन किया है और मुझे इस बातका भी आदइचयें हें कि कतिपय अन्य साधु, व्रती, 
विद्वान और सामान्य जन भी कार्योत्पित्तिके विषयमे उनकी (कानजीस्वामीकी) उस मान्यताको स्वीकार करनेके 
लिए उत्सुक है । ऐसी विचित्र दशा देखते हुए मेरी दृष्टि आगमके उस वचनपर जाती है जिसमें यह बतलाया 
गया है कि सिद्धान्तग्रन्थयोका पठन-पाठन गृहस्थोके लिए उचित नही हैं। वर्तंमानमे तो आगमका वह वचन 
कंतिपय साधु-संतोंपर भी लागू होता है। वास्तवम सिद्धान्तका अनर्थ और दुरुपयोग रोकनेसे लिए ही 
आचार्योने बडी सुझ-बूझसे सिद्धान्तग्रन्थोंके अध्ययनका सर्वत्ताधारणके लिए निषेध किया है । 


मुझे आशा हैं कि सोनगढसिद्धान्तवादी सभी जन मेरे इस विवेचनपर ग्रम्भीरतापुवेक विचार करके 
तथ्यका निर्णय करेंगे । तथा आगमके अभिप्रायकों समझनेमें लापरवाह एवं सशयमे पडे हुए पुरातन सिद्धान्त- 
वादी सभीजन भी उत्पत्तिकी अपेक्षा आगम द्वारा स्वीकृत व अनुभव, इन्सद्रियप्रत्यक्ष और तकंसे सिद्ध 


स्वप्नत्यय पर्यायोंकी उत्पत्तिको क्रमबद्ध और स्व-परप्रत्यय पर्यायोकी उत्पत्तिको निमित्तोंके समागमके अनुसार 
क्रमबद्ध और अक्रमबद्ध ही मान्य करेंगे । 


केवलज्ञानकी विषयमर्यादा 


समयसार गाथा १०३ मे बतलाया गया है कि एक द्रव्य दुसरे द्रव्यके साथ सयुकत या बद्ध होनेपर 
भी वे दोनो द्रव्य कभी तन्मयरूपसे एकरूताको प्राप्त नहीं होते । और न एक-दूसरे द्रव्यके गुण-धर्म ही एक- 
दूसरे द्रव्यमे सक्रमित होते हैं--- 


जो जम्हि गुणे दव्वे सो अण्णम्हि ण सकमदि दबव्वे । 


पचास्तिकायकी गाथा ७ में भी बतलाया गया है कि सभी द्रव्य परस्परमें प्रविष्ट होते हुए भो, 


परस्परको अवगाहित करते हुए भी और परस्पर (दूध और जलकी तरह) मिरकर रहते हुए भी कभी अपने 
स्वभावको नही छोड़ते है-- 


अण्णोष्णं पविसता दिता ओगासमण्णसण्णस्स । 
मेलंता विय णिच्च सग॑ सहावं ण विजह॒ति ॥ 


तात्पयं यह है कि विदवर्में एक आकाश, एक धर्म, एक अधर्म, असख्यात्‌ काल, अनन्त जीव और 
अनन्त पुदुगलरूप जिनने पदार्थ है वे सभी यथायोग्य परस्पर संयुक्त होकर ही रह रहे है तथा जीव और 
पुदुगल एवं पुदुगल और पुदुगल परस्पर वद्ध होकर भी रह रहें हैं। तथापि सभी द्रव्य अपने-अपने द्रव्यलूप, 
गुणरूप ओर पर्यायरूप स्वभावमें रह रहे है और रहते जावेगे । कोई भी पदाय॑ संयुक्त या बद्ध दशामे दूसरे 
पदाय॑की द्रव्यरूपता, गुणख्पता और पर्यायरूपताको प्राप्त नही होता, न हो सकता है । इतना अवश्य हे कि 
सभी पदाये यथायोग्य उत्त सयुकत या बद्ध दशासें परस्परके सहयोगसे अपना स्व-परप्रत्यय परिणमन करते 


१६० सरस्वती-बरपुन्र पं० बंशीधर व्याकरणाचार्य अभिनन्वन-ग्रत्व 


रहते हैं। जीव और पुद्गल तथा पुदूगल और पुदूगल तो उस वद्ध दशामे परस्नरफे सहयोगसे अपना-यपता 
स्व-परप्रत्यय परिणमन विकृत भी करते रहते हैं। समयसार गाया ८० में कहा भी है कि जीवके णरिशाम्ोके 
निमित्त (सहयोग) से पुदुगल कर्मरूप परिणत होते हैं और पृद्गलकर्मके निमित्त (सहयोग) से जीव भी त्यव 
(रागादिभावकर्मरूप) परिणत होता है--- 
जीवपरिणामहेदू कम्मत्त पुग्गला परिणमति। 
पुग्गलकम्मणिमित्तं तहेव जीवों थि परिणमई ॥ 
समयसार गाथा ८१ में यह भी कहा गया हैं कि बद्ध दक्शामें जीव पुदूगलकर्मंगुणरूप परिणत नहीं 
होता और पुद्गलकम जीवगुणरूप परिणत नहों होता । परस्परके निम्ित्तसे (सहयोगसे) दोनोका अपना- 
अपना परिणमन अश्य होता है-- 
ण वि कुब्बइ कम्मगुणे जीवो कम्म तहेव जीवगुणे । 
अण्णोण्णणिमित्तेण दु परिणाम जाण दोहणपि ॥ 
यह वस्तुस्थिति है। इससे यह सिद्ध होता है कि यद्यपि उपर्यक्त सभी पदार्थ परस्पर संयुक्त होकर 
रह रहे है व जीव और पुदूगल तथा पुदुगल और पुद्गल अनादिकाल्से परस्पर वद्ध होकर भी रहते आये है, 
तथापि वे पदार्थ यथायोग्य उस सयुकत दशामे या बद्ध दशामें भी सतत अपनी-अपनी द्रव्यरूपता, गुणरूपतां 
और स्वप्रत्यय व स्व-परप्रत्यय पर्यायरूपतामे ही विद्यमान है । जैसे सयुक्त दशामे आकाशको अपनी द्रव्य 
रूपता नियत अनस्तप्रदेशात्मक हो है। वर्मकी, अधर्मकी और सभी जीवोमेंसे प्रत्येक जीवकी अपनी-अपनी 
द्रव्यरूपता नियत असख्यातप्रदेशात्मक ही है। तथा समस्त कालोमेसे प्रत्येक कालकी व समस्त पुदुगलोमेंसे 
प्रत्येक पुदू्गलकी अपनी-अपनी द्रव्यरूपता एकप्रदेशात्मक ही है । ऐसी ही स्थिति सयुकत दछ्यामें उन पदार्थोकों 
अपनी-अपनी गुणरूपता और स्वप्रत्यय एवं स्व-परप्रत्ययपर्यायरूपताकी भी नियत है तथा बद्धदश्ार्में जीव ओर 
पुदूगलकी व पुदुगल और पुद्गलकी अपनी-अपनी द्रव्यरूपता, गुणरूपता, व स्वप्रत्यय और स्व-परप्रत्यय पर्याये- 
रूपताकी भी ऐसी ही स्थिति नियत हैँ । यही कारण है कि पुरुपार्थंसिद्युपाय (पच्ध एक) में बतलाया गया है 
कि सभी पदार्थ केवलज्ञानमे दर्णतलके- समान अपनी-अपनी द्रव्यरूपता, गुणरूपता, और स्वप्रत्यय व स्व- 
परप्रत्ययपर्यायरूपतासहित प्रतिसमय युगपत्‌ पृथक-पृथक्‌ ही प्रतिफलित हो रहे है-- 
तज्जयति पर॑ ज्योति सम॑ समस्तेरनन्तपर्यायें । 
दपणंतल इव सकला प्रतिफलति पदार्थमालिक यत्र ॥ 
जो बात इस प्ममे बतलाई गई है वही बात तत्त्वाथंसूत्रके 'सर्वद्रव्यपर्यामेष केवछस्थ” (१-२९) सूत्रमे 
भी बतलाई गई है । 
यह विवेचन हमे इस निष्कषंपर पहुँचा देता है कि उक्त सभी पदार्थ परस्पर सयुक्त रहते हुए भी 
जीव और पृदुगल तथा पुदुगल और पुदुगल परस्पर बद्ध रहते हुए भी जब केवलज्ञानमे सत्तत्‌ अपनी-अपनी ह्रव्थ- 
रूपता, गुणरूपता और स्वप्रत्यय व स्व-परभ्रत्यय पर्यायरूपतासहित पृथक्‌-पृथक्‌ ही प्रतिभास्ित हो रहे हैं तो 
उस स्थितिमे उन पदार्थोंकी सयुक्त दक्षाका व जीव और पुदुगल एवं पुदूगल और पुदुगलकी बद्धदशाका 
प्रतिभासन केवलज्ञानमे नही हो सकता है । 
तात्पर्य यह है कि समयसार, गाथा १०३, पचास्तिकाय, गाथा ७ और समयसार, गाथा ८१ के ननु” 
सार उक्त पदार्थोका परस्पर पुथककपना वास्तविक सिद्ध होता है व उनकी यथायोग्य सयुकत व बढ्ध देशों 
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अवास्तविक सिद्ध होती है । इसलिए केवलज्ञानमें जब प्रतिक्षण पदार्थोंकी वास्तविक पृथक्‌-पृथक्‌रूपताका प्रति- 
भासन हो रहा है तो उसमें उनकी अवास्तविक यथायोग्य परस्पर सयुक्त दशाका या बद्ध दशाका प्रतिभासन 
होना सभत्र नहों रह जाता है। मतिज्ञान, अवधिज्ञान, मन पर्ययज्ञान और केवलज्ञानमेंसे मतिज्ञान ही ऐसा 
ज्ञान है जिसमे सोपको वास्तविक सीपरूपताका और आस्तविक रजतरूपताका प्रतिभासन सम्भव है । परन्तु 
उस मतिज्ञानमें भी जब सीपको वास्तविक सीपरूपताका प्रतिभासन हो रहा हो तब उसको अवास्तविक रज- 
ख्पताका प्रतिभासन नहो होता है और उसमे जब सीपकी अवास्तविक रजरूपताका प्रतिभासन हो रहा हो 
तब उसको वास्तविक सीपरूपताका प्रतिभासन नही होता है । 


यदि कहा जाये क्रि सीपकी रजतरूपता जैसी अवास्तविक है वेसी अवास्तविक पदार्थोकी सयुकत दशा 
या बद्ध दशा नही है, क्योकि जिस प्रकार मतिज्ञानमें सोपकी अवास्तविक रजरूपताका प्रतिभासन मिथ्या माना 
जाता है उस प्रकार मतिज्ञान, अवधिज्ञान और मन पर्ययज्ञानमे होनेवाले पदार्थोकी सयुक्त दशा या बद्धदशाके 
प्रतिभासनकोी सिथ्या नही माना जाता है, इसलिए केवलज्ञानके विषयमे 'मतिज्ञानका उपयुक्त उदाहरण 
अयुक्त है, तो इसका समाधान यह है कि मतिज्ञान, अवधिज्ञान और मन.पर्यथज्ञानमें प्रतिभासित होनेवाली 
पदार्थोकी सयुक्तदशा या बद्धदशा नानापदार्थ निष्ठ होनेसे उपचरित धर्मके रूपमे उपचारसे ही वास्तविक है । 
एकपदाथंनिष्ठ स्वरूपदृष्टिसे तो वह मिथ्या ही हैं । अतएव प्रत्येक पदार्थके पुकक-पुथक्‌ स्वरूपका प्रतिभासन 
करनेवाले केवलज्ञानमें उसके प्रतिभासनका निषेध किया गया है, क्योकि केवलज्ञानमें सतत प्रत्येक पदाथ्थके 
पृथक-पृथक्‌ तदात्मक स्वरूपका हो प्रतिभासन होता हैं। इस विवेचनसे यह भी सिद्ध होता है कि मतिज्ञान, 
अवधिज्ञान और मन पर्ययज्ञानमे होनेवाला पदार्थंका प्रतिभासन केवलज्ञानमें होनेवाले पदार्थके प्रतिभासनसे 
विलक्षण ही होता हैं। इस विलक्षणताका स्पष्टीकरण निम्नप्रकार हैं--- 


१--यतः जीवमें केवलज्ञान समस्तज्ञानावरणकर्मका सव॑था क्षय हो जानेपर ही प्रकट होता है, अत 
केवलज्ञानमे समस्त पदार्थोकी एक-एक क्षणवर्ती स्थितिके प्रतिभासनकी क्षमता होनेसे उसमे सभी पदार्थोकी 
एक-एक क्षणवर्ती स्थितिका पृथक्‌ पृथक्‌ प्रतिभासन होता है। यत जीवमे मतिज्ञान मतिज्नानावरणकर्मका 
क्षयोपद्षाम होनेपर प्रकट होता है, अवधिज्ञान अवधिज्ञानावरणकर्मका क्षयोपशम होनेपर प्रकट होता है और 
सन पर्येयज्ञान मन पर्ययज्ञानावरणकर्मका क्षयोपदम होनेपर प्रकट होता है, अत तोनो ज्ञानोमे अपने-अपने विपय- 
भूत पदार्थकी अन्तमु हतंकालवर्तों नाना स्थितियोका अखण्डरूपसे प्रतिभासन होनेकी क्षमता होनेसे उस 
पदार्थकी अन्तमु हतंकालवर्ती नाना स्थितियोका ही अखण्डरूपसे प्रतिभासन होता है। तात्पर्य यह है कि जहाँ 
उक्त प्रकार क्षायिक होनेसे केबलज्ञानमें होनेवाला पदार्थंका प्रत्तिमासन क्षण-क्षणमें परिवर्तनशील है वहाँ 
उक्त प्रकार क्षायोरशभ्िक होनेसे सतिज्नातन, अवधिज्ञान और मन पर्यज्ञान इन तीनोमे होनेवाछा प॒दार्थंका 
प्रतिभासन अन्तमु हतंकालमें ही परिवर्तनशील है । एक-एक क्षणमे परित्रतंनशीलू नही हैं । 

२--यत जीवमें केवलज्ञान समस्तज्ञानावरणकर्मके स्वंथा क्षय होनेपर प्रकट होता है, अत उसमें 
समस्त पदार्थोका प्रतिभासन मात्र स्व-सापेक्ष होनेसे असोम होता है । यह बात तत्त्वार्थंसूत्रके “सर्वंद्रव्यपर्यायेपु 
केवलस्य” (१-२९) सूच्से जानी जाती है। इसके विपरीत जीवमें मतिज्ञान मतिज्ञानावरणकर्मेका क्षयोपशम 
होनेपर प्रकट होता है अतः उसमे होनेवाला पदार्थंका प्रतिभासन पीद्गलिक स्पर्शन, रसना, नामिका, नेत्र, 
कर्ण और मतके अवलूम्बनपुर्वंक होनेसे मर्यादित होता है । यह बात तत्त्वांसूत्रके मतिश्रुतयोनिवन्धो द्रव्ये- 
प्द्सवंपर्यायेपु” (१-२६) सन्नसे जानी जाती है । तथा जीवमे अवधिज्ञान अवधिज्ञानावरणकर्मका क्षबोपद्षम 
होनेपर व सनःपर्ययज्ञान मन-पर्ययज्ञानावरणकर्मेंका क्षयोरशम होनेगर प्रकट होते है । अत इनमे होनेवाला 

३६ 


१६२ सरस्वतो-वरदपुत्र पं० बंशीघर व्याकरणाचाय॑ अभिननन्‍वन-प्रन्य 


पदार्थका प्रतिभासन स्वसापेक्ष होनेपर भी एक तो मात्र रूपी पदा्थंका होता है । दूसरे वह प्रतिभासन द्रव्य, 
क्षेत्र, काछ और भावकी मर्यादा लिए हुए होता हैं। यह बात तत्त्वाथ॑सूत्रके 'रूपिष्वधे ”” (१-२७) व “तद- 
नन्तभागे मन पर्ययस्य/” (१-२८) दोनो सूत्रोसे जानी जाती है । 


३--यत जीवमें केवलज्ञान समस्तज्ञानावरणकर्मका सव था क्षय होनेपर प्रकट होता हैं, अत निरा- 
बाघ होनेसे उसमें सयुक्त या बद्धपदार्थोका सयुकत या बद्धरूपसे प्रतिभासन न होकर पृथक-पृथक ही होता है 
जबकि जीवमे मतिज्ञान, अवधिज्ञान और मन पयंयज्ञान उस-उस ज्ञानावरणकर्मका क्षयोपशम होनेपर प्रकट 
होते हैं, अत बाधासहित होनेसे उनमे सयुकत या बद्ध पदार्थोका प्रतिभमासन तो सयुक्त या बद्धरूपमें ही होता 
है व असयुक्त व अबद्ध पदार्थोका प्रतिभासन असयुक्त या अबद्धरूपमे (पृथक-पृथकरूपमे) ही होता है! जैसे 
इन तीनो ज्ञानोमें दृध और जलके मिश्रणमें तो दूध और जलका मिश्चितरूपसे ही प्रतिभासन होता हैं और 
पृथक्‌-पृथक्रूपमें विद्यमान दूध और जलका प्रतिभासन पृथक्‌-पृथक्‌ ही होता है ! इसी तरह अवधिज्ञान 
और मन पर्यज्ञानममें दो आदि सख्यात, असख्यात और अनन्त अणुओके स्कन्धरूपको प्राप्त अणुओका 
प्रतिभासन पिण्डरूपसे ही होता है व पृथकू-पृथक्रूपमें विद्यमान अणुओका प्रतिभासन पृथक-पृथक्‌ रूपसे ही 
होता है । 

इससे निर्णोत होता है कि जहाँ केवलज्ञानमें सयुक्त या बद्ध पदार्थोका प्रतिभासन सयुकत दशामें या 
बद्ध दशामे सयुक्त या बद्धहूपसे न होकर पृथक्‌-पृथक रूपसे होता है वहाँ मतिज्ञान, अवधिज्ञान और मन पयंय- 
ज्ञानमे अपने-अपने विषयभूत सयुकत और बद्ध पदार्थोका प्रतिभासन पृथक-पृथक्रूपसे न होकर संयुक्त और 
बद्धल्पसे ही होता है। यही कारण है कि आचाय॑ कुन्दकुन्दने नियमसारके उपयोगप्रकरण'में सभी क्षायो- 
पशमिक ज्ञानोको विभावज्ञानकी व क्षायिकपनेको प्राप्त केवलज्ञानको स्वभावज्ञानकों सज्ञा दी है । इस विषयको 
मैंने जयपुर (खानिया) तत्त्वचर्चाकी समीक्षाके प्रथम भागमें प्रइनोत्तर-४ के प्रथम दौरकी समीक्षामें स्पष्ट 
किया हैं । 

पुवमें यह बात बतलायी जा चुको है कि जीवमे मतिज्ञान और श्रुतज्ञान दोनों एकसाथ अनादिकालते 
विद्यमान है । तथा किसी-किसी जीवमें मतिज्ञान और श्रुतज्ञानके साथ अवधिज्ञानका या मन पर्ययज्ञानका अथवा 
अवधिज्ञान और मन पर्ययज्ञान दोनोका भी विकास हो जाता है । परन्तु जोवर्में जब केवलज्ञानका विकास होता 
हैं तब मतिज्ञान, श्रुतज्ञान, अवधिज्ञान और मन पयंयज्ञानका अभाव हो जाता है । इससे निम्नलिखित तथ्य 
फलित होते हँ--- न्‍ 





१ जीवो उवओगमओ उवबओगो णाणदसणो होइ। 
णाणुवओगो दुविहो सहावणाण विभावणाणत्ति ॥१०॥ 
केवलमिंदियरहिय असहाय त॑ सहावणाणत्ति । 
सण्णाणिदरवियप्पे विहावणाण हवे दुविह ॥११॥ 
सण्णाण चउमेद मदिसुदओही तहेंव मणपज्ज । 
अणप्णाणं तिवियप्प मदियाईमेददो चेव ॥१२॥ 
तह दसण उवओगोी ससहावेदर-वियप्पदों दुविहो । 
केवलमिंदियरहियं असहायं त सहावर्भिदि भणिद॑ ॥१३॥॥ 
चुक्सू अचक्सू ओही तिण्णि वि भणिद॑ विभावदिच्छित्ति | गाथा १४ का पृ्वा्य । 


३ | धर्म और सिद्धान्त : १६४६ 


१--मतिज्ञान, अवधिज्ञान और मन पर्ययज्ञानके साथ श्रतज्ञानका सद्भाव रहनेके कारण मतिज्ञानी 
अवध्िज्ञानी और मन पर्ययज्ञानी जीव ता मतिज्ञान, अवधिज्ञान और मन पययज्ञानसे ज्ञात पदाथका उस श्रत- 
ज्ञानके बलसे विडकेषण भी करते है, परन्तु केवलज्ञानके साथ श्रतज्ञानका अभाव रहनेसे केवलज्ञानी जीव 
केवलज्ञानसे ज्ञात पदाथंका कदापि विश्लेषण नही करते है । 


२--मतिज्ञान, ,अवधिज्ञान और मन पर्ययज्ञानके साथ श्रतज्ञानका सदुभाव रहनेके कारण मतिज्ञानी, 
अवधिज्ञानी और मन.पर्य॑यज्ञानी जीव श्रतज्ञानके बलसे एक ही पदार्थमे गुण-गुणीभावका भेद करके गुण और 
गुणीमें आधाराधेयभावका विश्लेषण करते है, तथा एक ही पदार्थ भेदके बलपर उपादानोपादेयभावरूप कार्य॑- 
कारणभावका भी विश्लेषण करते हैं । इतना ही नही, तादाम्यसम्बन्धाश्रित अन्य सभी प्रकारके सम्बन्धोका 
भी विश्लेषण करते है, परन्तु केवलज्ञानके साथ श्रुतज्ञानका अभाव रहनेके कारण केवलज्ञानी जीव एक ही 
पदार्थ भेदकी अवास्तविकताके कारण उक्त सभी प्रकारके सम्बन्धोका विश्लेषण नही करते हैं । 
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' ३--मतिज्ञान, अवधिज्ञान और मन पर्ययज्ञानके साथ श्रुतज्ञानका सदभाव रहनेके कारण मतिज्ञानी, 
अवधिज्ञानी और मन पर्यगज्ञानी जीव उस श्रतज्ञानके बलसे नाना पदार्थोमे भी आधाराधेयभाव ओर निमित्त- 
नैमित्तिकभावरूप कार्य-कारणभाव आदि सयोगसम्बन्धाश्रित सभी प्रकारके सम्बन्धोका विश्लेषण करते है । 
पेरूतु केवलज्ञानके साथ श्रतज्ञानका अभाव रहनेके कारण केवलज्ञानी जीव नाना पदार्थोमे सयोगसम्बन्धाश्ित 
उक्त सभी प्रकारके सम्बन्धोका कदापि विष्लेषण नही करते है। 


_४--मतिज्ञान, अवधिज्ञान और मन पर्ययज्ञानके साथ श्रुतज्ञानका सदुभाव रहनेके कारण मतिज्ञानी, 
अवधिज्ञानी और मनःपयंयज्ञानी जीव उस श्रुतज्ञानके बलसे अर्थ और शब्दमे वाच्य-वाचकभाव व पदार्थ व 
शानमें ज्ञेय-ज्ञायकभाव आदि विविध प्रकारके सम्बन्धोका भी विइलेषण करते है, परन्तु केवलज्ञानके साथ 
श्रुतज्ञानका अभाव रहनेके कारण केवलज्ञानी जीव इस प्रकारके सम्बन्धोका विश्लेषण नही करते है । 


इस विवेचनसे यह निष्कर्ष निकलता है कि जहाँ मतिज्ञानी, अवधिज्ञानी और मन पर्ययज्ञानी जीवोंका 
कार्य मतिज्ञान, अवधिज्ञान और मन पर्ययज्ञानके द्वारा पदार्थोंको जाननेका तथा श्रुतज्ञानके द्वारा विविध 
प्रकारके सम्बन्धोका विष्छेषण करना है वहाँ केवलज्ञानी जीवका काये केवलज्ञानके द्वारा पदार्थोंकों जानना 
तो है, परन्तु श्रुतज्ञानका अभाव होनेसे उक्त किसी भी प्रकारके सम्बन्धका विश्लेषण करना उसका कारय॑ 
नही है । 
पुद्गलोंका आवश्यक विवेचन 


जिस प्रकार कालद्रव्य अणुरूप है उसी प्रकार पुद्गल द्रव्य भी अणुरूप है । दोनोमें विशेषता यह, है 
कि जहाँ कालद्रव्य असंख्यात है ओर निष्क्रिय है वहाँ पुद्गल द्रव्य अनन्त है और क्रियाशील भी है। काल और 
पुद्गल दोनो द्रव्योमे एक विद्येषता यह भी है कि जहाँ सभी कालाणु स्वभावदृष्टिसे समान है. वहाँ सभी 
पुद्गलाणु स्वभावदृष्टिसे समान नही है । आगे इसी बातको स्पष्ट किया जाता है--- 

प्रत्येक पुदूगलाणुमें स्वभावत काछा, पीछा, नीछा, छाल और सफेद इन पाँच वर्णामिसे कोई एक वर्ण 
रहता हैं। अत सभी पुदुगलाणु वर्णकी अपेक्षा पाँच प्रकारके हो जाते है । वर्णकी अपेक्षा पाँच प्रकारके सभी 
पुदुषलाणुओमेसे प्रत्येक पुदूयलाणुमे खड़ा, मीठा, कडुवा, चरपरा ओर कपायछा इन पाँच रसोमे फोई एक 
रस रहता हूं। अत सभो पुदुगलागु पाँच वर्णो और पाँच रसोकी अपेक्षा ५०८५८ २५ प्रफारके हो जाते 
है) इन २५ भ्रकारके पुदुगलाणुओमेसे प्रत्येक पुदूगलाणुमें सुगन्‍्थ ओर: दुर्गन्ध दो गन्धोंमेसे कोई एक गन 
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रहता है । अत- सभी पुदुगलाणु इस अपेक्षासे २५०८२८ ५० प्रकारके हो जाते हैं । इन ५० प्रकारके पुद 
गलाणुओमेसे प्रत्येक पुदुगलाणुमे स्निग्ध और रूक्ष इन दो स्पशंमिसे कोई एक स्पर्श रहता है । इस प्रकार 
सभी पुद्गलाणु इस अपेक्षासे ५० & २७१०० प्रकारके हो जाते हैँ । इस १०० प्रकारके पुदुगलागणुओमेते 
प्रत्येक पुदूगलाणुमें शीत और उष्ण इन दो स्पशॉमेंसे कोई एक स्पर्श रहता है। अत्त' सभी पुदुगलाण इस 
अपेक्षासे १०० ५ २८ २०० प्रकारके हो जाते हैं । 
यहाँ यह विशेष ज्ञातव्य है कि आगममें स्पशंके स्निग्ध, रूक्ष, शोत, उष्ण, हल्का, भारी, कठोर ओर 
कोमल इस प्रकार आठ भेंद बतलाये गये हैँ । किन्तु सभी पुद्यलाणु यत. एकप्रदेशात्मक ही होते है । अत 
उनमे स्निग्ध, रूक्ष, शीत और उष्ण ये चार स्पर्श रहते हुए भी हल्का, भारी, कठोर, और कोमल इन चार 
स्पशोंका सद्भाव सम्भव नही है, क्योकि हल्का, भारी, कठोर और कोमल ये चार स्पर्श नानाग्रदेशात्मक 
पुदुगल वस्तुमे ही सम्भव होते हैं । इतना अवश्य है कि प्रत्येक पुदूगलाणुमे जो स्निग्ध और रूक्ष दो स्पशमिसे 
कोई एक स्पर्श पाया जाता हैं, उसके आघारपर एक पुदुगलाणु दूसरे पुद्गलाणुके साथ बन्ध॒को भी प्राप्त होता 
रहता है । जैसा कि तत्त्वाथ॑सूत्रके “स्निग्धरूक्षत्वादबन्ध.”” (५-३३) सूत्रसे स्पष्ट हैं। इस प्रकार दो आदि 
संख्यात, असख्यात और अनन्त पुदूगलपरमाणु जब परस्पर बन्धको प्राप्त हो जाते है तब उनमें हल्का, भारी, 
कठोर और कोमल इन चार स्पशंकि सदृभावकोी सम्भावना हो जाती है। यही कारण है कि तत्त्वाथंसुत्रके 
“अणव स्कन्‍्धादच” (५-२५) सूत्रमे पुदगलके अणु और स्कन्ध दो भेद बतलाये गये है । यहाँ यह भी ज्ञातव्य 
है कि हल्का और भारी तथा कोमछ और कठोर परस्परसापेक्ष होकर ही उस-उत्त स्पशरूपताको प्राप्त 
होते है । 
पुद्गलोमें पृथ्वी, जल अग्नि और वायु ये चार स्कन्ध तो प्रत्यक्ष अनुभवमे आते है । इनका निर्माण 
भी पुद्गलाणुओके परस्पर बन्धके आधारपर ही समझना चाहिए । गोम्मटसार जीवकाण्डकी ग्राथा ६०२ में 
जो बादर-बादर, बादर, बादर-सुक्ष्म, सुक्ष्म-बादर, सूक्ष्म ओर सूक्ष्म-सूक्ष्म ये ६ भेद पुद्गलोंके बतलाये गये हैं, 
उनमेंसे पृथ्वी, काष्ठ, पाषाण आदि बादर-बादर स्कन्ध हैँ । जल, तेल आदि बादर स्कन्‍्घ हैं । छाया, भातप 
चाँदनी आदि बादर-सुक्ष्म स्कन्ध हैं। शब्द, गन्ध, रस आदि सुक्ष्म-स्थुल स्कन्ध है । ज्ञानावरणादिकर्म सुक्षम 
स्कन्ध है और अखण्ड पुदूगल परमाणु सूक्ष्म-सुक्ष्मूपमे अणु ही हैँ । 
गोम्मटसार जीवकाण्डकी गाथा ५९३-९४ मे पुदूगलोके वर्गगाओके रूपमे २३ भेद भी बतलाये गये 
है । इनमेंसे वर्ग सूक्ष्म पुद्गछाणुरूप हें और एकजातीय वर्गोके समूहका नाम वर्गणा हैं। इस तरह २३ 
वर्गंणाओकी व्यवस्था आग्मके अनुसार ज्ञातव्य हैं। यहाँ आवश्यक जानकर आहारवर्गणा, तेजसवर्गंणा, भाषा“ 
वर्गंणा, मनोवर्गंगा और कामंणवर्गणाके विषयमे स्पष्टीकरण किया जाता है । 
आहाखगंणाके तीन भेद है । एक आहारखर्गंणा वह है जिससे औदारिक शरीरकी रचना होती है । 
दूसरी आहारवर्गंणा वह है जिससे वैक्रियिक शरीरका निर्माण होता है और तीसरी आहाखगंणा वह है जो 
आहारकशरोररूप परिणत होती है । इनके भी यथासम्भव अनेक प्रकार आगमके आधारपर जान लेना चाहिए । 
जैसे तिय॑न्चोकी नाना जातियाँ देखनेमे आती हैं तो उनके शरीरका निर्माण भी भिन्‍न-भिन्‍न प्रकारकी औदारिक 
वर्गंणाओसे होता है । तैजसवर्गंणासे तेजस शरीरका निर्माण होता है | भाषावगंगासे शब्दकी रचना होती हैं व 
मनोवर्गणासे द्वव्यमनका निर्माण' होता हैँ। इसीप्रकार कार्मणवर्गणायें मूलमें ज्ञानावरण, दर्शंनावरण' वेदनीय, 
मोहनीय, आयु, नाम, गोत्र और अन्तरायके भेदसे आठ प्रकारको हूँ व इनके बन्धकी अपेक्षा १४५ उत्तरभेद 
हैं । इनसे ही पृथक्‌-पृथक्‌ उस-उस कर्मग्रकृतिका निर्माण होता हैं । 
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पुदूगलके विपयमें इतना जो विवेचन किया गया है उसका प्रयोजन यह हैं कि जो अणुरूप अनन्त- 
पुदुगल हैं वे ही काछाणुओकी तरह वास्तविक द्रव्य है, अत उनका प्रतिभासन ही केवलज्ञानमे होता हैं तथा 
पुदूगलाणुओंकी जितनी परस्पर सयुक्त या बद्ध दशाएँ है वे वास्तविक नही है अर्थात्‌ उपचरित हैँ, अत. 
पुद्गलाणुओकी मंयुक्त या बद्ध दशामें भी पृथकू-पुथक पुदूगलछाणुका ही प्रतिभासन केवलज्ञानमे होता है। उन 


संयुक्त या बद्ध दशाओका प्रतिभासन केवलज्ञानमें नहीं होता | इतना अवश्य हैं कि पुदूगलाणुकी सयुकत या बद्ध 
दशाएँ लौकिक और आध्यात्मिक क्षेत्रोमें उपयोगी है अत- उन्हें भी उपचरितरूपसे वास्तविक वहा जाता हूं । 


तथा उनका यथासम्भव प्रतिभासन भी मतिज्ञान, अवधिज्ञान और मन.पर्ययज्ञानमें होता है व श्रृतज्ञान द्वारा 
उनका विश्लेषण भी होता है । यह सब विषय पुर्वम स्पष्ट किया जा चुका है। 

इसप्रकार ' केवलज्ञानकी विपय-मर्यादा” प्रकरणमें अब तक जो विवेचन किया गया हैं उससे यह वात 
अच्छी तरह स्पष्ट हो जाती हैं कि विध्वमे एक आकाश, एक धर्म, एक अधर्म, असंख्यात काल, अनन्त जीव और 
अनन्त पुदूगलके हूपमे जितने पृथक्‌-पृथक्‌ स्वतंत्रसत्ताधघारी पदार्थ विद्यमान हूँ वें सब पदार्थ परस्पर सयुक्त 
रहते हुए भी तथा जीव भौर पुदुगल एवं पुदू्यलछ और पुद्गल परस्पर बद्ध रहते हुए भी अपनी-अपनी द्रव्य- 
रूपता, गुणरूपता और स्वप्रत्यय व स्व-परप्रत्यय पर्यायहूपताम ही रह रहे हैं, क्योकि प्रत्येक पदार्थकी अपनी- 
अपनी द्रव्यरूपता, गुणरूपता और स्वप्रत्यय व स्व-परप्रत्यय पर्यायरूपता सयुक्त या बद्ध दशामें भी एक दूसरे 
पदार्थको द्रव्यरूपता और स्वप्रत्यय व स्व-परप्रत्यय पर्यायरूपतासे भिन्‍न तदात्मक एकत्त प्राप्त धर्म है तथा 
प्रत्येक पदार्थंकी ऐसी द्रव्यरूपता, गुणरूपता और स्वप्रत्यय व स्व-परप्रत्यय पर्यायरूपताका प्रतिभासन ही 
कैवलश्ानम होता है। इनके छौकिक व आध्यात्मिक क्षेत्रोमे उपयोगी होनेके कारण उपचरितरूपसे वास्तविक 
संयुक्त दशा या बद्ध दशाका प्रतिभासन केवलज्ञानमे नहीं होकर मतिज्ञान, अवधिज्ञान और मन पर्ययज्ञानमें ही 
दीता है । एव विश्लेषण श्रुतज्ञान द्वारा होता हैं। अतएवं इस विवेचनकों ध्यानमे रखकर ही कार्तिक यानुप्रेक्षा 
गाया २३२१-२९ का, पद्मपुराण सर्ग ११० के इछोक ४० का और कविवर भैया नगवतोदासजीके “जो जो 
एसी बीतरागने सो सो होसी वोरा रे” इस कथनका तथा इसी प्रकारके अन्य आगम-वचनोका अभिवप्राय ग्रहण 
करना चाहिए | ऐसा करतनेसे हो वर्तमानमे जैनागमका वास्तविक रहस्य समझमे आ सकता हैं व सोनगड़ द्वारा 
स्थापित फी गयो गलत व्यवस्थाओस दिगम्बर जैन समाजमें जो उथल-पुथलू मच ययी हैँ बढ़ दात हो सकती 
हैं। इस विपयमे बतंसान पोढ़ोके विद्ानोक़ा यह उत्तरदायित्व है कि वे जैन संस्कृतिके आगे प्रतिपादित 
मिद्धाफ्तोफा निष्फपायभावसे सम्पक उद्धाटन करें । 





जयपुर (खानिया) तत्ततचर्चा ओर उसकी समीक्षाके अन्तर्गत उपयोगी 
प्रन्‍नोत्तर १ की सामान्य समीक्षा ह 


प्रश्नोत्तर ? के आवश्यक अशोके उद्धरण ह 


पूर्व॑पक्ष १--द्रव्यकर्मके उदयसे ससारी आत्माका विकारभाव और चतुगंतिभ्रमण होता है या नही ” 
त० च० पृ० १। 

उत्तरपक्ष १--द्रव्यकमंके उदय और ससारी आत्माके विकारभाव तथा चतुगंतिश्रमणमे व्यवहारसे 
निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध है, कर्त-कमं-सम्बन्ध नही है ।-त० च० पृ० १। ह 

पृवपक्ष २--इस प्रइनका उत्तर जो आपने यह दिया है कि व्यवहारसे निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध है, 
क॒तं-कर्म सम्बन्ध नही है, सो यह उत्तर हमारे प्रशनका नही है, क्योकि हमने द्र॒व्यकर्म और आत्माका निर्मित्त- 
नमित्तिक तथा कतु-कर्म सम्बन्ध नही पूछा हैं ।-- त० च० प्‌० ४। 

उत्तरपक्ष २--यह ठीक है कि प्रइनका उत्तर देते हुए समयसारकी ८० से ८२ तककी जिने तीन 
गराथाओका उद्धरण देकर निमित्त-नैमित्तिकभाव दिखलाया गया है वहाँ कतुं-कर्म सम्बन्धका निर्देश मात्र इसलिए 
किया गया है ताकि कोई ऐसे भ्रममें न पड जाय कि यदि आगममे निमित्तमे कतंपनेका व्यवहारसे व्यपदेश 
किया गया है तो वह यथाथमे कर्त्ता बनकर कार्यको करता होगा । वस्त॒त जैनागममें कर्त्ता तो उपादानको ही 
स्वीकार किया गया है और यहो कारण है कि जिनाग्रममें कर्त्ताका लक्षण “जो परिणमन करता है वह कर्त्ता 
होता है” यह किया गया है ।-त्त० च० पु० ८ । | 

पर्वपक्ष ३---इस प्रशनका आशय यह था कि जीवमे जो क्रोध आदि विकारी भाव उत्पन्न होते हुए 
प्रत्यक्ष देखे जाते हैं वया वे द्रव्यकर्मोदयके बिना होते है यथा द्रव्यकर्मोदयके अनुरूप होते हैं। ससारी जीवका 
जो जन्म-मरणरूप चतुगंतिभ्रमण प्रत्यक्ष दिखाई दे रहा है क्या वह भी कर्मोदयके अधीन हो रहा है या यह 
जीव स्वतत्र अपनी योग्यतानुसार चतुर्गंतिश्रमण कर रहा है । 

आपके द्वारा इस प्रइनका उत्तर न तो प्रथम वक्‍तव्यमे दिया गया हैं और त इस दूसरे वक्‍तव्यमे दिया 
गया है--यद्यपि आपके प्रथम वक्‍तव्यके ऊपर प्रतिशका उपस्थित करते हुए इस ओर आपका ध्यान दिलाया 
गया था । आपने अपने दोनो वक्‍्तव्योमे निर्ित्त-कतुं-कर्म सम्बन्धकी अप्रासगिक चर्चा प्रारम्भ करके मूल 
प्रदनके उत्तरको टालनेका प्रयत्न किया हैं । 

यह तो सर्वंसम्मत है कि जीव अनादिकालसे विकारी हो रहा है। विकारका कारण कर्मंबन्ध है, क्योकि 
दो पदार्थंके परस्पर बन्ध बिना लोकमें विकार नहीं होता । कहा भी है--“द्यकृतो छोके विकारों भवेत्‌ ” 


-पदमनन्दि-पचरविदशतिका २३-७ । 
यदि क्रोध आदि विकारीभावोको कर्मोदय बिना मान लिया जावे तो उपयोगके समान वे भी जीवके 


स्वभाव-भाव हो जायेंगे और ऐसा माननेपर इन विकारीभावोका नाश न॒ होनेसे मोक्षके अभावका प्रसंग भा 
जावेगा ।-त० च॒० पु० १० | 

उत्तरपक्ष ६--इस प्रदन का समाघान करते हुए प्रथम उत्तरमे ही हम यह बतला आये हैं कि ससारो 
आत्माके विकारभाव और चतुर्गतिपरिभ्रमणमें द्वव्यकर्मकों उदय निमित्त मात्र है। विकारभाव और चतुर्गति- 
परिशभ्रमणका मख्यकर्ता तो स्वय आत्मा ही है । इत तथ्यकी पुष्टिमे हमने समयसार पचास्तिकायटीका' 
प्रववचनसार और उसकी टीकाके अनेक प्रमाण दिये है । किन्तु अपर पक्ष इस उत्तरको अपने प्रश्नका समाघात 
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मोननेके लिये तैयार नही प्रतीत होता । एक ओर तो वह द्रव्यकमंके उदयको निमित्त रूपसे स्वीकार करता हैं 
और दूसरी ओर द्रव्यकर्मोंदय और ससारी आत्माके विकारभाव तथा चतुर्गंतिपरिभ्रमणसें व्यवहारनयसे बतलाये 
गये निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्धकों अपने मूलप्रइनका उत्तर नही मानता, इसका हमे आश्चय हैं। हमारे प्रथम 
उत्तरको लक्ष्यकर अपर पक्षकी ओरसे उपस्थित की गई प्रतिशका २ के उत्तरमे भी हमारी ओरसे अपने प्रथम 
उत्तरमें निहित अभिप्रायकी ही पुष्टि की गई हैं । 


तत्काल हमारे सामने द्वितीय उत्तरके आधारसे लिखी गई प्रतिशका ३ विचारके लिए उपस्थित है । 
इस द्वारा सर्वप्रथम यह शिकायत की गईं हैं कि हमारी ओरसे अपर पक्षके मूलप्रइनका उत्तर न तो प्रथम 
ववतव्यमें ही दिया गया है और न ही इस दूसरे वक्‍्तव्यमे दिया गया हैं। ससारी जीवके विकारभाव और 
चतुर्ग तिपरिभ्रमणमे कर्मोदय व्यवहारनयसे निर्मित्त मात्र है, मुख्यकर्त्ता नहीं” इस उत्तरकों अपर पक्ष अप्रा- 
संगिक मानता हैं। अब देखना यह हैं कि वस्तुस्वरूपको स्पष्ट करनेकी दृष्टिसि जो उत्तर हमारी ओरसे दिया 
गया है यह अप्रासग्रिक है या अपर पक्षका यह कथन अप्रासगिक ही नही, सिद्धान्तविरुद्ध है, जिसमे उसको 
ओरसे विकारका कारण बाह्य सामग्री है, इसे यथार्थ कथन माना गया है । 

अपर पक्षने पद्मनन्दिपंचविशतिका २३-७ का  हयकंतो लोके विकारो भवेत्‌” इस वचनको उद्धुत कर 
जो विकारको दो का कार्य बतलाया है सो यहाँ देखना यह है कि जो विकाररूप कार्य होता है वह किसी एक 
द्रव्यकी विभावपरिणति है या दो द्रव्योकी मिलकर एक विभावपरिणति है ? वह दो द्रव्योकी मिलकर एक 
विभावपरिणति है यह तो कहा नही जा सकता, क्योकि दो द्रव्य मिलकर एक कार्यंको त्रिकाठमे नहीं कर 
सकते । इसी बातको समयसार आत्मख्यातिटीकामें स्पष्ट करते हुए बतलाया है । 


नोभौ परिणमतः खलू परिणामों नोभयो:ः प्रजायेत । 
उभयोन॑ परिणति. स्थाद्यदनेकमनेकमेव सदा ॥५३॥ 
नग्तू० "चतु0 पृ 9 | रे 
इन उद्धरणोंको यहाँ प्रस्तुत करनेका प्रयोजन 


इन उद्धरणोको यहाँ प्रस्तुत करनेंका प्रयोजन यह है कि तत्त्वजिज्ञासुओकों यह समझमे आ जाए कि 
पूर्वे पक्ष अपने प्रश्नोमें जो पुछा है उपक्रा समाधान उतराक्षके उत्तरसे नहीं होता । आगे इसी बातको 
स्पष्द किया जा रहा है--- 

पू्व॑ पक्षके उद्धरणोसे यह स्पष्ट होता है कि वह उत्तरपक्षसे यह पूछ रहा हैं कि द्रव्यकर्मका उदय 
संसारी आत्माके विकारभाव तथा चतुर्गतिश्रमणमें निमित्त होता हैं या नहीं। स्वय उत्तरपक्षने भी अपने 
तृतीय दौरके अनुच्छेदमे उस बातको स्वीकार किया है' । इसलिये उत्तरपक्षकों अपना उत्तर या तो ऐसा 
देना चाहिए था कि द्रव्यकर्मका उदय संसारों आत्माफे विकारभाव और चतुर्गतिश्रमणमे निमित्त होता है 
अथवा ऐसा देना चाहिए था कि चह उसमें निमित्त नहीं होता है--ससारी आत्माका विक्ारभाव औौर 
चतुर्गतिश्नरमण द्रव्यकमंफे उदयके निमित्त हुए विना अपने आप हो होता रहता है । 

उत्तरपक्षने प्रश्नका उत्तर यह दिया है कि  द्रव्यकर्मक उदय और संसारी आत्माके विज्ञारनाव 
तथा चतुर्ग तिभ्रमणमे व्यवहारस निमित्त-नंमित्तिक सम्बन्ध है, उतं-फर्म सम्बन्ध नहीं है ।” त० च० पृ० १॥ 

इस उत्तरमे  व्यवहारसे निमित्त-्नभित्तिक सम्बन्ध है” इस कवनझा आश्म यह दोता हूँ कि 





९. एक ओर तो बहु उब्यफर्मफे उदयको निभित्तस्सने स्पोफार करता है ।-त० च० पृ० देर । 
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द्रव्यकर्मके उदय और ससारी आत्माके विकारभाव तथा चतुर्गतिभ्रमणमे स्वीकृत निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध 
व्यवहारनयका विषय है। स्वय उत्तरपक्षने भी अपने तृतीय दौरके अनुच्छेद १ मे यह स्वीकार किया है! । 
परन्तु पूर्वपक्षने अपने प्रइनमें यह नही पुछा है कि द्रव्यकर्मके उदय और ससारी आत्माके विकारभाव तथा 
च॒तुर्गतिभ्रमणमे स्वीकृत निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध व्यवहारनयका विषय है या निदचयनयका । अथवा यह 
नही पूछा है कि उक्त निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध व्यवहारसे है या निरचयसे । पुर्वपक्षका प्रश्न तो यह है कि 
द्रव्यकमंके उदयसे ससारी आत्माका विकारभाव और चतुर्गंतिश्रमण होता है या नही ( न० च० पृ० १ )। 
इसका आशय यह होता है कि द्रव्यकर्मका उदय ससारी आत्माके विकारभाव और चतुगंतिभ्रमणमे निमित्त 
होता है या नही । अथवा यह आशय होता है कि द्रव्यकर्मके उदय और ससारी आत्माके विकारभाव तथा 
चतुगंतिभ्रमणमे निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध विद्यमान है या नही । प्रइनका स्पष्ट आशय यह होता है कि 
द्रव्यकर्मका उदय ससारी आत्माके विकारभाव और चतुग्ंतिश्रमणमें निमित्त रूपसे कार्यकारी होता हैं या 
वह वहाँपर उस रूपमें सवंथा अकिचितृकर ही बना रहता हैं और ससारी आत्मा द्रव्यकमोदियके निमित्त 
हुए बिना अपने आप हो विकारभाव तथा चतुर्गंतिश्रमणरूप परिणमन करता रहता है । 

यत उत्तरपक्ष द्वारा दिये गये उक्त उत्तरसे उक्त प्रइनका उपर्युक्त प्रकार समाधान नही होता, अत 
निर्णीत होता हैं कि उत्तरपक्ष द्वारा दिया गया उत्तर पुव॑पक्षके प्रश्नका उत्तर नही है । 
उत्तर प्रइनके बाहर भी है 

उत्तरपक्षने अपने उत्तरमें यह अतिरिक्त बात भी जोड दी है कि द्रव्यकमंके उदय और ससारो 
आत्माके विकारभाव तथा चतुगतिश्रमणमे कतूं-कर्म॑ सम्बन्ध नही है, जिसका प्रदनके साथ कुछ भी सम्बन्ध 
नही है, क्योकि पृव॑पक्षने अपने प्रइनमें उतके मध्य कतूं-कर्म सम्बन्ध होने या न होनेकी चर्चा ही नही की है । 
इस तरह इससे भी निर्णीत होता हैं कि उत्तरपक्ष द्वारा दिया गया उत्तर पुवंपक्षके प्रशनका उत्तर नही है । 
उत्तर अप्रांसगिक है 

यत उपर्युक्त विवेचनके अनुसार उत्तरपक्ष द्वारा दिया गया उत्तर पुव॑पक्षके प्रइनका उत्तर नही है 
अत स्पष्ट हो जाता है कि उक्त उत्तर अप्रसागिक हैं । 


उत्तर अनावश्यक है 

एक बात यह भी हैँ कि दोनो ही पक्ष उक्त-नैमित्तिक सम्बन्धको व्यवहारनयका विषय मानते हैं । 
उसमें दोनो पक्षोके मध्य कोई विवाद ही नही है। इस बातको उत्तर पक्ष भी जानता है । अत. उसे अपने 
उत्तरमे उसका निर्देश करना अनावश्यक है । 

यद्यपि इस विषयमें दोनो पक्षोके मध्य यह विवाद है कि जहां उत्तरपक्ष व्यवहारनयके विषयको 
सर्वंथा अभृतार्थ मानता है वहां पू॑पक्ष उसे क्ंचित्‌ अभूताथें और कथचित्‌ भूतार्थं मानता हैं, परन्तु वह 
प्रकृत प्रन्‍नके विधयसे भिन्‍न होनेके कारण उसपर स्वतन्‍्त्र रूपसे ही विचार करना सगत होगा । अतएव इस 
पर यथावश्यक आगे विचार किया जायगा । 

दूसरो बात यह हैं कि द्रव्यकमंके उदय और ससारी आत्माके विकारभाव तथा चतुर्ग तिश्रमणमें 
दोनो पक्ष कतूं-कर्म सम्बन्धकों नही मानते है और मानते भी है तो उपचारसे मानते हैं। इस बातको भी 


१. और दूसरी ओर द्रव्यकर्मोद्य और ससारी आत्माके विकारभाव तथा चतुगंतिश्रमणमें व्यवहारनयसे 
बतलाये गये निमित्त-नैभित्तिक सम्बन्धकों अपने मूल प्रइनका उत्तर नही मानता, इसका हमें आइचयें 
हूँ ।-त० च० पु० ३२ । , 
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उत्तरपक्ष जानता है । अत उसके द्वारा उत्तरमें इसका निर्देश किया जाना भी अनावश्यक हैँ । 

यद्यपि इस विपयमे भी दोनो पश्चोके मध्य यह विवाद है कि जहाँ उत्तरपक्ष उस उपचारको सवंधथा 
अभतार्थ मानता है वहाँ पुवंपक्ष उसे कथंचित्‌ अभूतार्थ और कथचित्‌ भताथ मानता है । इसपर भी यथावद्यक 
आगे विचार किया जायगा । 

यत प्रसगवश प्रकृत विषयको लेकर दोनो पक्षोके मध्य विद्यमान मतेक्य और मतभेदका स्पष्टीकरण 


किया जाना तत्त्वजिज्ञासुओकी सुविधाके लिए आवश्यक हैं अत- यहाँ उनके सतेक्य और मतभेदका स्पष्दीकरण 
किया जाता है । 


मतेक्यके विषय 


१. दोनो ही पक्ष ससारी आत्माके विकारभाव और चतुगतिश्रमणमे द्रव्यकर्मके उदयको निर्ित्तकारण 
और ससारी आत्माको उपादानकारण मानते है । 

२ दोनो ही पक्ष मानते है कि उक्त विकारभाव और चतुगगंतिश्रमण उपादानकारणभूत संसारी 
आत्माका ही होता हैं । निमित्तिकारणभुत उदयपर्याय विशिष्ट द्रव्यकमंका नही होता । 

३. दोनो ही पक्षोकी मान्यतामे उक्त कार्यका उपादानकारणभुत संसारी आत्मा यथाथे कारण और 
मुख्य कर्ता है व निमित्तिकारणभृत उदयपर्याय विशिष्ट द्रव्यकमं अयथा्थ कारण और उपचरित कर्ता है । 

४. दोनो ही पक्षोका कहना हैं कि उक्त कार्यके प्रति उपादानकारणभुत ससारी आत्मामे स्वीकृत 
उपादानकारणता, यथार्थंकारणता और भुर्यकत्‌ त्व निरवयनयके विषय हूं और निमित्तकारणभुत उदय- 
पर्याय विशिष्ट द्रव्यकमंमे स्वीकृत निमित्तकारणता, अयथारथंकारणता और उपचरितकतृ'त्व व्यवहारंनयके 
विषय हैं | 
मतभेदके विषय ह 


१, यद्यपि दोनो ही पक्ष प्रकृति कार्यके प्रति उपादानकारणरूपसे स्वीकृत संसारी आत्माको उस 
कार्यरूप परिणत होनेके आधारपर कार्यकारी मानते है, परन्तु जहाँ उत्तरपक्ष उसी कार्यके प्रति निमित्त 
कारणरूपसे स्वीकृत उदयपर्यायविशिष्ट द्रव्यकमंको उस कार्यरूप परिणत न होने और उपादानकारणभूत 
ससारी आत्माकी उस कार्यरूप परिणतिमें सहायक भी न होनेके आधारपर सर्वथा अकिचित्कर मानता है 
'वहाँ पुवंपक्ष उसे वहाँपर उस कार्यरूप परिणत न होनेके आधारपर अकिचित्कर और उपादानकारणभूत 
ससारी आत्माकों उस कार्यरूप परिणतिमें सहायक होनेके आधघारपर कार्यकारी मानता हैं । 

२ यद्यपि दोनो हो पक्ष प्रकृत कार्यके प्रति उपादानकारणरूपसे स्वीकृत ससारी आत्माको उस 
कार्यहप परिणत होनेके आधघारपर यथाथ्थंकारण और मुख्य कर्त्ता मानते है, परन्तु जहाँ उत्तरपक्ष उसी 
कार्यके प्रति निभित्तकारणरूपसे स्वीकृत उदयपर्यायविशिष्ट द्रव्यकमंको उस कार्यरूप परिणत न होने और 
उपादानकारणभूत ससारी' आत्माकी उस कार्यरूप परिणतिमें सहायक भी न होनेके आधारपर अयथार्थकारण 
ओर उपचरितकर्त्ता मानता है वहाँ पूर्वपक्ष उसे वहाँपर उस कार्यहप परिणत न होनेके साथ उपादानकारण- 
भूत ससारी आत्माकी उस कार्यरूप परिणतिमें सहायक होनेके आधारपर भयथार्थ कारण और उपचरितकर्ता 
मानता है | 

रे. यद्यपि दोनो ही पक्ष प्रकृत कार्यके प्रति उपादानकारण, यथायंकारण और मख्यकर्ता रूपसे 
स्वीकृत ससारी आत्माको उस कार्यूप परिणत होनेके आधारपर भूताय मानते है, परन्तु जहाँ उत्तर 


पक्ष उसो कार्यके प्रति निमित्तकारण, अयथार्थकारण और उपचरित कर्त्ता रूपसे स्वीकृत उदयपर्याय विश्विष्द 
२२ 


१७० : सरस्वतो-वरवपुत्र पं० बंशोधर व्याकरणाचार्य अभिननन्‍वन-प्रस्य 


द्रव्यकमंको उस कार्यरूप परिणत न होने और ससारी आत्माकों उस कार्यरूप परिणतिमें सहायक भी ने 
होनेंके आधारपर सबंधा अभूताथं मानता है वहाँ पुर्व॑पक्ष उसे वहाँ पर उस कार्यरूप परिणत न होनेंके 
आधार पर अभूतार्थ और संसारी' आत्माकी उस कार्यरूप परिणतिमें सहायक होनेंके आधारपर भूताव॑ 
मानता है । 


'._'४ यथपि दोनो ही पक्ष प्रकृत कार्यके प्रति उपादानकारण, यथाथैकारण और मुख्य कर्त्ता हप्से 
स्वीकृत संसारी आत्माको उस कार्यकूप परिणत होनेके आधारपर भूतार्थ मानकर निरचयनयका विपय 
मानते हैं, परन्तु जहाँ उत्तरपक्ष उसी कार्यके प्रति निमित्तकारण, यथार्थधारण और उपचरित कर्ता रूपसे 
स्वीकृत उदयपर्याय विशिष्ट द्रव्यकमंको उस कार्यों रूप परिणत न होने और ससारी आत्माकी उस कारये रूप 
परिणतिमें सहायक भी न होनेके आधार पर सर्वथा अभृतार्थ मानकर व्यवहारनयका विपय मानता है वहाँ 
पू॑ंपक्ष उसे वहाँ पर उस कार्य रूप परिणत न होनेके आधार पर अभृतार्थ और संसारी आत्माकी उस कार्य 
रूप परिणतिमे सहायक होनेके आधारपर भतार्थ मानकर व्यवहारनयका विषय मानता हैं । 
उपर्युक्त विवेचनका निष्कर्ष यह है कि ससारी आत्माके विकारभाव और चतुर्गंतिश्रमणरूप कार्य 
के प्रति दोनो पक्षोके मध्य न तो संसारी आत्माको उपादान कारण, यथार्थकारण और मुख्य कर्त्ता माननेंके 
विषयमे विवाद हैं और न उसकी कार्यकारिता, भूताथेंता और नि३रचयनय विषयताके विषयमें विवाद है । 
इसी तरह उसी कार्यके प्रति दोनो पक्षोके मध्य न तो उदयपर्याय विशिष्ट द्वव्यकर्मको निम्ित्त कारण, अर“ 
थारथ कारण और उपचरितकर्त्ता माननेके विषयमे विवाद है और न उसकी व्यवहारनयविषयताके ।वंषयर्मे 
विवाद है । दीनो पक्षोके मध्य विवाद केवल उक्त कार्यके प्रति उदयपर्यायविशिष्ट द्रव्यकर्मकी उत्तरपक्षको 
मान्य सर्वथा अकिचित्करता और सर्वंधा अभूताथंत्ा तथा पूव॑ पक्षकों मान्य कथचित्‌ अक्रिंचित्करता व 
। कथचित्‌ कार्यकारिता तथा कथचित्‌ अभूत्ता्थता व कथचित्‌ भृताथंताके विषयमे है । 


उपयु कत विवेचनके आधारपर दो विचारणीय बातें 


उपयुवत विवेचनके आधार पर दो बातें विचारणीय हो जाती है। एक तो यह कि ससारी आत्माके 
विकारभाव और चतुर्गतिश्रमणमे दोनो पक्षो द्वारा निमित्तकारणरूपसे स्वीकृत उदयपर्यायविशिष्ट द्रव्यकर्म 
को पुव॑पक्षकी मान्यताके अनुसार उस कार्यरूप परिणत न होनेके आधार पर अकिचित्कर और उपादाव कारण- 
भत संसारी आत्माकी उस कार्यहूप परिणतिमें सहायक होनेके आधारपर कायकारी माना जाए या उत्तरपक्ष- 
की मान्यताके अनुसार उसे वहाँपर उस कार्य रूप परिणत न होने और उपादानकारणभूत ससारी आत्माकी 
कायंरूप परिणतिम सहायक भी न होनेके आधारपर सर्वथा अकिचित्तर माना जाय। और दूसरो यह कि 
उस उदयपर्यायविशिष्ट द्रव्यकमको पूर्व पक्षकी मान्यताके अनुसार उपयु'क्त प्रकारसे कथचितु अ्िंचित्कर वे 
 कथ चित्‌ कार्यकारी मानकर उस रूपमें कथचित्‌ अभूतार्थ और अथचित्‌ भूतायं माना जाय, व इस तरह उसे 
अभतार्थ और भवताथंरूपमे व्यवहा रनयका विषय माना जाए या उत्तरपक्षकी मान्यताके अनुसार उसे वहापिर 
उपयुक्त प्रकार सर्वथा अकिंचित्कर मानकर उस रूपमे सर्वथा अभूतार्थ मावा जाए व इस तरह उसे सर्वया 


अभुताथ रूपमे व्यवहारनयका विषय माना जाए । 
उपयुक्त दौनो बातोंमेसे प्रथम बातके सम्बन्धभे विचार करनेके उद्देशयसे ही खानिया तत्त्वचचकि 
अवसरपर दोनो पक्षोकी सहमतिपुर्वक उपयुक्त प्रथम अड्नन उपस्थित किया गया था। इतना ही नही, खानिया 


तत्त्वचर्चाके सभी १७ प्रश्न उभयपक्ष की सहमति पूर्वक ही चर्चाके लिये प्रस्तुत किये गये थे । 
:- - , यहाँ प्रसगृवश मं इतना सकेत कर देना उचित समझता हूँ कि तत्त्वचर्चाकी भूमिका तैयार करनेके 


स्तन 


३ | षर्म ओर सिद्धान्त : १७६ 


अवसरपर पं ० फलचन्द्रजीने मेरे समक्ष एक प्रस्ताव इस आशयका रखा था कि चर्चाके लिए जितने प्रवनें 
उपस्थित किये जायेंगे वे सब उभय पक्षेकी सहमतिसे ही उपस्थित किये जायेंगे और उपस्थित सभी प्रहनोंपर 
दोनो पक्ष प्रथमतः अपने-अपने विचार आगमके समर्थन पूर्वक एक दूसरे पक्षके समक्ष प्रस्तुत करेंगे तथा 
दोनों ही पक्ष एक दूसरे पक्षके समक्ष रखे गये उन विचारोपर आगमके आधारपर ही अपनी आलोचनाएँ एक 
दूसरे पक्षके समक्ष प्रस्तुत करेंगे और अन्तमे दोनो ही पक्ष उन आलोचनाओका उत्तर भी आगमसे प्रमाणित 
करते हुए एक दूसरे पक्षके समक्ष प्रस्तुत करेंगे । । 

यद्यपि प० फूलचन्द्र जीके इस प्रस्तावको मैंने सहषं तत्काह स्वीकार कर लिया था, परन्तु चर्चाके 
अवसरपर पं० फूछचन्द्रजी सोनगढके प्रतिनिधि नेमिचन्द्रजी पाटनीके दुराग्रहक्े सामने झुककर अपने ,उक्त 
प्रस्तावको रचनात्मक रूप देनेके लिए तैयार नही हुए । इसका परिणाम यह हुआ कि जो सभी प्रइन उभ्य॑ 
पक्ष सम्मत होकर दोनो पक्षोको समान रूपसे विचारणीय थे, वे पूव॑पक्षके प्रश्न बनकर रह गये ओर उत्तर- 
पक्ष उनका समाधानकर्त्ता बन गया । 

यतः प्रइनोको प्रस्तुत करनेमे पूब॑पक्षने प्रमुख भूमिकाका निर्वाह किया था, अतः उत्ते एक तो पं० 
फूलचन्द्रजीके उक्त परिवर्तित रुखको देखकर उसको दृष्टिसि ओझल कर देना पड़ा और दृसरी बात यह भी 
थी कि उसके सामने तत्त्वनिर्णयका उद्देश्य' प्रमुख था' व उसको अणु मात्र भी यह कल्पना नही थी कि उत्तरः 
पक्ष पूवपक्षकी इस सहनशीलताका दुरुपयोग करेगा। परन्तु तत्त्वचर्चा अध्ययनसे यह स्पष्ठ' होता है कि उत्तर 
पक्ष पूर्व॑पक्षकी सहनशीलताका तत्त्वचर्चामे अधिकसे अधिक दुरुपयोग किया हैं। यह बात तत्त्वचर्चाकी इस 
समीक्षासे भी ज्ञात हो जायगी । । 


समीक्षा लिखनेमे हेतु 


यत' उभय पक्ष सम्मत वे सभी प्रइन उपयु क्‍त प्रकार पुवपक्षके प्रइन बन गये ओर उत्तरपक्ष उनका 
समाघानकर्त्ता । अत. इस समीक्षाका लिखना तत्त्वनिणंय करनेकी दृष्टिसि आवश्यक हो गया है । एक बात 
और है कि प॑० फूलचन्द्रजीके प्रस्तावके अनुसार दोनो पक्ष प्रत्येक प्रशनपर यदि अपने-अपने विचार भ्रस्तुत 
करते तो दोनो पक्षोकी अन्तिम सामग्री एक-दूसरे पक्षकी समालोचनासे अछूती रहती । और इस तरह दोनो 
पक्षोकी अन्तिम सामग्रीपर मतभेद रहनेपर तत्त्वनिर्णयं करनेका अधिकार तत्त्वजिज्ञासुओंको प्राप्त होता । 
परन्तु जिस रूपमें तत्त्वचर्चा सामने है उसमे अन्तिम उत्तर उत्तरपक्ष का होनेसे तत्त्वजिज्ञासुओको वत्त्वनिर्णय 
कर लेना सम्भव नही रह गया है। इस दृष्टिसि भी इस समीक्षाको उपयोगिता बढ गई है । 


उत्तरपक्ष द्वारा अपने उत्तरमे विपरीत परिस्थितियोका निर्माण 


पूवंभे बतलाया जा चुका है कि प्रकृत प्रइनको प्रस्तुत करनेमे पुवंपक्षका आशय इस बातको निर्णोत 
करनेका था कि द्रव्यकर्मका उदय संसारी आत्माके विकारभाव और चतुर्गंतिश्रमणमें निमित्त रूपसे अर्थात्‌ 
सहायक होने रूपसे कार्यकारी होता है या वह वहाँ पर सवंथा अकिचित्कर ही बना रहता है व ससारी 
आत्मा द्रव्यकमंके उदयका सहयोग प्राप्त किये बिना अपने आप ही विकारभाव तथा चतुर्गंतिश्रमण करता, 
रहता है। उत्तरपक्ष प्रइनको प्रस्तुत करनेमे पृवंपक्षके इस आश्ययको समझता भी था, अन्यथा वह अपने 
तृतीय दौरके अनुच्छेदम पूव॑पक्षके प्रति ऐसा क्यों लिखता कि “एक ओर तो वह द्रव्यकर्मके उदयको निमित्त 
रूपसे स्वीकार करता है ।”” परनल्‍्तु जानते हुए भी उसने अपने प्रथम दोरमें, प्रश्नका उत्तर न देकर उससे 
भिन्‍न नयविषयता और कतुं-कर्म सम्बन्धकी अमग्रासगिक और अनावद्यक चर्चाकों प्रारम्भ कर दिया । इस 
तरह यह स्पष्ट हो जाता हैं कि उत्तरपक्षते अपने उत्तरमें विपरीत परिस्थितियोका निर्माण किया है और 


१७२ : सरस्वती-वरद॒पुत्र प॑० ब॑शोधर व्याकरणाचार्य अभिननन्‍दन-प्रंस्य॑ 


इसके कारण ही पूर्वपक्षको अपने तृतीय दौरके अनुच्छेद यह लिखना पडा कि “आपके द्वारा इस प्रशनका 
उत्तर न तो प्रथम बक्‍्तव्यमे दिया गया हैं और न दूसरे वक्‍तव्यमे दिया गया हैं--यत्यपि आपके प्रथम ववत- 
ग्यके ऊपर प्रतिशंका उपस्थित करते हुए इस ओर आपका ध्यान दिल्लाया गया था | आपने अपने दोनो 
वक्‍तव्योंमें निमित्त-करतु-कर्म सम्बन्धकी अप्रासगिक चर्चा प्रारम्भ करके मुरू प्रइनके उत्तरको ठालनेका प्रयत्न 
किया हैं । 
उत्तरपक्षका पव्वंपक्षपर उल्टा आरोप 
ऊपर किये गये स्पष्टीकरणसे यह ज्ञात हो जाता है कि उत्तरपक्षने अपने तृतीय दौरके अनु० २ में जो 
यह लिखा है कि “वस्तुस्वरूपकों स्पष्ट करनेकी दृष्टिसि जो उत्तर हमारी ओरसे दिया गया हैं वह अग्रासग्रिक 
है या अपरपक्षका यह्‌ कथन अप्रासगिक ही नही सिद्धान्तविरुद्ध है जिसमें उसकी ओरसे विकारका कारण 
वाह्य सामग्री है इसे यथार्थ कथन माना गया है ।/ सो उसका--उत्तरपक्षका ऐसा लिखना उल्टा चोर कोत- 
वालको डाँठे' जैसा ही है, वयोकि उसने स्वयं तो पृर्वेपक्षके प्रदनका उत्तर न देकर मयविपयता और कतृ-कर्म 
सम्बन्धकी अप्रासगिक और अनावश्यक चर्चा प्रारम्भ की, लेकिन अपनी इस च्ुटिको स्वीकार न कर उससे 
अप्रासंगिकताका उल्टा पूव॑पक्षपर ही आरोप लगाया । इससे यही स्पष्ट होता है कि उत्तरपक्षने पूव॑पक्षके 
प्रदनका उत्तर देनेंसें आनाकादी की है और इसे छिपानेके लिये ही उसने उक्त अध्रासग्रिक और अनावश्यक 
चर्चा प्रारम्भ की । यही कारण हैँ कि उसके इस प्रयत्नको पुवंपक्षते अपने वक्‍तव्यमें मूल प्रइ्नके उत्तरको 
टालनेका प्रयत्न कहा है । इसी तरह उत्तरपक्षनें अपने उपयुक्त वक्‍तव्यमे जो यह लिखा हैँ कि 'विकारका 
कारण बाह्मयसामग्नी है इसे यथार्थ कथन माना गया हैँ सो यह भी पृववंपक्षके ऊपर उत्तरपक्षका भिथ्या 
आरोप है, क्योकि पूर्वप्रक्ष, जैसाकि पुर्वमे स्पष्ट किया जा चुका है, विकारकी कारणभूत वाह्मसामग्रीको 
उत्तरपक्षके समान अयथार्थ कारण ही मानता हैँ । 
इस विषयमे दोनो पक्षोके मध्य यह मतभेद अवश्य है कि जहाँ उत्तरपक्ष विकारकी कारणभूत उस 
बाह्मसामग्रीको वहाँ पूर्वोक्त प्रकार सवंथा अकिचित्कर रूपमें अयथाय कारण मानता है वहाँ पूर्वपक्ष उसे 
वहाँ पूर्वोक्तप्रकार ही कथंचित्‌ अकिचित्कर और कथचित्‌ कार्यकारी रूपमें अयथार्थ कारण मानता है। दोनो 
पक्षोकी परस्पर विरोधी इन मान्यताओमेंसे कौन-सी मान्यता आगमसस्मत है और कौन-सी आगमसम्भत 
नही है। इस पर आगे विचार किया जायगा । 
इसी प्रकार उत्तरपक्षने अपने तृतीय दौरके अनु० रे में पुव॑पक्ष द्वारा तृतीय दौरमें उद्घुत 'द्वयक्ृतो 
लोके विकारों भवेतः इस आगमवाक्यकों लेकर उसपर (पूर्वंपक्षपर) मिथ्या आरोप लगानेके लिये लिखा है 
कि 'अपरपक्षने पद्सनन्दिपचविशतिका २३-७ के 'हयकृतो छोके विकारों भवेत्‌' इस कथनको उद्घृत कर जो 
विकारको दो का कॉये बतलाया है सो वहाँ देखनां यह हैं कि जो विकाररूप कार्य होता है वह किसी एक 
द्रव्यकी विभावपरिणति है या दो द्रव्योकी मिलकर एक विभावपरिणति हैं? वह दो द्रव्योकी मिलकर 
एक विभावपरिणति है यह तो कहां नहीं जा सकता, क्योकि दो द्रव्य मिलकर एक कार्यको त्रिकालमे 
नही कर सकते ।' 
इस विषयमें मेरा कहना हैं और उत्तरपक्ष भी जानता है कि उक्त आगमवाक्यका यह अभिम्राय नहीं 
है कि दो द्रव्योकी सिंलकर एक विभावपरिणति होती है, अपितु उसका अभिप्राय यही है कि एक वस्तुकी 
विकारी परिणति दुसरी अनुकूल वस्तुका सहयोग मिलनेपर ही होती है व पूव॑ंपक्षने इसी आदशयसे उक्त आगम- 
वाक्यको अपने वक्‍तव्यमें उद्घृत किया है, दो द्रव्योकी मिलकर एक विभावपरिणति होती है, इस आशयसे 
नही । ईस तरह उत्तरपक्षका पूव॑पक्षपर यह आरोप छगाना भी मिथ्या है । 


३ / धर्म और सिद्धान्त : १७रे 


जान पडता है कि उत्तरपक्ष पुर्वपक्षपर उक्त प्रकारका मिथ्या आरोप छगानेकी दृष्टिसि ही उक्त 
आगमवाक्यका यह अभिप्राय लेना चाहता है कि दो द्रव्योकी मिलकर एक विभावपरिणति होती हैं । इस तरह 
कहना चाहिए कि उत्तरपक्षकी यह वृत्ति उस व्यक्तिके समान है जो दूसरेको अपशकुन करनेके लिये अपत्ती 
आँख फोडनेका प्रयत्न करता है । 

अन्तमें मैं कहना चाहता हूँ कि तत्त्वफलित करनेकी दृष्टिसिकी जानेवाली इस तत्वचर्चामे ऐसे सारहीन 
और अनुचित प्रयत्न करना उत्तरपक्षके लिये शोभास्पद नही हैं। किन्तु उसने ऐसे प्रयत्न तत्वचर्चामें स्थान+ 
स्थानपर किये है । इससे यही निष्कर्ष निकलता है कि उत्तरपक्षने अपने इसप्रकारके प्रयत्नो द्वारा पुवपक्षको 
उलझा देना ही अपने लिये श्रेयस्कर समझ लिया था । 

उत्तरपक्षके इस तरहके प्रयत्नोका एक परिणाम यह हुआ है कि खानिया तत्त्वचर्चा तत्त्वचर्चा न रह- 
कर केवल वितण्डाबाद बन गई है और वह इतनी विशालकाय हो गई है कि उसमेसे तत्त्व फलित कर लेना 
विद्वानोके लिए भी सरल नही है । 

यद्यपि परवेपक्षते अपने वक्‍तव्योमें शक्ति भर यह प्रयत्न किया है कि खानिया तत्वचर्चा तत्व 
फलित करने तक ही सीमित रहे । परन्तु इस विषयमे उत्तरपक्षका सहयोग नहीं मिल सका, यह खेदकी 
बात है। 

वास्तविक बात यह है कि इस तत्त्वचर्चामें उत्तरपक्षने अपनी एक ही दृष्टि बना छी थी कि जिस 
किसी प्रकारसे अपने पक्षको विजयी बनाया जावे । इसलिए उसके आदिसे अन्त तकके सभी प्रयत्न केवल अपने 
उक्त ३हश्यकी पूततिके लिए ही हुए है । 

यहाँपर मैं एक बात यह भी कह देना चाहता हूँ कि उत्तरपक्षने अपने पक्षके समर्थनमे' जिस आगमको 
पग-पगपर दुहाई दी है उसका उसने बहुतसे स्थानोपर साभिप्राय अनर्थ भी किया है। जैसा कि पूर्वर्में बत- 
लाया जा चुका हैं कि पद्मनन्दि पचरविद्धतिका २३-७ का उसने पूर्वपक्षका भिथ्या विरोध करनेके लिए जान- 
बृझ्कर विपरीत अर्थ करनेका प्रयत्न किया हैं और इसी तरहके प्रयत्न उसने आगे भी किये है जिन्हे यथास्थान 
प्रकाशम छाया जायंगा । 

प्रदनोत्तर २ की सामान्य समीक्षा | 
पर्व॑पक्षका प्रदन--जीवित शरीरकी क्रियासे आत्मामे घर्म-अघम होता है या नही ? त० च० पृ० ७६। 
उत्तरपक्षाका उत्तर--जीवित शरीरकी क्रिया पुदुगलू द्रव्यकी पर्याय होनेके कारण उसका अजीव 


तत्त्वमे अन्तर्भाव होता है, इसलिए वह स्वयं जीवका न तो धमंभाव है और न अधघर्ममाव ही है । त० च० 
पु० ७६। ह 


प्रव्न प्रस्तुत करनेमे पूर्व॑पक्षका अभिप्राय--.पूर्व॑पकक्ष जीवित शरीरकी क्रियासे आत्मामें धर्म और 
अधघमम मानता है। यत उत्तरपक्ष जीवित शरीरकी क्रियासे आत्मामें धर्म और अघधरमम स्वीकार करनेंके लिये 
तैयार नही है, अत उसने उत्तरपक्षके समक्ष प्रकृत प्रश्न प्रस्तुत किया था । 

जीवित शरोरकी क्रियासे पुवंपक्षका आशय--जोवित शरीरकी क्रिया दो प्रकारकी होती है-- 
एक तो जीवके सहयोगसे होनेवाली शरोरकी क्रिया और दूसरी शरोरके सहयोगसे होनेवालो जीवकोी क्रिया । 
इन दोनोमेंसे प्रकृतमे पूवंपक्षको शरीरके सहयोगसे होनेवाली जीवकी क्रिया ही विवक्षित हे, जीवके सहयोगसे 
होनेवाली शरीरकी क्रिया विवक्षित नही है। इसका कारण यह है कि घर्मं और अधघमं ये दोनों जीवकी ही 
परिणतियाँ हैं और उनके सुख-दु ख रूप फलका भोकता भो जीव ही होता है । अत जिस जीवित शरीरको 
क्रियासे आत्मासे घमं और अधम होते हैं उसका कर्त्ता जीवको मानना ही युक्तिसंगत है, शररीरको नहीं । 


१७४ * सरस्वतौ-वरदपुत्र पं० वंश्ीघर व्याकरणाचाय अभिनस्वन-प्रत्य 


उत्तरपक्षफे चरपर विमम--उत्तरपक्षने प्रश्नका जो उत्तर दिया है उत्तसे उत्तरपक्षकी यह मान्यता 

ज्ञात होती हैँ कि वह जोबित शरीरकी क्रियाको मात्र पुद्गलद्रव्यकी पर्याय मानकर उसका अजीव तत्त्वमे 
अन्तर्भाव करके उससे आत्मामे धर्म और अधर्म होनेफा निपेघ करता है । उत्तरपक्षकी इस मान्यतामें पूर्वपक्षको 
जीवके सहयोगसे होनेवाली शरोरकी क्रियाकी अपेक्षा तो कुछ विरोध नही है, परन्तु आत्मामें होनेवाले धर्म 
और अधरमके प्रति पूर्वपक्ष द्वारा कारण रूपसे स्वीकृत शरीरके सहयोगसे होनेवाली जीवकी क्रियाकी अपेक्षा 
विरोध हैँ । यदि उत्तरपक्ष पूर्वपक्षको मान्य शरोरके सहयोगसे होनेंवाली जीवकी क्रिया रूप जीवित, शरीरकी 
क्रियाको स्वीकार न करे या स्वीकार करके भी उसको पुदुगल द्रव्यकी पर्याय मानकर अजीव तत्त्वमें अन्तर्भूत 
करें तथा उससे आत्मामे घर्मं और अधर्मकी उत्पत्ति न माने तो उसकी इस मान्यतासे पूवव॑ंपक्ष सहमत नही है, 
क्योकि चरणानुयोगका समस्त प्रतिपादन इस बातकी पुष्टि करता हैँ कि शरीरके सहयोगसे होनेवाली जीवकी 
क्रिया जीवित शरीरकी क्रिया है और पुदुगल द्रव्यकी पर्याय न होनेसे अजीव तत्त्वमें अन्तभृंत न होकर जीवकी 
पर्याय होनेसे जीव तत्त्वमें अन्तभृत होतो है तया उससे आत्मामें धर्मं और अधम उत्पन्त होते है । 
उत्त रपक्षके समक्ष एक विचारणोय प्रदन 

' उत्तरपक्ष यदि शरीरके सहयोगसे होने वाली जोवकी क्रियाकों स्वीकार न करे या स्वीकार करके भी 
उसे पुदुगल द्रव्यकी पर्याय मानकर उसका अजीव तत्त्वमें अन्तर्भाव करें तथा उसको आत्मामे होनेवाले धर्म 
और अधरममंके प्रति कारण न माने तो उसके समक्ष यह प्रश्न उपस्थित होता है कि आत्मामे धर्मं और अधमंकी 
उत्पत्तिका आधार क्या है ? किन्तु पूर्वपक्षके समक्ष यह प्रश्न उपस्थित नहीं होता, क्योकि वह शरीरके सह- 
योगसे होनेवाली जीवकी क्रियाको आत्मामे होनेवाले धर्मं और अधघर्मके प्रति कारण रूपसे आघार मानता है ! 


यदि उत्तरपक्ष यह कहे कि धर्म और अधमंकी उत्पत्तिमे आत्माका पुरुषार्थ कारण है, तो वह पुरुषा् 
शरीरके सहयोगसे होनेवाली जीवकी क्रियासे भिन्‍न नही हैं। इसका विवेचन आगे किया जायेगा । इसके 
अलावा यदि वह यह कहे कि आत्मामें धर्म और अधमं आत्माकी कार्याव्यवहितपूर्वक्षणवर्त्ती पर्यायरूप नियतिके 
अनुसार होते है तो इस प्रकारकी नियतिका निर्माण आत्माकी नित्य उपादान शक्ति (स्वाभाविक योग्यता) 
के आधारपर शरीरके सहयथोगसे होनेवाली जीवकी क्रियारूप आत्मपुरुषार्थके बलपर ही होता है । इसका 
विशेष कथन प्रशइनोत्तर एककी समीक्षामें किया जा चुका हैं और आगे भी प्रकरणानुसार किया जायेगा । 


प्रकृत विषयके सम्बन्धमे कतिपय आधारभूत सिद्धान्त 

(१) धर्म और अधर्म दोनो जीवकी भाववती शक्तिके परिणमन है और शरीरके सहयोगसे होवेवालो 
जीवकी प्रवृत्ति-निवृत्तिरूप क्रिया उसकी (जीवकी) क्रियावती शक्तिका परिणमन है । और जीवकी क्रियावती 
शक्तिका यह प्रवृत्ति-निवृत्तिरूप क्रियापरिणाम ही उसकी भाववती शक्तिके परिणमन स्वरूप घ॒र्मं और अधर्म 
में कारण होता है | 

(२) प्रकृतमें 'जोवित शरीर! पदके अन्तर्गत 'शरीर' शब्दसे शरीरके अग्रभूत द्रव्यमत, वचन 
(बोलनेका स्थान मुख) और शरीर इन तीनोका ग्रहण विवक्षित है, क्योकि जीवकी भाववती शक्तिके परिण- 
मनस्वरूप धर्मं और अधर्म॑में जीवकी क्रियावती शक्तिका प्रवृत्ति-निवृत्ति्प जो क्रियारूप परिणाम कारण 
होता हैं वह शरीरके अगभूत द्रव्यमन, वचन (मुख) और शरीर इन तीनोमेंसे प्रत्येकके सहंयीगसे अलग-अलग 
प्रकारका होता है तथा जीवकी क्रियावती शक्तिका वह क्रियापरिणाम यदि बाह्य पदार्थेकि-अति श्रवृत्तिरूप होता 
है तो उसके सहयोगसे आत्माकी उस भाववती शक्तिका वह परिणमन अधर्म रूप होता है और थ्रदि उसी 
क्रियावती शक्तिका वह क्रिया परिणमन बाह्य पदार्थीके प्रति श्रवृत्तिसे निवृत्तिर्प होता हैं तो उसके सहयोगसे 
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आत्माकी उस भाववती शक्तिका वह परिणमन धर्मरूप होता है । इसका स्पष्टीकरण निम्न प्रकार है--- 


जीव द्रव्यमनके सहयोगसे शुभ-अशुभ सकलपके रूपमे प्रवृत्तिरूप या इस प्रकारकी प्रवृत्तिसे निवृत्तिरूप 
आत्म-व्यापार करता है, वचनके सहयोगसे शुभ-अशुभ बोलनेके रूपसे प्रवृत्तिरूप या इस प्रकारकी प्रवृत्तिसे 
निवुत्तिरूप आत्म-व्यापार करता हैं और शरीरके सहयोगसे शुभ-अशुभ हलून-चलनके रूपमे प्रवृत्तिरूप या 
उस प्रकारकी प्रवृत्तिसे निवृत्तिऱ्प आत्म-व्यापार करता है। द्रव्यमन, वचन और शरीरके सहयोगसे होनें- 
वाला जीवका उक्त शुभ-अशुभ प्रवृत्तिक्प या उस प्रकारकी प्रवृत्तिसे निवृत्तिरूप आत्म-व्यापारका अपर नाम 
आत्म-पुरुषा्थ है और इसे ही जीवकी क्रियावती शक्तिके परिणमनके रूपमें जावकी क्रियारूप जीवित शरीरकी 
क्रिया कहते है । 

(३) जीवका संसार, शरीर और भोगोके प्रति अथवा हिंसा, झूठ, चोरी, भोग और संग्रह रूप पाँच 
पापोके प्रति उक्त प्रकारका मानसिक, वाचनिक और कायिक प्रवृत्तिरूप आत्म-व्यापार अशुभ कहलाता हैँ व 
उसका देवपूजा, गुरुभक्ति, स्वाष्याय, सयम, तप, दान, अणन्नत, महात्नरत, समिति आदिके प्रति मानसिक 
वाचनिक और कायिक प्रवत्तिऱृप आत्मव्यापार शुभ कहलाता है। तथा उसका इन मानसिक, वाचनिक 


और कायिक शुभ-अशुभ प्रवृत्तिरूप आत्मव्यापारोसे मन, वचन और काययुप्तियोके रूपमे निवृत्तिरूप शुद्ध 
आत्मव्यापार होता है । 


(४) शरीरके अंग-भत द्रव्य मन, वचन और शरीरके सहयोगसे होनेवाले उक्त तीनों प्रकारके आत्म- 
व्यापारोमेंसे शुभ और अशुभ प्रवृत्तिरूप दोनो प्रकारके आत्मव्यापारोंसे जीव यथायोग्य शुभ और अशुभ कर्मो- 
का बन्ध करता है व उक्त प्रकारकी प्रवृत्तिसे मनोगुष्ति, वचनगुप्ति, और कायगुप्तिके रूपमे निवृत्तिरूप 
आत्मव्यापारोसे जीव उन कर्मोंका संवर और निर्जंरण करता है। इस तरह बद्धकर्मोंके उदयसे जीवमें भाव- 
वती शक्तिके विभाव परिणामके रूपमें अघमंभाव प्रगट होता है तथा बघनेवाले कर्मोके बन्धमे रुकावटरूप 


संवर और बद्ध कर्मकि उपशम, क्षय और क्षयोपशमरूप निर्जरणसे जोवमे भाववती शक्तिके स्वभावपरिणमनके 
रूपमे घर्मभाव प्रगट होता है । 


यहाँपर यह ज्ञातव्य है कि जब तक प्रथम गुणस्थानमे विद्यमान जीव केवल अशुभ प्रवृत्ति करता है 
तब तक वह यथायोग्य कर्मोका बन्ध ही करता हैँ । तथा प्रथम, द्वितीय और तृतीय गुणस्थानोमे विद्यमान 
जीव जो अशुभ प्रवृत्तिके साथ शुभ प्रवृत्ति करते है वे भी यथायोग्य कर्मोंका बन्ध ही करते हैं। इतना ही 
नही, यदि कदाचित्‌ कोई मिथ्यादृष्टि भव्य या अभव्य जीव आसक्तिवश होनेवाली अशुभ प्रवृत्तिका सर्वथा 
त्याग कर अदक्तिवश होनेवाली अजुभ प्रवृत्तिके साथ शुभ प्रवृत्ति करने लगा हो तो वह भी कर्मोका बन्ध ही 
करता है । इसके अतिरिक्त यदि कोई मिथ्यादुष्टि भव्य या अभव्य जीव कदाचित्‌ आसक्तिवद होनेवाली 
अशुभप्रवृत्तिके स्वंधा व्याग पृ्वंक अशक्तिवश होनेवाली अशुभ प्रवृत्तिका एकदेश या सर्वदेश त्याग कर देता है 
तथा यथावश्यक या किचित्‌ अनिवायें अशक्तिवश होनेवाली अशुभ प्रवृत्तिके साथ प्रधानतया शुभ प्रवृत्ति करने 
लगता है तो वह भी कर्मोका बन्ध ही करता है ।. लेकिन कोई विरला मिथ्यादृष्टि भव्य जीव या सम्यग- 
मिथ्यादृष्टि जीव आसक्तिवश होनेवाली अशुभ प्रवृत्तिके स्वंया त्यागके आघारसे करणलब्धिके रूपमें आत्मोन्मुख 
हो जाता है तो वह यथायोग्य कर्मोंका सवर और निर्जरण भी करने लगता है व अशक्तिवद होनेवाली अशुभ 
भ्रवृत्तिक साथ शुभ प्रवृत्ति करता हुआ कर्मोका आस्रव और बन्ध भो करता है । इसी प्रकार आशक्तिवश 
होनेवालो अशुभप्रवृत्तिके सवंथा त्याग पूर्वक आत्मोन्मुखताको प्राप्त प्रथम, तृतीय या चतुर्थ गुणस्थानवर्ती जीव 
यदि अशक्तिवश होनेवाछी अशुभ प्रवृत्तिका भी एक देश त्याग कर अपनी आत्मोन्‍्मुखतामें वृद्धि कर छेता है तो 


१७६ - सरस्वतो-वरदपुत्र पं० बंशीधर व्याकरणाचाय॑ अभिननन्‍दन-प्रन्य 


वह यथायोग्य क्मोके संवर और निजेरणमे वृद्धि कर यथायोग्य रूपमे विद्यमान अशक्तिवश होनेवालो अशुभ 
प्रवृत्तिके साथ शुभ प्रवृत्तिके आघारपर कर्मोका आस्रव और वन्ध करता हैं। इसी प्रकार आसक्तिवश होने- 
वाली अशुभ प्रवृत्तिके सवंथा त्यागपूर्वक आत्मोन्मुखताको प्राप्त प्रथम, तृतीय, चतुर्थ या पचम गुणस्थानवर्ती 
जीव यदि अशक्तिवश होनेवाली प्रवृत्तिका यथायोग्य सर्वदेश त्यागकर अपनी आत्मोन्मुखतामे और भी वृद्धि 
कर लेता हैं तो वह यथायोग्य कमेके सवर और निर्जरणमे और भो वृद्धि करके यथायोग्य रूपमे विद्यमान 
अशक्तिवद् होनेवाली अज्ुभ प्रवृत्तिके साथ शुभ प्रवृत्तिक आधारपर कर्मोका आज्तनव और बन्ध करता है | 
इसी तरह आसक्तिवश होनेवाली अशुभ प्रवृत्तिके स्वंथा त्यागयूवंक आत्मोन्मुखताकों प्राप्त प्रथम, तृतीय, 
चतुर्थ, पंचम या पष्ठ गुणस्थानवर्ती जीव यदि अशवितिवद्य होनेवाली अज्षुभ प्रवृत्तिका सर्वथा त्यागकर अपनी 
आत्मोन्मुखतामें और भी वृद्धि कर लेता हैं तो वह यथायोग्य कमोके संवर और निर्जरणमे और भी वृद्धि 
करके क्रमशः सप्तम, अष्ठम, नवम और दम गुणस्थानोमें पहुँचकर केवल आम्यन्तर शुभ प्रवृत्तिके आधार- 
पर कर्मोंका आख्रव और बन्ध करता हैं । इसी तरह ऐसा ददाम गुणस्थानवर्ती जीव अन्तर्में अपनी शुभ पुरुषार्थ- 
रूप प्रवृत्तकों भी समाप्त कर यथायोग्य आत्मोन्मुखताकी पूर्णताकों प्राप्प होकर संवर और निर्जरणमें 
वृद्धि कर एकादश या द्वादश गुणस्थानमे और द्वादश गुणस्थानके पश्चात्‌ त्रयोदश गुणस्थानमे केवल मानसिक, 
वाचनिक और कायिक योगप्रवृत्तिक आधारपर मात्र सातावेदनीय कर्मका केवल प्रकृति और प्रदेश बन्धके 
रूपमें आस्रव और बन्ध करने लग जाता है और त्रयोदश गुणस्थानवर्ती जीवकी जब उक्त योगग्रवृत्ति भी 
समाप्त हो जाती है तो वह चतुदंश गुणस्थानके प्रारम्भमे पूर्ण सवरको प्राप्त कर तथा अन्त समयमें शेष 
विद्यमान अधातिया कर्मोंका भी क्षयके रूपमे पूर्ण नि्जंरण करके नोकमोसे सर्वंथा सम्बन्ध समाप्त कर सिद्ध 
पदवीको प्राप्त हो जाता है । 

इस विवेचनसे यह स्पष्ट हो जाता है कि जीव अपनी क्रियावती शक्तिके परिणमनस्वरूप शुभ-अशुभ 
प्रवृत्तिकप जीवित-दारीरकी क्रियाके आधारसे अपनी भाववती शक्तिके परिणमनस्वरूप विभावरूप अधमंभावकी 
प्राप्त होता है और अपनी क्रियावती शक्तिके परिणमनस्वरूप शुभ-अशुभ प्रवृत्तिसे निवृत्तिरूप जीवित शरीर- 
की क्रियाके आधारसे वह अपनी भाववतों शक्तिके परिणमनस्वरूप स्वभावरूप घमंभावको प्राप्त होता है । 

इस विवेचनके आधारसे उत्तरपक्ष यदि कदाचित्‌ प्रकृत विषय सम्बन्धी आगमके अभिप्रायको समझते 
की चेष्टा करे, तो मुझे विदवास है कि वह पूबंपक्षकी इस मान्यताकों नियमसे स्वीकार कर लेगा कि शरीरके 
सहयोगसे होनेवाली जीवकी क्रियारूप जीवित शरीरकी क्रियासे आत्मामें घम्म-अधर्म होता है । ' 

प्रदनोत्तर ३ की सामान्य समीक्षा 
पूव॑पक्षका प्रइन--जीवदयाको धर्मं मानना मिथ्यात्व है क्या २--त० च० पृ० ९३। 


उत्तरपक्षका उत्तर--(क) इस प्रइनमें यदि “घ॒र्मं'” पदका अर्थ पृण्यभाव है तो जीवदयाको पुण्य 
भाव मानना मिथ्यात्व नही है, क्योकि जीवदयाकी परिगणना शुभपरिणामोमें की गईं है और शुभ परिणामकी 


आगममें पुण्यमाव माना है ।--त्त० च० पु० ५३ । 
(ख) यदि इस प्रइनमें 'घर्म'” पदका अर्थ वीतराग परिणंति लिया जाये तो जीवदयाको धर्म मानना 


मिथ्यात्व है, क्योकि जीवदया पुण्यभाव होनेके कारण उसका आख़व और बन्घतत्त्वमें अन्तर्भाव होता है, सवर 
और निजंरा तत्त्वमें अन्तर्भाव नही होता ।---त० च० पु० ९३ ॥ 


जीवदयाके प्रकार | 
(१) जीवदयाका एक प्रकार पुण्यभाव रूप हैं। इसे आगमके आधारपर उत्तरपक्षके समान पूर्वक 


का 


| 
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भी मानता है तथा उत्तरपक्षके समान पूर्व॑पक्ष यह भी मानता है कि पुण्यभाव रूप होनेके कारण उसका 
अन्तर्भाव आख॒व और वन्धतत्वमे होता है सवर और निर्जरामे अच्तर्भाव नही होता । इसके सम्बन्धमें 
दोनो पक्षोमें इतना मतप्ेद अवश्य है कि जहाँ पूर्व॑पक्ष पुण्यभाव रूप जीवदयाको व्यवहारधमं रूप जीव 
दयाकी उत्पत्तिमे कारण मानता है वहाँ उत्तरपक्ष इस बातकों स्वीकार करनेके लिए तैयार नही है । 
पुण्यभाव रूप जोवदया व्यवहारधमं रूप जीवदय की उत्पत्तिमे कारण होती है, इस बातको आगे स्पष्ट 


किया जायेगा । 


(२) जीवदयाका दूसरा प्रकार जीवके शुद्ध स्वभावभूत निरचयघर्मरूप हैं । इसकी पुष्टि पू्व॑पक्षने 
अपने द्वितीय और तृतीय दौरोमे घवल पुस्तक १३ के पृष्ठ रेए९२ पर निर्दिष्ट निम्न वचनके आधार- 
पर को हँ-- 

“करुणाए जोवसहावस्स कम्मजणिदत्तविरोहादो 
अर्थ--करुणा जीवका स्वभाव है अत- इसके कमंजनित होनेका विरोध है । 


यद्यपि घवछाके इस वचनमे जीवदयाकों जीवका स्वत सिद्ध स्वभाव बतछाया है, परन्तु जीवके 
स्वत सिद्ध स्वभावभ्ुत वह जीवदया अनादिकालसे मोहनीय कर्मकी क्रोध प्रकृतियोके उदयसे विकृृत रहती 
आई है, अत मोहनीय कर्मकी उतर क्रोध प्रकृतियोके यथास्थान यथायोग्य रूपमे होनेवाले उपशम, क्षय या 
क्षयोपशमसे जब वह शुद्ध रूपमें विकासको प्राप्त होती है तब उसे नि३चयघर्मरूपता प्राप्त हो जातो है । इसका 
अन्तर्भाव आख्व और बन्धतत्त्वमे नही होता, क्योकि जीवके शुद्धस्वभावभूत होनेके कारण वह कर्मोकि आख्रव 
और बन्धका कारण नही होती हैं। तथा इसका अन्‍्तर्भाव सवर और निर्जरा तत्त्वमे भी नही होता, क्योकि 
इसकी उत्पत्ति हो सवर और निर्जरापूर्वंक होती हे । 

(३) जीवदयाका तीसरा प्रकार अद्यारूप अशुभ प्रवुत्तिसि निवृत्तिपुवंक होनेवाली दयारूप शुभ 
प्रवृत्तिके रूपमे व्यवहारधर्मरूप है। इसका समथैन पृर्वपक्षने अपने द्वितीय और तृतीय दौरोमें आगम प्रमाणोकै 
आधारपर किया है । इसका अन्तर्भाव अदयारूप अशुभ प्रवुत्तिसि निवृत्तिल्‍्प होनेके आधारपर सवर और 
निज॑राका कारण होनेसे सवर और निर्जरा तत्त्वमे होता है व दयारूप पुण्यप्रवृत्तिरूप होनेके आधारपर आखव 
और वन्घधका कारण होनेसे आख्रव और बन्धतत््वमे भी होता हैं। कर्मेके संवर और निजंरणमे कारण 
होनेसे यह व्यवहारघमंरूप जीवदया जीवके शुद्ध स्वभावभूत निश्चयधर्सरूप जीवदयाकी उत्पत्तिसे कारण 
सिद्ध होती है । 


पृण्यभूत दयाका विशेष स्पष्टीकरण 


भव्य और अभव्य दोनो प्रकारके जाव सतत विपरीताभिनिवेश और, भिथ्याज्ञानपूर्वक. आसक्तिवश 
अदयारूप सकल्‍पी पापमय अशुभ प्रवृत्ति करते रहते है । तथा कदाचित्‌ ससारिक स्वाथंवश दयारूप पुण्यमय 
शुभ प्रवृत्ति भी किया करते है । ये जीव यदि कदाचित्‌ अदयारूप सकलल्‍पी पापमय अशुभ प्रवृत्तिके साथ 
सम्यक्‌ अभिनिवेश और सम्यज्ञानपुर्वक कर्त्तव्यवश दयारूप पुण्यमय शुभ प्रवृत्ति करने लगते है तो उनके 
अन्त,.करणम उस अदयारूप सकल्‍पी पापमय अशुभ प्रवृत्तिसे घृणा उतन्‍्न हो जाती हैं और तब वे उस्त अदया- 
के सकलपी परापमय अज्ुभ प्रवृत्तिसे सवंथा निवृत्त हो जाते है । इस तरह वह पुण्यभावरूप जीवदया अदयारूप 
संकल्पी पापमय अशुभ प्रवृत्तिसे सर्वथा निवृत्तिपृवंक होनेवाली दयाहूप इप्यवव हु प्रवत्तिर्प व्यवहार घर्मकी 
उतलत्तिमे कारण सिद्ध होती है |] 

"है; । 


१७८ * सरस्वतो-वरवपुत्र पे० बंशोघर व्याकर णाचार्य अभिनन्वन-प्रन्य 


निरचयध मरूप जीवदयाका विशद्ञोप स्पष्टीकरण 


निदरचयधमंरूप जीवदयाको उत्पत्ति भव्य जीवमें ही होती है, अभव्य जीवमें नहीं । तथा उस भव्य- 
जीवमे उसकी उत्पत्ति मोहनीय कमके भेद अनन्तानुवन्धी, अप्रत्याख्यानाव रण, प्रत्याल्यानावरण और सज्वलन- 
रूप कपायोकी क्रोध प्रकृतियोका यथास्थान यथायोग्य उपशम, क्षय या क्षयोपशम होनेपर शुद्ध स्वभावके 
रूपमें उत्तरोत्तर प्रकर्षको लेकर होती हैँ । इसकी प्रतिक्रिया निम्न प्रकार है --- 


(क) अभव्य और भव्य दोनों प्रकारके जीवोकी भाववती शकवितिका अनादिकालसे अनन्तानुवन्धी आदि 
उक्त चारो कपायोऊफी क्रोध प्रकृतियोके सामूहिक उदयपुर्वक अदयारूप विभावपरिणमन होता आया हूँ । दोनो 
प्रकारके जीवोमें उस अदयारूप विभावपरिणमत्की समाप्तिमें कारणभूत क्षयोप्मम, विशुद्धि, देशना और 
प्रायोग्य ऊब्धियोके विकासकी योग्यता स्वभावत विद्यमान हैँ। भव्य जीवोंमे तो उस अदयारूप विभाव परिं 
णतिकी समाप्तिमे अनिवार्यंकारणभृत आत्मोन्मुखतारूप करणलब्विके विकासकी योग्यता भी स्वभावत विद्य- 
मान हैं । इस तरह जिस भव्य जीवमे जब क्षयोपशम, विशुद्धि, देशना और श्रायोग्य रूब्धियोका विकास हो 
जानेपर उक्त करणलब्धिका भी विकास हो जाता हैं तब सर्वप्रथम उस करणलब्धिके वलसे उस भव्य जीवमे 
मोहनीय करमंके भेद दर्शनमोहनोय कर्मकी यथासम्भवरूपमें विद्यमान मिथ्यात्व, सम्यग्मिथ्यात्व और सम्यक्‌- 
प्रकृतिऱ्प तीन प्रकृतियोका व चारित्रमोहनीयकमंके प्रथम भेद अनन्तानुवन्धी कषायकी नियमसे विद्यमान 
मान, माया और छोमभ प्रकृतियोके साथ क्रोध प्रकृतिका भी यथायोग्य उपशम, क्षय या क्षयोपशम होनेपर 
चतुर्थ गुणस्थानके प्रथम समयमें उसको उस भाववतों शक्तिका शुद्ध स्वभावभूत नि३चयवमके रूपमे एक 
प्रकार॒ुकी जीवदयारूप परिणमन होता हैं! 


(ख) इसके पश्चात्‌ उस भव्य जीवमें यदि उस आत्मोन्‍्मुखतारूप करणलब्धिका विशेष उत्क्ष हो 
जावे तो उसके बलसे उसमें चारित्रमोहनीय कर्मके द्वितीय भेद अप्रत्यास्यानावरण कपायकी नियममे विद्यमान 
मान, माया और लोभ प्रकृतियोके साथ क्रीघ प्रकृतिका भी क्षयोपशम होनेपर पचमगुणस्थानके प्रथम समयमें 
उसकी उस भाववती शक्तिका शुद्ध स्वभावभूत निरचयघधर्मके रूपमे दूसरे प्रकारकी जीवदयारूप परिणमन 
होता हैं । 

(ग) इसके भी पदचात्‌ उस भव्य जीवमे यदि आत्मोन्मुखता रूप करणलब्धिका और विद्येष उत्क्ष 
हो जावे तो उसके बलसे उसमें चारित्र-मोहनीयकमंके तृतीय भेद प्रत्यास्यानावरण कषायकी नियमसे विद्य- 
मान मान, माया और लोभ प्रकृतियोके साथ क्रोध प्रकृतिका भी क्षयोपशम होनेपर सप्तम गुणस्थानके प्रथम 
समयमे उसकी उस भाववती शब्तिका शुद्ध स्वभावभूत निर्चयघमंके रूपमें तीसरे प्रकारकी जीवदयारूप 
परिणमन होता है। यहाँ यह ज्ञातव्य है कि सप्तम गुणस्थानको प्राप्त जीव सतत सप्तमसे षष्ठ और पष्ठसे 
सप्तम दोनो गुणस्थानोमें अन्तमुहृतं कालके अन्तरालसे झूलेकी तरह झूलता रहता है । 


(घ) उक्त प्रकार सप्तमसे षष्ठ और षष्ठसे सप्तम दोनो गुणस्थानोमें झूलछते हुये उस जीवमे यदि 
सप्तमगुणस्थानसे पूर्व ही दर्शनमोहनीय कर्मकी उक्त तीन और चारित्रमोहनीय कमंके प्रथम भेद अनन्तानुबच्ची 
कषायकी उक्त चार इन सात प्रकतियोका उपशमस या क्षय हो चुका हो अथवा सप्तम गुणस्थानम ही उनका 
उपशम या क्षय हो जावें तो उसके पश्चात्‌ वह जीव उस आत्मोन्मुखतारूप करणलब्धिका सप्तम, अष्टम और 
नवम गणस्थानोमे क्रमश' अध करण, अपुर्वकरण और अनिवत्तिकरणके रूपमे और भी विद्येष उत्कप प्राप्त 
कर लेता है और तब नवम गुणस्थानमें ही उस जीवमें चारित्रमोहनीय कमके उक्त ह्ितीय और तृतीय भदरूप 
अप्रत्याव्यानावरण और प्रत्याल्यानावरण कंषायोकी क्रोध प्रकृतियोके साथ चारित्रमोहनीयकर्मके ही चतुर्थ 


# 
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भेद सज्वलन कषायकी क्रोध प्रकतिका भी उपशम या क्षय होनेपर उस जीवकी उस भाववत्ती शक्तिका शुद्ध 
स्व भावभृत निश्चयधमंके रूपभे चौथे प्रकारकी जीवदयारूप परिणमन होता है । 


इस विवेचनका तात्पयं यह हैं कि यद्यपि भव्य और अभव्य दोनो प्रकारके जीवोकी भाववती शक्तिका 
अनाविकालसे चारित्रमोहनीयकमंके भेद अनन्तानुबन्धी आदि चारो कपायोकी क्रोध प्रकृतियोके सामुहिक 
उदयपूवंक अदयारूप विभावपरिणमन होता है, परन्तु जब जिस भव्य जीवकी उस भाववती शक्तिका वह 
अदयारूप विभावपरिणमन यथास्थान उस-उस क्रोध प्रकृतिका यथासम्भव उपशम, क्षय या क्षयोपशम होनेपर 
यथायोग्यरूपमे समाप्त होता जाता हैं तब उसके बलसे उस जीवकी उस भाववतीशक्तिका उत्तरोत्तर विद्येषता 
लिये हुये शुद्ध स्वभावरूप निश्चयघमंके रूपमे दयारूप परिणमन भी होता जाता है। इतना अवश्य हैं कि उन 
उन क्रोध प्रकृतियोका यथास्थान यथायोग्यरूपमे होनेवाला वह उपशम, क्षय या क्षयोपशम उस भव्य जीवमे 
क्षयोपशम, विशुद्धि, देशना और प्रायोग्य लब्धियोके विकासपुवंक आत्मोन्‍्मुखतारूप करणलब्धिका विकास 
होनेपर ही होता है । 
व्यवहारधम रूप जीवदयाका विशेष स्पष्टीकरण 

भव्य जीवमें उपर्यक्त पाँचो लब्धियोंका विकास तब होता है जब वह जीव अपनी क्रियावती शक्तिके 
परिणमनस्वरूप सानसिक, वाचनिक और कायिक दयारूप पुण्यमय शुभ प्रवृत्तियोको क्रियावती शक्तिके ही 
परिणमनस्वरूप मानसिके, वाचनिक और कायिक अदयारूप सकलपी पापमय अशुभ प्रवृत्तियोसे मनोगुप्ति, 
वेचनगुप्ति और कायगुप्तिके रूपमे स्वेथा निवृत्तिपूर्वक करने लगता हैं। इन अदयारूप सकलपी पापमय अशुभ 
प्रवृत्तियोंसे सवंथा निवृत्तिपूवंककी जानेवाली दयारूप पुण्यमय शुभ प्रवृत्तिका नाम ही व्यवहारधमंरूप दया 
है। इस तरह यह निर्णीत हैं कि जीवकी क्रियावती शक्तिके परिणमन स्वरूप व्यवहारधमंरूप जीवदयाके 
बलपर ही भव्य जीवमे भाववती शक्तिके परिणमन स्वरूप निशचयघमंरूप जीवदयाकी उत्पत्तिमे कारणभूत 
क्षयोपशम, विशुद्धि, देशना, प्रायोग्य और करणलब्धियोका विकास होता हैं। इस तरह निशचयघमंरूप 
जीवदयाकी उत्पत्तिमे व्यवहारघमंरूप जीवदया कारण सिद्ध होती है। 


यहाँ यह ज्ञातव्य है कि कोई-कोई अभव्य जीव भी इस व्यवहारधमंरूप दयाको अगीकार करके 
अपनेमे क्षयोपशम, 'विशुद्धि, देशना और प्रायोग्य लब्धियोका विकास कर लेता हैं। इतना अवश्य है कि 
उसकी स्वभावभूत अभव्यताके कारण उसमें आत्मोन्मुखतारूप करणलूब्धिका विकास नही होता हैं । इस तरह 
उसमे भाववती शक्तिके परिणमनस्वरूप निशचयधमंरूप जीवदयाका विकास भी नही होता है । यहाँ यह भो 
ज्ञातव्य है कि भव्य जीवमे उक्त क्रोघ प्रकृतियोका यथासम्भव रूपमें होनेवाला वह उपशाम, क्षय या क्षयो- 
पशम यद्यपि आत्मोन्‍्मुखतारूप करणलब्धिका विकास होनेपर ही होता है, परन्तु उसमें उस करणलब्धिका 
विकास क्रमश क्षयोपशम, विशुद्धि, देशना और प्रायोग्य इन चारो रूव्धियोका विकास होनेपर हो होता 
हैं। अत इन चारो रूब्धियोको भी उक्त क्रोध प्रकृतियोके यथायोग्य उपदम, क्षय या क्षेयोपहाममर कारण 
माना गया है । 
जीवकी भाववती और क्रियावती शक्तियोके सामान्य परिणमनोका विवेचन 


जीवकी भाववती और क्रियावती दोनो शक्तियोको प्रइनोत्तर २ की समीक्षामें उसके स्वत सिद्ध 

स्वभावके रूपमें बतलाया गया है। इनमेसे भाववत्तीशक्तिके परिणमन एक श्रकारसे तो मोहनीयकर्मके उदय- 

में विभावरूप व उसके उपशमत, क्षय या क्षयोपहमममें शुद्ध स्वभावरूप होते है व दूसरे प्रकारसे हृदयके सहारे- 
९ तत्त्श्द्धानहुप या अतत्त्वश्रद्धानहप और मस्तिष्कके सहारेपर तत्त्वज्ञानलप या अतत्त्वज्ञानल्प होते हैं 


(८० सरस्वतो-वरवपुत्र पं० बंशीघर व्याकरणाचार्य अभिननन्‍दन-प्रर्५ 


एवं क्रियावती शक्तिके परिणमन ससारावस्थामे एक प्रकारसे तो मानसिक, वाचनिक और कायिक पृष्यमय 
शुभ और पापमय अशुभ भ्रवृत्तिरूप होते है। दूसरे प्रकारसे पापमय अशुभ प्रवृत्तिस मनोगप्ति, वचनगुप्ति 
और कायगुप्तिके रूपमे निवृत्तिपुवंक मानसिक, वाचनिक और कायिक पुण्यमय शुभ प्रवृत्तिरुप होते है और 
तीसरे प्रकारसे सक्रिय मनोवर्गगा, वचनवर्गंणा और कायवर्गणाके सहारेपर पुण्यरूपता और पापरूण्तापे 
रहित आत्मक्रियाके रूपमे होते है । इनके अतिरिक्त संसारका विच्छेद हो जानेपर जीवकी क्रियावती शक्तिका 
चौथे प्रकारसे जो परिणमन होता है वह स्वभावत उच्वंगमनरूप होता हैं । जीवकी क्रियावती शवितके इन 
चारो प्रकारसे होनेवाले परिणमनोमेसे पहले प्रकारके परिणमन कर्मोके आद्चपूर्वक प्रकृति, प्रदेश, स्थिति 
और अनुभागरूप चारो प्रकारके बन्धर्में कारण होते है । दूसरे प्रकारके परिणमन प्रापमय अशुभ प्रवृत्तिसे 
निवृत्तिरूप हानेसे भव्यजीवमें यथायोग्य क्मोके सवरपूर्वक निर्जरणमे कारण होते है व पुण्यरूप शुभ प्रवृत्तिब्प 
होनेंसे यथायोग्य कर्मके आल्वपूर्वक प्रकृति, श्रदेश, स्थिति और अनुभागरूप चारो प्रकारके वन्वमे कारण 
होते है । तीसरे प्रकारके परिणमन पुण्यरूपता और पापरूपतासे रहित होनेसे केवल सातावेदनीय कर्मके 
आखवपूबक प्रकृति तथा प्रदेश बन्धमे कारण होते है और चौथे प्रकारका परिणमन केवल आत्माश्नित होनेसे 
कर्मोके आस्रव और बन्धमे कारण नही होता है और कर्मोके सवर और नि्जरणपूर्वक उन कर्मोंका सर्वथा 
अभाव हो जानेपर होनेसे उसके कमोके सवर और निर्जरणका कारण होनेंका तो प्रइन ही नही रहता है । 


जीवकी क्रियावती शक्तिके प्रवृत्तिछ़प परिणमनोका विश्लेषण 


जीवकी भाववती शक्तिके हृदयके सहारेपर अत्तत्त्वश्रद्धानह्प व मस्तिष्कके सहारेपर अतत्त्वज्ञानडप 
जो परिणमन होते है उनसे प्रभावित होकर जीवकी क्रियावती शक्तिके आसक्तिवश मानसिक, वाचनिक 
और काथिक सकल्‍पी पापमय अशुभ प्रवृत्तिरृप परिणमन होते है । एवं कदाचित्‌ ससारिक स्वाथथवश पुण्यमय 
शुभ प्रवृत्तिहप परिणमन भी होते है । इसी तरह जीवकी भाववती शक्तिके हृदयके सहारेपर तत्त्वश्रद्धानल्प 
और, मस्तिष्कके सहारेपर तत्त्वज्ञानहूप जो परिणमन होते है उनसे प्रभावित होकर जीवकी क्रियावती शवक्तिके 
एक तो अद्वव्ितिवद्ञ मानसिक, वाचनिक और कायिक आरस्भी पापमय अशुभ प्रवृत्तिख्प परिणमन होते है 
और दूसरे कर्तव्यवश मानसिक, वाचनिक और कायिक पुण्यमय शुभप्रवृत्तिरूप परिणमन होते है । 

ससारी जीव आसक्ति, मोह, ममता तथा राग और द्वेपके वशीभत होकर मानसिक, वाचनिक और 
'कायिक प्रवृत्तिर्प जो लछोकविरुद्ध हिसा, झूठ, चोरी तथा पदार्थोके अनावश्यक भोग और सग्रह रूप क्रियार्य 
सतत करता रहता है वे सभी क्रियायें सकलल्‍पी पाप कहलाती हैँ । इनमे सभी तरहकी स्वपरहितविधातक 
क्रियायें अन्तभृत होती है.। । 

ससारी जीव अशवित, मजबूरी आदि अनिवाय॑ परिस्थितियोवश मानसिक, वाचनिक और कायिक 
प्रवृत्तिल्प जो छोकसम्मत हिंसा, झूठ, चोरी तथा आवश्यक भोग और सम्रहरूप क्रियायें करता है वे सभी 
क्रियायें आरम्भी पाप कहलाती हे ।। इनमे जीवनका सचालन, कुटुम्बका भरण-पोषण तथा धर्म, सस्कृति, 
समाज, राष्ट्र और लोकका सरक्षण आदि उपयोगी कार्योको सम्पन्त करनेके लिये नीतिपूर्वक की 
असि, मषि, कृषि, सेवा, शिल्प, वाणिज्य तथा अनिवाय भोग और सम्रहरूप क्रियाये अन्तभूंत होती हे । है 

ससारी जीव जितनी परहितकारी मानसिक, वाचनिक और कायिक क्रियायें करता है वे सभी क्रियार्य 
पण्य कहलाती है । इस प्रकारकी पुण्यरूप क्रियायें दो प्रकारकी होतो है--एक तो सासारिक स्वार्थवशञकी 
जानेवाली पण्यरूप क्रिया और दूसरी करत व्यवशकी जानेवाली पुण्यरूप क्रिया । इनमेसे कर्राव्यवद्ञकी जानें“ 
वाली , पुण्यरूप क्रिया ही वास्तविक पुण्यक्रिया है | ऐसी पुण्यक्रियासे ही परोपकार की सिद्धि होती हूं । इसके 


३ [| धर्म और सिद्धान्त : १८१ 


अतिरिक्त वीतरागी देवकी आराधना, वीतरागताके पोषक शास्त्रोका पठन-पाठन, चिन्तन और मनन व वीत- 
रागताके मार्गपर आरूढ गुरुओकी सेवा-भक्ति तथा स्वावलूम्बन शक्तिको जागृत करनेवाले न्नतावरणं और 
तपर्चरण आदि भी पुण्यक्रियाओमे अन्तभुंत होते है । 

यहाँ इतना विशेष ज्ञातव्य हैँ कि उक्त आरम्भी पाप भी यदि आसक्त आदिके वशीभृत होकर 
किये जाते हैँ तथा पृण्य भी यदि अहकार आदिके वज्यीभुत होकर किये जाते है तो उन्हे सकल्‍पी पाप ही 
जानना चाहिए । 


संसारी जीवकी क्रियावती शक्तिके दवा और अदया रूप परिणमनोका विवेचन 


ऊपर स्पष्ट किया जा चुका हैं कि जीवकी भाववती शक्तिका चारित्रमोहनीय कमके भेद अनन्तानुबन्धी 
आदि चारो कषायोकी क्रोध प्रकृतियोके उदयमे अदयारूप विभाव परिणमन होता हूँ व उन्ही क्रोधप्रकृतियोके 
यथास्थान यथासम्भव रूपमे होनेवाले उपशम, क्षय या क्षयोपशममें दयारूप स्वभाव परिणमन होता है। यहाँ 
जीवकी क्रियावती शक्तिके मानसिक, वाचनिक और कायिक परिणमनोके विपयमें यह बतलाना हैं कि जीव 
द्वारा परहितकी भावनासे की जानेवालछी क्रियायें पुण्यके रूपमें दया कहलाती हैँ और जीव द्वारा परके अहित- 
को भावनासे की जानेवाली क्रियायें संकल्पो पापके रूपमे अदया कहलाती है । इनके अतिरिक्त जीवकी जिन 
क्रियाओमें परके अहितकी भावना प्रेरक न होकर केवल स्वहिंतकी भावना प्रेरक हो, परन्तु जिनसे परका 
अहित होना निश्चित हो वे क्रियायें आरम्भी पापक्ते रूपमे अदया कहलाती है । जैसे एक व्यक्ति द्वारा अनीति- 
पूवेक दूसरे व्यक्तिपर आक्रमण करना सकल्‍पी पापरूप अदया है । १रन्‍्तु उस दूसरे व्यक्ति द्वारा आत्मरक्षाके 
लिये उस आक्रमण व्यक्तिपर प्रत्याक्रमण करना आरम्भी पापरूप अदया है। 

यहाँ इतना विशेष जानना चाहिए कि जीवकी पुण्यमय क्रिया सकल्‍पी पापमय क्रियाके साथ भी सम्भव 
है और आरम्भी पापमय क्रियाके साथ भी सम्भव है, परन्तु सकल्पी और आरम्भी दोनो पापरूप क्रियाओमे 
जीवकी प्रवृत्ति एक साथ नही हो सकती हैं क्योकि सकलल्‍पी पापरूप क्रियाओके साथ जो आरम्भी पापरूप 
क्रियायें देखनेमे आती है उन्हें वास्तवम सकलपी पापरूप क्रियाये ही मानना युक्तिसगत है । इस तरह सकलल्‍पी 
पापरूप क्रियाओके सर्वथा त्यागपुवंक जो आरम्भी पापरूप क्रियाये की जाती है उन्हें ही वास्तविक आरस्भी 
पापरूप क्रियायें समझना चाहिए । 


व्यवहार धर्मरूप दयाका विधकेषण और कार्य 


ऊपर बतलाया जा चुका है कि जीव द्वारा मानसिक, वाचनिक और कायिक सकल्पीपापमय अदया- 
रूप अशुभ क्रियाओके साथ परहितकी भावनासे को जानेवाली मानसिक, वाचनिक और कायिक शुभ क्रियाये 
पृण्यके रूपमे दया कहलातो है और वे कर्मोके आस्रव और बन्धका कारण होती है । परन्तु भव्य और अभव्य 
दोनो प्रकारके जीवो द्वारा कम-से-कम मानसिक, वाचनिक और कायिक सकलपी पापमय अदयारूप अशुभ 
क्रियाओसे मनोग॒प्ति, बचनगप्ति और कायगप्तिके रूपमे होनेवालो सर्वथा निवत्तिपर्वक जो मानसिक, वाच- 
निक और कायिक दयाके रूपसे पुण्यमय शुभ क्रियाये की जाने लगती है वे क्रियायें ही व्यवहारघमंरूप दया 
कहलाती है । इसमे हेतु यह है कि उक्त सकल्‍पी पापसय अदयारूप अशुभ क्रियाओंसे निवृत्तियूवंक की जाने- 
वाली पुण्यभूत दया भव्य और अभव्य दोनों प्रकारके जीवोमें क्षयोपशम, विशुद्धि, देशना और प्रायोग्य लब्धियों- 
के विकासका कारण होती है तथा भव्य जीवमें तो वह इन लब्धियोके विकासके साथ आत्मोन्मुसतारूप करण- 
लब्धिके विकासका भी कारण होती है जो करणछूब्धि प्रथमत मोहनोयकर्मके भेद दर्शनमोहनीय कर्मकी 
यथासभव रूपमें विद्यमान मिथ्यास्व, सम्यग्मिथ्यात्व और सम्यकप्रकृतिरूप तीन व मोहनीयकरममंके भेद चारित्र- 


१८२ सरस्वती-वरदपुत्र ५० बंशीधर व्याकरणाचार्य अभिननन्‍वन-प्रन्य 


मोहनीयकमंकी अनन्तानुवन्धी कधायरूप क्रोध, मान, माया और लोभरूप चार इस तरह सात अ्रकृतियोके 
यथायोग्य उपशम, क्षय या क्षयोपशममे कारण होती है । इस तरह उक्त व्यवहारघमंहूप दया भव्यजीवमे 
कर्मेके सवर और निज॑ेरणमे कारण मिद्ध होती है। इतनी बात अवश्य है कि भव्यजीवकी उस व्यवहारघमं- 
रूप दयामे जितना पृण्यमय दयाझूप प्रवृत्तिका अथ विद्यमान रहता हैं वह तो कर्मोके आंख्रव और बन्चका हीं 
कारण होता है तथा उप्त व्यवहारघमंरूप दयाका सकल्पीपापमय अदयारूप प्रवृत्तिसे होनेवाली सवंथा निवृत्तिका 
अछ्य कमके सवर और निर्जरणका कारण होता है । द्रव्यसग्रह ग्रन्थकी गाथा ४५ में जो व्यवहारवारित्रका 
लक्षण निर्धारित किया गया है उसके आधारपर व्यवहारधमंरूप दयाका स्वरूप स्पष्ट रूपसे समझमे आ जाता 
हैं । वह गाथा निम्न प्रकार है-- 


असुहादो विणिवित्ती सुहे पवित्ती य जाण चारित्त। 
वद्समिदिगुत्ति रूव॑ ववहारणया दु जिणभणियं ॥४५॥ 


अर्थ---अशुभसे निवृत्तिपूवंक होनेवाली शुभमे प्रवृत्तिकों जिन भगवानने व्यवहारचारित्र कहा है। 
ऐसा व्यवहा रचारित्र व्रत, समिति और गुप्तिर्प होता है । 

इस गाथामे व्रत, समिति और गुप्तिको व्यवहारचारित्र कहनेमे हेतु यह हैं कि इनमे अशुभसे निवृत्ति 
और शुभमे प्रवृत्तिका रूप पाया जाता हैं। इस तरह इस गाथासे निर्णीत हो जाता हैं कि जीव पुण्यरूप 
जीवदयाको जब तक पापरूप अदयाके साथ करता है तब तक तो उस दयाका अन्तर्भाव पृण्यरूप दयामें होता 
हैं और वह जीव उक्त पुण्यरूप जीवदयाको जब पापरूप अदयासे निवृत्तिपूर्वक्त करने लग जाता हैँ तब वह 
पुण्यभत दया व्यवहारधमंका रूप घारण कर हैती है, क्योकि इस दयासे जहाँ एक ओर पुण्य-प्रवृत्तिरूपताके 
आधारपर कर्मोका आस्रव और बन्ध होता है वहाँ दूसरी ओर उस दयासे पापश्रवृत्तिसे निवृत्तिरपताके आधार- 
पर भव्य जीवमें कर्मोका सवर और निर्जरण भी हुआ करता है। व्यवहारधर्मरूप दयासे कर्मोका सवर और 
निर्जरण होता है इसकी पुष्टि आचारय॑ वीरसेनके द्वारा जयधवलाके मग्रलाचरणकी व्याख्यामे निर्दिष्ट निम्न 
वबचनसे होतीं है-- 

“सुह-सुद्धपरिणामेहि कस्मवखयाभावे तकक्‍्खयाणुववत्तीदो”” 


अर्थ--शुभ और शुद्धके रूपमें मिश्रित परिणामोसे यदि कर्मक्षय नही होता हो तो कर्मक्षयका होना 
असंभव हो जायेगा | 


आचाय॑ वीरसेनके वचनमे “सुह-सुद्धपरिणामेहि” पदका ग्राह्म अथ॑ 

आचाय॑ वीरसेनके उक्त वचनके “सुहनसुद्धपरिणामेहि” पदमे सुह” और सुद्ध” दो शब्द विद्यमान है | 
इनमेसे सुह” शब्दका अं भव्य जीवकी क्रियावत्री शव्तिके प्रवृत्तिरूप शुभ परिणमनके रूपमें और सुद्ध शब्द- 
का अर्थ उस भव्य जीवकी क्रियावती शक्तिके अशुभसे निवृत्तिरूप शुद्ध परिणमनके रूपमें ग्रहण करना ही युक्त 
है। सुह' शब्दका अर्थ जीवकी भाववतती शक्तिके पुण्यकमंके उदय होनेवाले शुभ परिणामके रूपमे और सुद्ध 
शब्दका अर्थ उस जीवकी भाववती शक्तिके मोहनीयकर्मके यथायोग्य उपशम, क्षय या क्षयोपशममे होनेवाले 
शुद्ध परिणमनके रूपमे ग्रहण करना युक्त नही है । आगे इसी बातको स्पष्ट किया जाता है--- 

जीवकी क्रियावती शक्तिके मानसिक, वाचनिक और कायिक शुभ और अशुभ प्रवृत्तिरूप परिणमन 
कर्मोके आस्रव और बन्धके फारण होते हैं और उसी क्रियावती शक्तिके मानसिक, वाचनिक और कायिक उस 
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प्रवृत्तिऱ॒प परिणमनोसे मनोगुप्ति, वचनगुप्ति और कायगुप्तिके रूपमे निवृत्तिल्प शुद्ध परिणमन भव्य जीवमें 
कर्मोके सवर और निर्जरणके कारण होते हैं । जीवकी भाववती शक्तिके न तो शुभ और अशुभ परिणमन 
कर्मोके आस्रव और बन्धके कारण होते है और न ही उसके शुद्ध परिणमन कर्मोके सवर ओर निर्जरणके 
कारण होते है। इसमे यह हेतु है कि जीवकी क्रियावती शक्तिका मन, वचन और कायके सहयोगसे जो 
क्रियारूप परिणमन होता है उसे योग कहते है--('कायवाहइःमन कर्मंगोग ” त० सू० ६-१) । यह योग 
यदि जोवकी भाववती शक्तिके पूर्वोकत तत्त्वथद्धान और तत्त्वज्ञानरूप शुभ परिणमनोसे प्रभावित हो तो उसे 
शुभ योग कहते है और वह योग यदि जीवकी भाववती शक्तिके पूर्वोक्त अतत्त्वश्रद्धान और अतत्त्वज्ञान रूप 
अशुद्ध परिणमनोंसे प्रभावित हो तो उसे अशुभ योग कहते है । (शुभपरिणामनिवृत्तो योग शुभ । अशुभपरि- 
णामनिवृत्तो योग' अशुभ”'--सर्वार्थ सिद्धि ६-३) । यह योग ही कर्मोका आख़व अर्थात्‌ बन्धका द्वार कहलाता 
है--(“स आज्रवः” त० सु० ६-२) । इस तरह जीवको क्रियावती शक्तिका शुभ और अशुभ योगरूप परि- 
णमन ही कर्मों के आख्रवपुव॑क प्रकृति, प्रदेश, स्थिति और अनुभाग रूप वन्धका कारण सिद्ध होता है । 


यद्यपि योगकी शुभरूपता और अशुभरूपताका कारण होनेसे जीवकी भाववती शव्तिके तत्त्वश्रद्धान 
और तत्त्वज्ञान रूप शुभ परिणमनोंको व अतत्त्वश्रद्धान और अतत्त्वधान रूप अश्युभ परिणमनोकों भी कर्मोके 
आल्रवपुर्वंक बन्धका कारण मानना अयुक्त नही है। परन्तु कर्मोके आस्व और बन्‍बका साक्षात्‌ कारण तो 
योग ही निश्चित होता है । जैसे कोई डाक्टर शीश्षीमें रखी हुई तेजावकों भ्रमवश आँखकी दवाई समझ रहा 
है तो भी तबतक वह तेजाब रोगीकी आँखको हानि नही पहुँचाती है जब तक वह डाक्टर उस तेजाबको 
रोगीकी आँखमे नही डालता है और जब डाक्टर उस तेजाबको रोगीकी आँखमे डालता है तो तत्काल वह 
तेजाब रोगीकी आँखको हानि पहुँचा देती है। इसी तरह आँखकी दवाईको आँखकी दवाई समझकर भी जब 
तक डाक्टर उसे रोगीकी आँखमे नही डालता है तब तक वह दवाई उस रोगीकी आँखको लाभ नही पहुँचाती 
है। परन्तु जब डावटर उस दवाईको रोगीकी आँखमे डालता है तो तत्कारू वह दवाई रोगीकी आँखको लाभ 
पहुँचा देती है । इससे निर्णीत होता है कि जीवकी क्रियावती शव्तिका शुभ और अशुभ योगरूप परिणमन हो 
आख्रव और बन्धका कारण होता है । इतना अवश्य है कि जीवकी भाववती शक्तिका हृदयके सहारेपर होने- 
वाला तत्त्वश्रद्धान रूप शुभ परिणमन या अतत्त्वश्रद्धानरूप अशुभ परिणमन व जीवको भाववती शक्तिका 
मस्तिष्कके सहारेपर होनेवाला तत्त्वज्ञानहप शुभपरिणमन या अतत्त्वज्ञानहप अशुभ परिणमन भी योगकी 
शुभरूपता और अशुभरूपतामे कारण होनेसे परम्परया आख्रव और वन्धमे कारण माने जा सकते हं। परन्तु 
आज्चव और बन्धमें साक्षात्‌ करण तो योग ही होता है । 

इसी प्रकार जीवकी क्रियावती शक्तिके योगरूप परिणमनके निरोधको ही कर्मके सवर और निर्जरण- 
में कारण मानना युक्त है--(/आख्रवनिरोध सवर ”” त० सु० ९-१) जीवकी भाववती शक्तिके मोहनीय कम के 
यथासम्भव उपशाम, क्षय या क्षयोपशममे होनेवाले स्वभावभूत शुद्ध परिणमनोकों सवर और निजेराका कारण 
मानना युक्त नही है, क्योकि भाववती शवितके स्वभावभूत शुद्ध परिणमन मोहनीयकमंके यथासम्भव उपशम, 
क्षय या क्षयोपदमपूर्वंक होनेके कारण सवर और निर्जराके कार्य होनेंसे कमोके सवर और निर्ज रणमे कारण 
सिद्ध नही होते है। एक बात और है कि जब जीवको क्रियावती शक्तिके योगरूप परिणमनोसे कर्मोका 
आज्रव होता है तो कर्मोके सवर और निर्जरणका कारण योगनिरोबको ही मानना युक्त है । यही कारण है 
कि जिस जीवमे गुणस्थानक्रमसे जितना-जितना योगका निरोध होता जाता है उस जोवमे वहाँ उतना-उतना 
कर्मोका संवर नियमसे होता जाता हैं तथा जब योगका पूर्ण निरोध हो जाता हैं तव कर्मोका सवर भी पूर्णछ्प 
से हो जाता है। कमोंका संवर होनेपर वद्ध कर्मोकी निर्जरा या तो निपेक रचनाके अनुसार संविषाक हमे 
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होती है अथवा “तपसा निजेरा च” (त० सु० ९-३) के अनुसार क्रियावतो शब्तिके परिणमनस्वरूप तपके 
बलपर अविपाक रूपमे भी होती है । इसके जतिरिकत ग्रदि जीवकी भाववती शक्तिसे स्वभावभूत शुद्ध 
परिणमतोफी संवर और निर्जराफा फारण स्वीकार फ़िया जाता है तो जब द्वादश गुणस्थानके प्रथम समयमें 
ही भाववती शवितिके स्वभावभूत परिणमनकी छाुद्धताका पुर्ण विकास हो जाता है तो एक तो द्वादश और 
श्रयोदश गुणस्थानोमे सातावेदनीय कर्मका आ्रवपुवक प्रकृति और प्रदेशरूपमें बन्ध नहीं होना चाहिए | दूसरे 
द्वादश गुणस्थानके प्रथम समयमे ही भाववती शक्तिके स्वभावभूृत परिणमनकी शुद्धताका पूर्ण विकास हो जाते 
पर ज्ञानावरण, दर्शनावरण और अन्तराय इन तीनों घातिकर्मोका तथा चारों अधातिकर्मोका मर्वया क्षय हो 
जाना चाहिये । परन्तु जब ऐसा नही होता है तो यही स्वीकार करना पडता हैँ कि वहाँ आल्रव और वन्धका 
मूल कारण योग हैं व विद्यमान ज्ञानावरणादि उक्त तीनों घातिकमोंकी एव चारो अघातिकर्मोकी निर्जरा 
निपेकक्रमसे हो होती हैं । त्रयोदय गृणस्थानमें केवली भगवान अघातीकर्मोंकी समान स्थितिका निर्माण 
करनेंके लिए जो समुद्घात करते हैं वह भी उनकी क्रियावती दाक्तिका ही कायिक परिणमन हूँ । 
इस विवेचनसे यह्‌॒स्पष्ट हो जाता है कि जयघवलाके मगलाचरणकी व्याख्यामें निर्दिष्ट आचार्य 
वीरसेनके उपर्युक्त वचनके अगभत 'सुह-सुद्धपरिणामेहि”” पदमें आये 'सुह' शब्दसे जीवकी क्रियावती शक्तिके 
अशुभ प्रवृत्तिस निवृत्तिपूर्वक शुभमे प्रवृत्तित्प परिणमनोफा अभिप्राय ग्रहण करना ही सगत हैँ ! भाववती 
दक्तिके तत्त्वश्रद्धान और तत्त्वज्ञानरूप शुभ व मोहनीय कर्मके यथास्थान यथायोग्य उपश्म, क्षय या क्षयोप- 
दममे होनेवाले स्वभावभूत शुद्ध परिणमनोका अभिप्राय ग्रहण करना सगत नही हूँ । 
यहाँ यह वात भी विचारणीय है कि जयघवलाके उक्त वचनके सुह-सुद्धपरिणामेहि' पदके अन्तर्गत 
“सुद्ध” शब्दका अर्थ यदि जीवकी भाववती शक्तिके मोहनीय कमके यथासम्भव उपशम, क्षय या क्षयोपशममे 
विकासको प्राप्त शुद्ध परिणमनस्वरूप निदचयघमंके रूपमे स्वीकार किया जाये तो उस पदके अन्तगंत सुह 
शब्दका अ्थ॑ पूर्वोक्त प्रकार जीवकी भाववतीशक्तिके तत्त्वश्रद्धान और तत्त्वज्ञानर्प शुभ परिणमनके रूपमे 
तो स्वीकार किया ही नही जा सकता है, क्योकि जीवकी भाववती शक्तिके तत्त्वश्नद्धान और तत्त्वज्ञानरूप वे 
परिणमन पूर्वोक्त प्रकार न तो कर्मेके आख्रव और बन्धके साक्षात्‌ कारण होते है और न ही बद्ध कमके 
सवर और निर्जरणके ही साक्षात्‌ कारण होते है । इसलिए उस “सुह” शब्दका अर्थ यदि जोवकी क्रियावती 
शक्तिके परिणमनस्वरूप पुण्यमय शुभ प्रवृत्तिके रूपमे स्वीकार किया जाये तो यह भी सम्भव नही है, क्योकि 
पुण्यमय शुभ प्रवृत्ति तो कर्मोके आल्व और बन्धका ही कारण होती है । अत उस “सुह” शब्दका अर्थ जीव- 
की क्रियावती शक्तिके परिणमनस्वरूप पापमय अशुभ भ्रवृत्तिसे निवृत्तिपूर्वक पुण्यमय शुभ प्रवृत्तिके रूपमें ही 
स्वीकार करना होगा, क्योकि इस प्रकारके व्यवहारघर्मके पुण्यमय शुभ प्रवृत्तिरूप अशसे जहाँ कर्मोका आज्व 
और बन्ध होता है वही उसके पापमय अशुभ प्रवुत्तिसे निवृत्तिरृूप अशसे कर्मोका सवर और निजेरण भी 
होता है । परन्तु ऐसा स्वीकार कर लेनेपर भी जीवकी भाववती शक्तिके स्वभावभूत निरचयधरमरूप परिणमन- 
को पूर्वोक्त प्रकार कमेके सवर और निर्जेरणका कारण सिद्ध न होनेसे वहाँ “सुद्ध” शब्दका अर्थ कदापि 
नही माना जा सकता है। इस प्रकार जयधवलाके  सुहनसुद्धपरिणामेहि'” पदके अन्तगंत “सुद्ध” शब्दके 
निरथंक होनेका प्रसण उपस्थित हो जायेगा । अत उवत “सुह-सुद्धपरिणामेहि”” इस सम्पुर्ण॑ पदकां अर्थ 
जीवकी क्रियावती शक्तिके परिणमनस्वरूप पापमय अशुभ प्रवृत्तिसे निवृत्तिपूर्वक पुण्यमय शुभ प्रवृत्तिके रूपमे 
ही ग्राह्म हो सकता हैं । 
यदि कहा जाये कि जीवको मोक्षकी प्राप्ति उसको भाववतीशक्तिका शुद्ध स्वभावभत निश्चय धर्मके 
रूपमे परिणमन होनेपर ही होती है, इसलिए “सुह-सुद्धपरिणामेहि” पदके अन्तगंत “सुद्ध” दाब्द निरर्थक 
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नही है तो इस बातको स्वीकार करनेमे यद्यपि कोई आपत्ति नही है, परन्तु ऐसा स्वीकार करनेपर भी यह 
तो कहा ही जा सकता है कि मोक्षकी प्राप्ति जीवकी भाववतीशवितके स्वभावभूत शुद्ध परिणमनके होनेपर 
होना एक वात है और उस स्वभावभूत शुद्ध परिणमनकों कर्मक्षयका कारण मानना अन्य बात है, क्योकि 
वास्तवमे देखा जाये तो द्वादश गुणस्थानवर्ती जीवका वह शुद्ध स्वभाव मोक्षरूप शुद्ध स्वभावका ही अश है जो 
मोहनीय कर्मके सर्वथा क्षय होनेपर ही प्रकट होता है । 

अन्तमें एक वात यह भी विचारणीय हैं कि उक्त “'सुह-सुद्धपरिणामैहिं” पदके अन्तगंत सुद्ध 
शब्दका जीवकी भाववतोशक्तिका स्वभावभृत शुद्ध परिणमन अर्थ स्वीकार करनेपर पुर्वक्‍्ति यह समस्या तो 
उपस्थित है ही कि द्वादश गृुणस्थानके प्रथम समयमे शुद्ध स्वभावभूत निदचयघमंका पूर्ण विकास हो जानेपर 
ज्ञानावरण, दर्शनावरण और अन्तराय इन तीनों घातिकर्मोका तथा चारो अघातिकर्मोंका एक साथ क्षय 
होनेकी प्रसक्ति होती है । साथ ही यह समस्या भी उपस्थित होती है कि जीवकी भाववतीशक्तिक स्वभावभूत 
शुद्ध परिणमनके विकासका प्रारम्भ जब प्रथम गुणस्थानके अन्त समयमे मोहनीय कर्मकी मिथ्यात्व, सम्यगू- 
मिथ्यात्व और सम्यकप्रकृतिरृप तीन और अनन्तानुवन्धों क्रोध, मान, माया और लोभरूप चार इन सात 
प्रकृतियोका उपशम, क्षय या क्षयोपदम हो जानेपर चतुर्थ गुणस्थानके प्रथम समयमे होता है तो ऐसी स्थितिमें 
उस स्वभावभुत शुद्ध परिणमनको कर्मके सवर और निर्जरणका कारण कैसे माना जा सकता है ? अर्थात्‌ 
नही माना जा सकता है। यह बात पूर्वमे स्पष्ट की जा चुकी है। उत्तरपक्षकी यह जो मान्यता हैं कि जीव 
द्रव्यकर्मोके उदयकी अपेक्षा न रखते हुए स्वयं (अपने आप) ही अज्ञानी बना हुआ है और उन कर्मसि यथायोग्य 
उपशम, क्षय या क्षयोपशमकी अपेक्षा न रखते हुए स्वयं (अपने आप) ही ज्ञानी बनकर मोक्ष श्राप्त कर लेता 
है सो इस मान्यताका निराकरण प्रदनोत्तर एककी ममीक्षामे किया जा चुका है तथा प्रश्नोत्तर षष्ठकी समीक्षामे 
भी किया जायेगा । इसी तरह उत्तरपक्षको मान्य नियतिवाद और नियतवादका निराकरण प्रदनोत्तर पाँचकी 
समीक्षामे किया जायेगा । 


प्रकृममे कर्मोके आख़व और बन्ध तथा संवर और निजज॑राकी प्रक्रिया 

(१) अभव्य और भव्य मिथ्यादृष्टि जीव जबतक आशक्तिवश मानसिक, वाचनिक और कायिक 
सकल्पीपापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्ति करते रहते है तबतक वें उस प्रवत्तिके आधारपर सतत कर्मोका आज्चव 
और बन्ध ही किया करते हैं। तथा इस सकलल्‍पी पापमय अशुभ प्रवृत्तिेके साथ वे यदि कदाचित्‌ सासारिक 
स्वाथंवश मानसिक, वाचनिक और कायिक पुण्यमय दयारूप शुभ प्रवृत्ति भी करते है तो भी वे उन प्रवृत्तियोके 
आधारपर सतत कर्मोका आस्रव और बन्ध ही किया करते है । 

(२) अभव्य और भव्य भिथ्यादृष्टि जीव जब आशक्तिवश होनेवाले सकलल्‍पी पापसय अदयारूप अशुभ 
प्रवृत्तिक साथ मानसिक, वाचनिक और काथयिक पुण्यमय दयारूप शुभ श्रवृत्तिको कतंव्यवश करने लगते हैं 
तब भी वे कर्मोका आद्वव और बन्ध ही किया करते है । 

(३) अभव्य और भव्य मिध्यादृष्टि जीव उक्त संकल्पीपापमय अदयारूप अशुभ भ्रवृत्तिका मनोगुप्ति, 
वचनगुष्ति और कायगुप्तिके रूपमें सवंथा त्याग कर यदि अद्यवितवद् होनेवालें मानसिक, वाचनिक और 
कायिक आरम्भीपापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिके साथ कर्त्तव्यवश मानसिक, वाचनिक और काथिक पुण्यमय 
दयारूप शुभ प्रवृत्ति करने लगते है तो भी वे कर्मोका आख्रव और बन्ध ही किया करते है । 

(४) अभव्य और भव्य मिथ्यादृष्टि जीव यदि उक्त संकल्पीपापमय अदयारूप अश्युप्न प्रवृत्तिके उक्त 
प्रकार स्वंथा त्यागपूर्वक उक्त आरम्भी पापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिका भी मनोगुप्ति, वचनगुप्ति और 
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कायगुप्तिके रूपमे. एक देश अथवा सर्वेदेश त्यागकर कत्त व्यवश मानसिक, वाचनिक और कायिक पृण्यमय 
दयारूप शुभ प्रवृत्ति करने लगते है तो भी वे कर्मोका आस्रव और बच्च्च ही किया करते है । 


( ५ ) अभव्य और भव्य मिथ्यादृष्टि जीव उक्त संकल्पीपापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिका सर्वथा 
त्याग कर उक्त आरम्भीपापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिके साथ कत्त व्यवश पृण्यमय दयारूप शुभ प्रवृत्ति करते 
हुए अथवा उक्त सकलपीपापमथ अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिका स्वंथा व उक्त आरभीपापमय अदयारूप अशुभ 
प्रवृत्तिका एकदेश या सर्वदेश त्याग कर कत्त व्यवद पुण्यमय शुभ प्रवृत्ति करते हुए यदि क्षयोपश्म विशुद्धि, 
देशना और प्रयोग्य लब्धियोका अपनेमे विकास कर छेते हैं तो भी वें कर्मतोका आस्रव और बन्ध ही किया 
करते है । हु 

( ६ ) यत मिथ्यात्व गुणस्थानके अतिरिवत सभी गृणस्थान भव्य जीवके ही होते हैं अभव्य जीवके 
नही, भत जो भव्य जीव सासादन सम्यग्दृष्टि हो रहे हो उनमें भी उक्त पाँचो अनुच्छेदोमेंसे दो, तीन और 
चार सख्यक अनुच्छेदोमें प्रतिपादित व्यवस्थाएँ यथायोग्य पुवंसस्कारवद्य या सामान्यरूपसे छागू होती है तथा 
अनुच्छेद तीन और चारमें प्रतिपादित व्यवस्थाएं मिथ्यात्व गुणस्थानकी ओर झुके हुए सम्यम्मिथ्यादृष्टि 
जीवोमे भी छागू होती हैं । सासादन सम्यग्दृष्टि जीवोमें अनुच्छेद एकमे प्रतिपादित व्यवस्था इसलिए लागू 
नही होती कि वे जीव एक तो केवल सकलपीपापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्ति कदापि नही करते है व उनकी 
प्रवृत्ति अवुद्धिपुवक होनेके कारण पुण्यमय दयारूप प्रवृत्ति भी सासारिक स्वाथंवश नही करते है | तथा उनमें 
अनुच्छेद पाँचमे प्रतिपादित व्यवस्था इसलिए लागू नहीं होती कि वे अपना समय व्यतीत करके नियमसे 
मिथ्यात्व गुणस्थानको ही प्राप्त करते हैं । इसी तरह मिथ्यात्व गुणस्थातकी ओर शझुके हुए सम्यस्मिथ्यादृष्टि 
जीवोमे' अनुच्छेद एक और दोमें प्रतिपादित व्यवस्थाएँ इसीलिए लागू नही होती क्योकि उनमें सकल्पीपापमय 
अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिका सवंथा अभाव रहता हैं तथा उनमे अनुच्छेद पाँच की व्यवस्था इसलिए लागू नहीं 
होती कि वे भी मिथ्यात्व गुणस्थानकी ओर झुके हुए होनेके कारण अपना समय व्यतीत करके मिथ्यात्व गुण- 
स्थानको ही प्राप्त करते हैं । इस तरह सासादन सम्यर्दृष्टि और मिथ्यात्व गृणस्थानकी ओर शझुके हुए 
सम्यग्मिथ्यादृष्टि जीव सतत यथायोग्य कर्मोका आज्रव और बन्ध ही किया करते है । यहाँ यह ध्यातव्य है कि 
सासादनसम्यरदृष्टि जीवोके साथ सम्यग्मिथ्यादृष्टि जीवोकी प्रवृत्तियाँ भी अबुद्धिपृवंक हुआ करती है । 

(७ ) उपर्युक्त जीवोसे अतिरिक्त जो भव्य मिथ्यादृष्टि जीव और सम्यग्मिथ्यादृष्टि जीव सम्यक्त्व 
प्राप्तिकी ओर झुके हुए हो अर्थात्‌ सम्यकत्व प्राप्तिमि अनिवाय कारणभूत करणलूब्धिको प्राप्त हो गये हो वे 
नियमसे यथायोग्य कर्मोका आख््रव और बन्ध करते हुए भी दश्शानमोहनीय कमंकी यथासम्भवरूपमें विद्यमान 
मिथ्यातत्व, सम्यग्मिथ्यात्व और सम्यकप्रकृतिरूप तीन तथा चारित्रमोहनोयकर्मके प्रथम भेद अनन्तानुबन्धी 
कपायकी नियमसे विद्यमान क्रोध, मान, माया और लोभरूप चार इस तरह सात कर्मप्रकृतियोका उपशम, 
क्षय या क्षयोपशमके रूपमे सवर और निजंरण किया करते हैं। इसी तरह चतुर्थ गुणस्थानसे लेबर आगेके 
गुणस्थानोमें विद्यमान जीव भी यथायोग्य कर्मोफ़ा आख्रव और वन्ध तथा यथायोग्य कर्मोका सवर और निज“ 
रण किया करते हूँ । 


उपयुक्त विवेचनाका फलिताथे 
(१) कोई अभव्य और भव्य मिथ्यादृष्टि जीव संकल्पीपापमय अदयारूप अशुभ श्रवृत्ति ही किया करते 
हैं । अथवा सकल्पीपापमय अदयारृप अशुभ प्रवृत्तिके साथ सासारिक स्वार्थवद्य पुण्यमय दयाझुप शुभ प्रवृत्ति भी 
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किया करते हैं । कोई अभव्य और भव्य मिथ्यादृष्टि जीव सकल्‍्पीपापमय अदयारूप अशुभके साथ पृण्यमय 
दयारूप शुभ प्रवृत्तिको कत्तव्यवश किया करते है । कोई अभव्य और भव्य भिध्यादृष्टि जीव सकल्‍पीपापमय 
अदयारूप अशुभ भ्रवृत्तिके सवंथा त्यागपुवंक आरमस्भीपापमय अदयारूप शुभ प्रवृत्तिके साथ कत्तंन्यवश पुण्यमय 
दयारूप शुभ प्रवृत्ति किया करते हैं एव कोई अभव्य और भव्य मिथ्यादृष्टि जीव सकल्पीपापसय अदयारूप 
अशुभ प्रवृत्तिके सवंथा व आरम्भीपापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिके एकदेश अथवा स्वदेश त्यागपुर्वंक कत्तेव्य- 
वश पुण्यमय दयारूप शुभ प्रवृत्ति किया करते है । 


(२) कोई सासादनसम्यर्दृष्टि जीव सामान्यरूपसे सकल्पीपापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिके साथ पूवे- 
सस्कारके वलपर कर्तव्यवश पुण्यमय दयारूप शुभ प्रवृत्ति किया करते है । कोई सासादनसम्यग्दृष्टि जीव पूर्व॑- 
संस्कारके वलपर संकल्पीपापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिसे सर्वथा निवृत्तिपूवंक आरम्भीपापमय अदयारूप अशुभ 
भ्वृत्तिके साथ कत्तंव्यवश पुण्यमय अदयारूप शुभरूप शुभ प्रवृत्ति किया करते है और कोई सासादन सम्यरदृष्टि 
जीव पूर्वसस्कारवद्य सकल्पीपापस्य अदयारूप अशूभ प्रवुत्तिसे स्वंथा व आरम्भीपापरूप अदयारूप अशुभ 
अवृत्तिसे एकदेश अथवा स्वदेश निवृत्तिपृ्वंक करत्तंव्यवश पुण्यमय दयारूप शुभ प्रवृत्ति किया करते है । परल्तु 
सासादनसम्पर्दृष्टि जीवकी यथायोग्य ये सब प्रवृत्तियाँ अबुद्धिपू्वंक ही हुआ करती है । 


(३) सम्यस्मिथ्यादृष्टि जीग यद्यपि भव्य मिथ्यादृष्टि और सासादनसम्यरदुष्टि जीवोके समान ही 
भवृत्ति ही किया करते है परन्तु उनमे इतनी विशेषता है कि वे संकल्पीपापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्ति किसी 
भी रूपमे नही करते है । तथा सम्यग्मिथ्यादृष्टि जीवकी भी प्रवृत्तियाँ सासादन सम्यग्दृष्टि जीवके समान 
अबुद्धिपूवंक ही हुआ करती है । 

(४) चथुथ गुणस्थानसे लेकर आगेके गुणस्थानोमें विद्यमान सभी जीव सकल्पीपापमय अदयारूप अशुभ 
प्रवृत्तिसि सवंथा रहित होते है । इस तरह चतुर्थ गुणस्थानवर्ती जीव या तो अद्वक्तिवश आरम्भीपापसय 
अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिके साथ कर्त्तव्यवद्य पुण्यमय दयाहूप शुभ प्रवृत्ति किया करते है अथवा आरस्भीपाप- 
मय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिसे एकदेश या सर्वदेश निवुत्तिपूर्वक कर्च्तव्यवश पुण्यमय दयारूप शुभ प्रवृत्ति किया 
करते हैं । 

(५) पचम गुणस्थानवर्ती जीव नियमसे आरम्भीपापमय अदयारूप अशुभ्न प्रवृत्तिसे एकदेश निवृत्ति- 
पूर्वक दयारूप शुभ प्रवृत्ति किया करते है, क्योकि ऐसा किये बिना जीवकों पचम गुणस्थान कदापिं प्राप्त 
नही होता है | इतना अवश्य है कि कोई ५चम गुणस्थानवर्ती जीव आरम्भीपापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिसे. 
सर्वेदेश निवृत्तिपूवंक भी कर्त्तव्यवद् पुण्यमय दयारूप शुभ प्रवृत्ति किया करते हैं । 


(३) षष्ठ गुणस्थानवर्ती जीव नियमसे आरम्भीपापमण जदयारूप अशुभ प्रवुत्तिस सर्वदेश निवृत्ति- 
पूर्वेक कत्त॑व्यवश पुण्यमय शुभ प्रवृत्ति किया करते है; क्योकि ऐसा किये बिना जीवको षष्ठ गुणस्थान प्राप्त 
नहो होता । 

(७) षष्ठ गुणस्थानसे आगेके गणस्थानोमे जीव आरम्भीपापमय अदयारूप अशुभ प्रवत्तिसे सर्वथा 
निवृत्त रहता हं तथा पुण्यमय दयारूप दशभ प्रवृत्ति भी बाह्यछपमे नही करते हुए अन्तरंगरूपमें ही तब तक 
करता रहता हैं जब तक नवम गणस्थानमे उसकी अप्रत्याख्यानावरण, प्रत्याब्यानावरण और संज्वलनकषायोको 
क्रोध प्रकृतियोके सर्वथा उपशम या क्षय करनेकी क्षमता प्राप्त नही होती । तात्पय यह है कि जीवके अप्रत्या- 
स्यानावरण क्रोधकर्मका उदय प्रथम गुणस्थानसे लेकर चतुर्थ ग्रुणस्थानके अन्त समय तक रहता हैं व पचम 
३ स्थानसे और उसके आगे उसका क्षयोपशस ही रहा करता है। इसी तरह जीवके प्रत्याख््यानावरण क्रोध 
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कमका उदय श्रथम गुणस्थानसे लेकर पचम गुणस्थानके अन्त समयत॒क रहा करता है व पष्ठ ग़णस्थानमे और 
उसके आगे उसका क्षयोपशम ही रहा करता है तथा इन सभी गरणस्थानोमें संज्वलन क्रोध कर्मका उदय ही 
रहा करता है । परन्तु सज्वलनक्रोधकर्मका उदय व अप्रत्यास्यानावरण और प्रत्याख्यानावरण क्रोधकर्मोका 
क्षयोपशम तब तक रहा करता है जब तक नवम्न गुणस्थानमें इनका सर्वथा उपशम या क्षय नही हो जाता है । 
अप्रत्याख्यानावरग क्रोध कर्मका बन्ध चतुर्थ गुणस्थान तक ही होता है। प्रत्याब्यानावरण क्रोध कर्मका बन्ध 
पचम गुणस्थान तक ही होता है और सज्वलन क्रोध कमंका बन्ध नवम गुणस्थानके एक निश्चित भाग तक 
ही होता है। इन सबके बन्धका कारण जीवकी भाववती शक्तिके हृदय और मस्तिष्क के सहारेपर होनेवाले 
यथायोग्य परिणमनोसे प्रभावित जीवकी क्रियावती शक्तिका मानसिक, वाचनिक और कायिक यथायोग्य 
प्रवृत्तिर्प परिणमन ही है। जीव चतुर्थ गुणस्थानमे जब तक आरभीपापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिका यथा- 
योग्य रूपमे एकदेश त्याग नहीं करता तब तक तो उसके अप्रत्याख्यानावरण क्रोध कर्मका बन्ध होता ही 
रहता है । परन्तु वह जीव यदि आरभीपापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिका एकदेश त्याग कर देता हैं और उस 
त्यागके आधारपर उसमें कदाचित्‌ उस अप्रत्याख्यानावरण क्रोध कमंके क्षयोपद्मकी क्षमता प्राप्त हो जाती 
है तो उस जीवमे उस क्रोध कर्मके बन्धका अभाव हो जाता है। यह व्यवस्था चतुथं गुणस्थानके समान प्रथम 
और तृतीय गुृणस्थानोमे भी लागू होती हैं। इसी तरह जीव पंचम गुणस्थानमें जब तक आरभीपापमय अदया- 
रूप अशुभ प्रवृत्तिका स्वदेश त्याग नही करता तब तक तो उसके प्रत्याख्यानावरण क्रोधकर्मका बन्च होता 
ही है । परन्तु यह जीव यदि आरभीपापमय अदयारूप अशुभ प्रवृत्तिका सर्वदेश त्याग कर देता है और इस 
त्यागके आधारपर उसमें कदाचित्‌ उस अग्रत्याख्यानावरण क्रोध कर्मके क्षयोपशमकी क्षमता प्राप्त हो जाती है वो 
उस जीवमें उस क्रोध कमंके बन्धका अभाव हो जाता हैँ। यह व्यवस्था पंचम गुणस्थानके समान प्रथम, तृतीय 
और चतुर्थ गुणस्थानोमें भी राग होती है । पंचम गुणस्थानके आगेके गुणस्थानोमें तब तक जीव सज्वलन- 
क्रोधषकर्मका बन्च करता रहता है जब तक वह नवम गुणस्थानमे बन्धके अनुकूछ अपनी मानसिक, वाचनिक 
और कायिक प्रवृत्ति करता रहता है। और जब वह॒नवम गुणस्थानमें सज्वलनक्रोध कर्मके उपशम या 
क्षयकी क्षमता प्राप्त कर लेता हैं तो उस जीवके उस क्रोधकर्मके बन्धका अभाव हो जाता है । 
इतना विवेचन करनेमे मेरा उद्देश्य इस बातको स्पष्ट करनेका है कि जीवकी क्रियावती शकितिके 
मानसिक, वाचनिक और कायिक अदयारूप अशुभ और दयारूप शुभ प्रवृत्तियोके रूपमें होनेवाले परिणमन ही 
क्रोधकर्मके आस्रव और बन्धमें कारण होते है व उन प्रवृत्तियोका निरोध करनेसे ही उन्त क्रोध कर्मोंका सवर 
और निर्जंरण करनेकी क्षमता जीवमें आती है। जीवकी भाववती शक्तिका न तो मोहनीय करममके उदय्म 
होनेवाला विभावरूप परिणमन आख्रव और बन्धका कारण होता हैं और न ही मोहनीय कमंके उपशम, कींय 
या क्षयोपद्मममं होनेवाला भाववती शक्तिका स्वभावरूप शुद्ध परिणमन सवर और निर्जराका कारण होता है | 


इतना अवदय है कि जीवकी भाववतीशक्तिके हृदयके सहारेपर होनेवाले तत्त्वश्नद्धानर्प शुभ और अतत्त- 
श्रद्धानख्प अशभ तथा मस्तिष्कके सहारेपर होनेवाले तेत्त्वज्ञानहप शुभ और अतत्त्वज्ञानरूप अशुभ परिणमन 
अपनी शभरूपता और अशुभरूपताके आधारपर यथायोग्य शुभ और अशुभ कर्मोके आख्रव और बन्धके १२- 
म्परया कारण होते हैं व तत्त्वश्रद्धान व्यवहार सम्यग्दर्शनके रूपमें तथा तस्त्वज्ञान व्यवहारसम्यग्ज्ञानके रूपम॑ 
यथायोग्य कमेंके आख्रव ओर वन्धके साथ यथायोग्य कमंके सवर और मिजंराके भी परम्परया कारण 


होते है । 
इस विवेचनसे यह वात अच्छी तरह स्पष्ट हो जाती है कि क्रियावतीश क्तिके परिणमनस्वरूप जी वकी 
मानसिक, वाचनिक और कायिक अदयारूप अशुभ और दयारूप शुभ प्रवृत्तियाँ यवायोग्य अशुभ और शुभ 
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कर्मोंके आखव और बन्धका साक्षात्‌ कारण होती हैं. तथा अदयारूप अशुभ भ्रवृत्तिसे निवत्तिपूर्वक होमेवालो 
दयारूप शुभ प्रवृत्ति यथायोग्य क्मकि आख्रव और वन्धके साथ यथायोग्य कर्मोके सवर और निर्जरणका 
साक्षात्‌ कारण होती है एवं जीवकी क्रियावती दक्तिके परिणमनस्वरूप तथा दयारूप शुभरूपता और अदया- 
रूप अशुभरूपतासे रहित जीवको मानसिक, वाचनिक और कायिक योगरूप प्रवृत्ति मात्र सातावेदनीय क्मके 
आस्रवपूर्वक केवल प्रकृति और प्रदेशरूप बन्धका कारण होती है तथा योगका अभाव कर्मोके सवर और 
निर्जंरणका कारण होता हूँ । 

इस सामान्य समीक्षाके सम्पूर्ण त्रिवेचनसे यह बात अच्छी तरह स्पष्ट हो जाती है कि जीव-दया पुण्य- 
रूप भी होती है, जीवके शुद्ध स्वभावभूत निश्चय धर्म्प भी होती है व इस निदचय धर्मरूप जीवदयाकी 
उत्पत्तिम कारणभुत व्यवहार घर्मेहूप भो होतो है । अर्थात्‌ तोनो प्रकारको जीवदयाएँ अपना-अपना स्वतन्त्र 
अस्तित्व और महत्त्व रखती है । 


प्रदनोत्तर ४ को सामान्य समीक्षा 


१. प्रइनोत्त र ४ की सामान्य समीक्षा 

प्व॑पक्षका प्रबत--व्यवहारघर्म निश्चयघमं मे साधक हैं या नही ? त० च० पृ० १२९ । 

उत्तरपक्षका उत्तर--निरचय रत्नन्रयस्वरूप निश्चयघरमको उत्पत्तिकी अपेक्षा विचार किया जाता है 
तो व्यवहारधरम निरचयधर्ममें साधक नही है, वंयोकि निरचयधर्मकी उत्पत्ति परनिरपेक्ष होती हैं। त० च० 
पृ० १२९ । 
धमंका लक्षण 

वस्तुविज्ञान (द्रव्यानुयोग) की दृष्टिसे “वत्युसहाओ धम्मी ” इस आगम वचनके अनुसार धर्म यद्यपि 
आत्माके स्वत'सिद्ध स्वभावका नाम है, परन्तु अध्यात्म विज्ञान (करणानुयोग और चरणानुयोग) की दृष्टिसे 
धर्म उसे कहते है जो जीवको ससारदु खसे छुडाकर उत्तम अर्थात्‌ आत्मस्वातन्त्य रूप मोक्षसुखमें पहुँचा देता । ' 
आध्यात्मिक धर्मका विश्लेषण 

रत्नकरण्डकश्रावकाचार* में आध्यात्मिक धर्मका विश्लेषण सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान और सम्यकचारित्रके 
रूपमे किया गया है जिन सम्यग्दर्शंन, सम्यस्शान और सम्यकचां रत्रके विरोबो मिथ्यादर्शन, मिथ्याज्ञान और 
मिथ्याचारित्र ससारके कारण होते है । 
आध्यात्मिक धर्मका निश्चय और व्यवहार दो रूपोमे विभाजन और उनमे साध्य-साधक भाव 

श्रद्धेप प० दौलतरामजीने छहढाला) मे कहा हैं कि आत्माका हित सुख हैँ । वह सुख आकुलताके 





१ देशयामि समीचीन धर्म कर्मनिवर्हणम्‌ । " 

ससारदु खत. सत्वान्‌ यो धरव्युत्तमे सुखे ॥२॥ --रत्नकरण्डकश्नावकाचार 
२. सदृष्ठिज्ञानवत्तानि धर्म धर्मेश्वरा विदु । 

यदीयप्रत्यनीकानि भवन्ति भवपद्धति ॥३॥ .रत्नकरण्डकश्रावकाचार 
हरे आतम कौ हित हे सुख सो सुख आकुलता बिन कहिये । 

आकुलता शिवमाहि न ताते शिवमग लाग्यों चहिये ॥ 

सम्यदर्शन ज्ञान चरण शिव मग सो दुविध विचारों । 

जो सत्यारथ रूप सो निश्चय कारण सो ववहारो ॥३-६॥ 


१९० . सरस्वती-धरवपुत्र पं० बंशीघर व्याकरणाचार्य अभिनन्दन-स्रन्य 


अभावमे प्रकट होता हैं । आकुलताका अभाव मोक्षमें हैं, अत जींवोकों मोक्षकें मार्ममें प्रवृत्त होता चाहिए । 
मोक्षका मार्ग सम्यग्दशंन, सम्यस्जान और सम्यकूचारितरूप हूँ । एवं वे सम्यग्दगंन, सम्यस्त्ञान और सम्यक- 
चारित्र निश्चय और व्यवहारके भेदसे दो भागोमे विभज्त है । यो सम्यग्दशन, सम्बसज्ञान और सम्यकचारित्र 
सत्या्थ अथति आत्माके शुद्ध स्वभावभूत है उन्हें निश्चयमोक्षमार्ग कहते हैँ व जो सम्यर्दर्शन, सम्यग्तान 
और सम्यक्चारित्र निदचयमोक्षमार्गके प्रगट होनेमें कारण है उन्हें व्यवह्ारमोक्षमार्ग कहते हैं । 

छहढालाके इस प्रतिपादनसे मोक्षमार्गका सम्यग्दशंन, सम्यग्तान और सम्यक्चारित्रके रूपमें विइलेषण, 
उनकी निश्चय और व्यवहार दो भेदरूपता व निउइचय ओर व्यवहार दोनो मोक्षमार्मोमें विद्यमान साध्य- 
साधकभाव इन सबका परिज्ञान हो जाता हैं। इसके अतिरित प्रचास्तिकायकी ग्राथा १०५ की आचार्य 
जयसेन कृत टीकामे ' भी व्यवहारमोक्षमार्गको निश्चयमोक्षमार्गका कारण बतलछाकर दोनो मोक्षमार्गा्में साध्य- 
साधकभाव मान्य किया गया हैं। तथा गाथा १५९, १६० ओर १६१ को आचाय॑ अमृतचंद्र कृत टीका में 
भी ऐसा ही वतलाया गया हूँ । 


निःरचयधमंकी व्याख्या ॥ 

करणानुयोगकी व्यवस्थाके अनुसार जीव अनादिकालसे मोहनीयकर्मंसे वद्ध हैं और उसके उदयमें 
उसकी स्वत सिद्ध स्वभावभुत भाववतों दाक्ितिका शुद्धस्वभावभूत परिणमनके विपरीत अशुद्ध विभावभूत 
परिणमन होता हैँ । भाववती शक्तिके इस अशुद्ध विभावरूप परिणमनकी समाप्ति करणानुयोगकी व्यवस्थाके 
अनुसार मोहनीयकमंके यथास्थान यथायोग्य उपशम, क्षय या क्षयोपशमपुवंक होती हैँ । इस तरह जीवकी 
भाववतो शक्तिके अशुद्ध विभावभूत परिणमनके समाप्त हो जानेंपर उसका जो शुद्ध स्वभावभूत परिणमतर 
होता है उसे ही निश्चयधमं जानना चाहिए । इसके प्रकट होनेको व्यवस्था निम्न प्रकार है-- 

(क) सर्वप्रथम जीवमें द्शंनमोहनोयकर्मकी यथासम्भव रूपमे विद्यमान मिथ्यात्व, सम्यग्मिथ्याल और 
सम्यक्त्वप्रकृतिरप तीन व चारित्रमोहनीयकर्मंके प्रथम भेद अनन्तानुबन्धी कषायकी नियमसे विद्यमान क्रोध, 
मान, माया और लोभरूप चार इन सात प्रकृतियोका यथायोग्य उपशम, क्षय या क्षयोपशम होनेपर उस 
जीवकी भाववती झक्तिका चतुर्थ गुणस्थानके प्रथम समयमे औपशमिक, क्षायिक या क्षायोपशमिक निरचय- 
सम्यर्दशनके रूपमे व नि*चयसम्यग्ज्ञानके रूपमे शुद्धस्वभावभत परिणमन प्रकट होता है । 

(ख) इसके पश्चात्‌ जीवमें चारित्रमोहनीयकमंके द्वितीय भेद अप्रत्याख्यानावरणकषायकी नियमसे 
विद्यमान क्रोध, मान, माया और लोभ प्रकृतियोका क्षयोपशम होनेपर उस जीवकी भाववती शक्तिका 
पचमगुणस्थानके प्रथम समयमें देशविरति निश्चयसम्यक्चारित्रके रूपमे शुद्ध स्वभावभूत परिणमन प्रगठ 
होता है । 

(ग) इसके भी पश्चात्‌ जीवमे चारित्रमोहनीयकर्मके तृतीय भेद प्रत्याख्यानावरणकषायकी नियमसे 
विद्यमान क्रोध, मान, माया और लोभ प्रकृतियोका क्षयोपशम होनेपर उस जीवकी भाववती शक्तिका सप्तम 
गुणस्थानके प्रथम समयमे सर्वावरति निश्चयसम्यक्चारित्रके रूपमे शुद्धस्वभावभूत परिणमन प्रकट होता है । 





१. निशचयमोक्षमार्गंस्थ परम्परया कारणभूतो व्यवहारमोक्षमार्ग ।--गा० १०५, टीका । 

२ (क) निरचयव्यवहारयों साध्यसाधकभावत्वात्‌ । गा० १५९ की टीका । 
(ख) निरचयमोक्षमागंसाधकभावेन व्यवहारमोक्षमार्गनिर्देशोज्यमु । गा० १६० की टीका । 
(ग) व्यवहास्मोक्षमार्गसाध्यभावेन निश्चयमोक्षमार्गोपन्यासोइ्यम्‌ । गा० १६१ की टीका । 


३ | धर्म और सिद्धान्त : १९१ 


ऐसा सप्तम गुणस्थानवर्ती जीव अन्तमुंहुतं काछके अन्तरालसे सप्तमसे पष्ठ और षष्ठसे सप्तम इस तरह दोनो 


गुणस्थानोमें यथायोग्य समय तक सतत झूलेकी तरह झूलता रहता है । । 
(घ) यदि वह सप्तम गुणस्थानवर्ती जीव पहलेसे ही उक्त औपशमिक या क्षायिक निशचयसम्यप्दशंन- 


को प्राप्त हो अथवा सप्तम गुणस्थानके कालमे ही वह उक्त ओपशमिक या क्षायिक निशचयसम्यग्दशनको 
प्राप्त हो जावे तो वह तब करणलब्धिके आधार॒पर नव नोकपायोके साथ चारित्रमोहनीयकमंके द्वित्तीय भेद 
अप्रत्याव्यानावरण, और तृतीय भेद प्रत्यास्यानावरण इन दोनो कषायोकी क्रोध, मान, माया ओर लोभ 
प्रकृतियोका तथा उसके चतुर्थ भेद सज्वलनकपायकी क्रोध, मान, माया और लोभ प्रकृतियोका भी यथास्थान 
नियमसे उपशम या क्षय करता है और उपशम होनेपर उसको भाववती शक्तिका एकादश गुणस्थानके प्रथम 
समयमे ओपशमिक यथारुयात निरचयसम्यक्चारित्रके रूपमे अथवा क्षय होनेपर उसकी भाववती शक्तिका 
द्वादश गुणस्थानके प्रथम समयमे क्षायिक यथार्यात निश्चय सम्यक्चारित्रके रूपमे शुद्ध स्वभावभूत परिणमन 
प्रगट होता है । 

व्यवहा रधर्म की व्याख्या 


व्यवहारधमंकी व्याख्या करनेसे पूर्व यहाँ में यह स्पष्ट कर देना चाहता हुँ कि नारकी, देव ओर 
नियंच इन तीनो प्रकारके जीवोमें केवल अगुहीत मिध्यात्व पाया जाता है। अत इनमें व्यवहारधर्मंका 
व्यवस्थित क्रमसे विवेचन करना सम्भव नही है । केवल मनुष्य ही ऐसा जीव है जिसमें अगृहीत मिथ्यात्वके 
साथ गृहीत मिथ्यात्व भी पाया जाता है। फलूत मनुष्योमे व्यवहारधमंका व्यवस्थित क्रमसे विवेचन करना 
सम्भव हो जाता है। अत यहां मनुष्योकी अपेक्षा व्यवहारधरमंका विवेचन किया जाता है । 


चरणानुयोगकी व्यवस्थाके अनुसार पापभूत अधातिकर्मोके उदयमें अभव्य और भव्य भिथ्यादृष्टि 
मनुष्योकी भाववती शक्तिके हृदयके सहारेपर अतत्त्वश्रद्धानके रूपमे और मस्तिष्कके सहारेपर अतत्त्वज्ञानके रूपमें 
मिथ्या परिणमन होते रहते है तथा जब उनमे पृण्यभूत अघातिकर्मोका उदय होता है तब अतत्त्वश्रद्धान और 
अतत्त्वज्ञानरूप उन परिणमनोकी समाप्ति होनेपर उनकी उस भाववती शक्तिके हू दयके सहारेपर तत्त्वश्रद्धानके 
रूपमें और मस्तिष्कके सहारेपर तत्त्वज्ञानके रूपमें सम्यकपरिणमन होने छगते है । भाववती शक्तिके दोनो 
प्रकारके सम्यक्‌ परिणमनोमेंसे तत्त्वश्रद्धानहूप परिणमन सम्यग्दर्शनके रूपसे व्यवहारध्म॑ कहलाता है और 
तत्त्वज्ञानरूप परिणमन सम्यर्ज्ञानके रूपमे व्यवहारघर्म कहलाता है । 


चरणानुयोगकी व्यवस्थाके अनुसार भाववती शवितिके परिणमत स्वरूप उक्त अतत्वअद्धान और 
अतत्त्वज्ञानसे प्रभावित अभव्य और भव्य मिथ्यादृष्टि मनुष्य अपनी क्रियावती दशवितिके परिणमनस्वरूप 
मानसिक, वाचनिक और कायिक सकलपी पापभूत अशुभ प्रवृत्तियाँ किया करते है और कदाचित्‌ साथमे 
लोकिक स्वायंवश पुष्यभूत शुभ प्रवृत्तियाँ भी करते है । तथा जब वे भाववती शक्तिके परिणमन स्वरूप उक्त 
तत्वश्नद्धान और तत्त्वज्ञानसे प्रभावित होते है तब वे अपनी क्रियावती शक्तिके प रणमनस्वरूप उक्त संकल्पी- 
पापभूत अशुभ प्रवृत्तियोको सर्वथा त्याग कर मानसिक, वाचनिक और कायिक आरम्भी परापभूत अशुभ 
अवृत्तियोके साथ कर्त्तव्यवश पुण्यभूत शुभ प्रवृत्तियाँ भी करने लगते है। इतना ही नहीं, भाववती शक्तिके 
परिणमनस्वरूप उक्त तत्त्वश्रद्धान और तत्त्वज्ञानके आधारपर वे अभव्य और भव्य मिथ्यादृष्टि मनुष्य कदाचित्‌ 
क्रियावती शक्तिके परिणमनस्वरूप उक्त सकल्‍पी पापभूतत अशुभ भ्रवृत्तियाँके सवंधा त्यागरपूर्वक उक्त आरम्भी 
पापभूत अशुभ प्रवृत्तियोका भी एकदेश अथवा स्वदेश त्याग करते हुए अनिवाय आरस्भी परापभूत अशुभ 
भवृत्तियोके साथ पुष्यभूत शुभ भ्रवृत्तियाँ करते हैं। इस प्रकार अभव्य जोर भव्य मिथ्यादृष्टि मनुष्य 


१९२ : सरस्वतो-वरवपुन्न पं० बंशीधर व्याकरणाचाय अभिनन्‍दन-पग्रन्प 


भाववतो शहक्तिके परिणमनस्वरूप तत्त्वश्रद्धात और तत्त्वज्ञानसे प्रभावित होकर अपनी क्रियावती शक्तिके 
परिणमन स्वरूप सकलपी पापभूत अशुभ प्रवृत्तियोको सवेथा त्याग कर जो अपनी क्रियावतों शक्तिके परिणमत- 
स्वरूप आरम्भी पापभूत अशुभ प्रवृत्तियोके साथ पुण्यभूत शुभ प्रवृत्तियाँ करते हैं उन प्रवृत्तियोकों नैतिक 
आधारके हपमे व्यतरहारधर्म कहा जाता है । तथा वे ही मनुष्य जब सकलपी परापभूत अशुभ प्रवृत्तियोंके 
सर्वथा त्यागपूर्वक आरम्भी पापभूत अशुभ प्रवृत्तियोका एकदेश अथवा स्वदेश त्याग करतें हुए पुण्यभुत शुभ 
धरवृत्तियाँ करते हैँ तब उन्हे क्रमशः देशविरति अथवा स्वंविरतिरूप सम्यकचारित्रके रूपमे व्यवहारधर्म कहा 
जाता है । 
प्रसंगवश में यहाँ यह भी स्पष्ट कर देना चाहता हुँ कि अभव्य और भव्य मिथ्यादृष्टि मनुष्योकों 
भाववती शक्तिके परिणमन स्वरूप हृदयके सहारेपर होनेवाला अतत्त्वश्रद्धान व्यवहारमिथ्यादर्शन कहलाता 
हैं। ओर उनकी उसी भाववती शक्तिके परिणमनस्वरूप मस्तिष्कके सहारेपर होनेवाला अतत्त्वज्ञान व्यवहार- 
मिथ्याज्ञान कहलाता है । तथा भिथ्यादर्शन और भिथ्याज्ञान इन दोनोसे प्रभावित उन मनुष्योकी क्रियावती 
शक्तिके परिणाम स्वरूप मानसिक, वाचनिक और कायिक संकल्पी पापभूत जो अशुभ भ्रवृत्ति हुआ करती हैं 
वह व्यवहा रमिथ्याचारित्र कहलाता है। यहाँ यह ध्यातव्य है कि उक्त प्रकारके व्यवहारमिथ्यादशंन और 
व्यवहारमिथ्याज्ञानके विपरीत व्यवहारसम्यग्दशंन और व्यवहारसम्यग्ज्ञानसे प्रभावित होकर वें अभव्य और 
भव्य मिथ्यादृष्टि मनुष्य सकल्‍पी पायभूत अशुभ प्रवृत्तियोका सवंधा त्याग करते हुए यदि अशवितवद आरम्भी 
पापका अणुमाण भी त्याग नहीं कर पाते हैं तो उनकी वह आरम्भी पापरूप अशुभ प्रवृत्ति व्यवहारह्य 
अविरति कहलाती हूँ । 
यहाँ मैं यह भी स्पष्ट कर देना चाहता हूँ कि जिस प्रकार पूर्वमें मोहनीयकमंकी उन-उत प्रकृतियोके 
यथायोग्य उपशम, क्षय या क्षयोपशम पूर्वक होनेवाले भाववतो शक्तिके परिणमनस्वरूप निरुचयसम्यक्दर्शन 
निरचयसम्यसज्ञान व देशविरति, सर्वविरति और यथारुपात सम्यकचारित्रके रूपमे निदचयधर्मका विवेचन 
किया गया है उसी प्रकार यहाँ प्रथम गुणस्थानमे मोहनीयकमंकी मिथ्यात्व और अनन्तानुबन्धी दोनों प्रकृतियो 
के उदयमे भाववती शक्तिके परिणमनस्वरूप मिथ्यात्वभत भावमिध्यादर्शन, भावमिथ्याज्ञान और भावभिध्या- 
चारित्रके रूपमें, द्वितीय गणस्थानमें मोहनीयकमंकी अनन्तानुबन्धी प्रकृतिके उदयमे भाववती शक्तिके परिणमन 
स्वरूप सासादनसम्यक्त्वभत भावमिथ्यादर्शन, भावमिथ्याज्ञान और भावभमिथ्याचारित्रके रूपमें एवं तृतीय 
गणस्थानमे मोहनीयकरमंकी सम्यकमिथ्यात्वप्रकृतिके उदयमे भाववती शक्तिके परिणामस्वरूप सम्यगूमिथ्यात्वभूत 
भावमिथ्यादर्शन, भावमिथ्याज्ञान और भावमिथ्याचारित्रके रूपमे निश्चय (भाव) अधमंका भी विवेचन करे 
लेना चाहिए। यहाँ भी यह धघ्यातव्य है कि चतुर्थ गुणस्थानके जीवमें नव नोकषायोके उदयके सीर्य 
अत्याख्यानावरण, प्रत्या्यानावरण और सज्वकूत कषायोके साम्‌हिक उदयमे जीवकी भाववती शक्तिका जो 
परिणमन होता है उसे भाव-अविरति जानना चाहिये । इसे न तो भावमिथ्याचारित्र कह सकते है और न 
विरतिके रूपमे भावसम्यकचारित्र ही कह सकते है, क्योकि भावमिथ्याचारित्र अनन्तानुबन्धी कपायके उदयम 
होता है और विरतिके लिये कम-से-कम अप्रत्या्यानावरणका क्षयोपशम आवश्यक हूँ । 


द उपर्युक्त दोनो प्रकारके स्पष्टीकरणोके साथ ही यहाँ निम्नलिखित विद्येषताये भी ज्ञातव्य हैं: 


(१) अभव्य जीवोके केवल प्रथम मिथ्यादृष्टि गुणस्थान हो होता है जबकि भव्य जीवोंके अरधर् 
मिथ्यादष्टि गुणस्थानसे लेकर चतुर्थंदश अयोगकेवली गुणस्थान परयंन्त सभी गुणस्थान सम्भव हूं ! 


(२) निशचयघमंका विकास भव्य जीवोमे ही होता है, अभव्य जीवोमें नही होता। तथा भव्य जीवोमें 


कम 
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भी उस निशचयधरमंका विकास चतुर्थ गुणस्थानके प्रथम समयसे प्रारम्भ होता है, इसके पूव॑के गुणस्थानोसे 
नही होता । 

(३) जीवके चतुर्थ गुणस्थानके प्रथम समयमें जो निशचयधर्मका विकास होता हैं वह उस जीवकी 
भाववती शक्तिके परिणमनस्वरूप निरवयसम्यरदर्शन और निश्चयसम्यगज्ञानके रूपमें होता हैं। इसके पश्चात्‌ 
जीवके पचम गुणस्थानके प्रथम समयमें निईंचयधर्मका विकास उस जीवकी भाववती शक्तिके परिणमनस्वरूप 
देशविरति निदचयसम्यकचारित्रके रूपमें होता है तथा इसके भी पर्चात्‌ जीवके निशचयघधमंका विकास सप्तम 
गुणस्थानके प्रथम समयमे उस जीवकी भाववती शक्तिके परिणमन स्वरूप स्वविरति निश्चयसम्यक्चा रित्रके 
रूपमे होता है और जीवमे उसका सद्भाव पूर्वोक्‍त प्रकार पष्ठ गुणस्थानसे लेकर दशम गुणस्थान तक उत्तरो- 
त्तर उत्कर्पके रूपमें विद्यमान रहता है। दशम गुणस्थानके आगे जीवके एकादश गुणस्थानके प्रथम समयमें 
निशचयधमंका विकास जीवकी भाववती शब्तिके परिणमन स्वरूप औपशमिक यथारुयात निश्चयसम्पक्चारित्र- 
के रूपमे होता है अथवा दशम गुणस्थानसे ही आगे जीवके द्वादश गुणस्थानके भ्रथम समयमें निश्चयघमंका 
विकास उस जीवकी भाववतती शक्तिके परिणमन स्वरूप क्षायिक यथारुपात निरचयसम्यक्चारित्रके रूपमे 
होता है तथा यह जीव्रके आगेके सभी गुणस्थानोमे विद्यमान रहता है । 


(४) पूर्वमें स्पष्ट किया जा चुका है कि व्यवहारधर्म सम्यग्दर्शनके रूपमें जीवकी भाववती शक्तिका 
हृदयके सहारेपर होनेवाला परिणमन है और दूसरा व्यवहारधर्म सम्यज्ञानके रूपमें जीवकी भाववती शक्तिका 
मस्तिष्कके सहारेपर होनेवाला परिणमन है । एवं तीसरा व्यवहारधर्म नैतिक आचार तथा देशविरति व 
सर्वेविरतिरूप संम्यकचारित्रके रूपमें मन, वचन और कायके सहारेपर होनेवाला जीवकी क्रियावती शवितिका 
परिणमन है। इस सभी प्रकारके व्यवहारघर्मका विकास प्रथम गुणस्थानमे सम्भव है और अभव्य व भव्य 
दोनो प्रकारके जीवोमें हो सकता है । इतना अवश्य है कि उक्त सम्यग्दशन व सम्यस्शानरुप तथा नेतिक 
आचाररूप व्यवहारघर्मका विकास प्रथम गुणस्थानमे नियमसे होता हैं क्योकि इस प्रकारके व्यवहारधमंका 
विकास किये बिना अभव्य जीवमें क्षयोपशम, विशुद्धि, देशना और प्रायोग्य इन चार लब्धियोका व भव्य 
जीवमें इत चारो लव्धियोके साथ करणलब्धिका विकास नही हो सकता है । 


प्रथम गणस्थानमे देशविरति और सर्वेविरति सम्यकचारित्र रूप व्यवहारधरंके विकसित होनेका कोई 
नियम नही है परन्तु देशविरति सम्यक्चारित्ररूप व्यवहारघमंका विकास चतुर्थ गुणस्थानमें होकर पचम 
गुणस्थानमें भी रहता है। एवं सर्वंविरति सम्यक्चारित्ररूप व्यवहारघमंका पचम गुणस्थानमे विकास होकर 
आगे बष्ठसे दशम गुणस्थान तक उसका संदुभाव नियमसे रहता है । 

यहाँ इतना अवश्य ध्यातव्य है कि सप्तम गुणस्थानसे लेकर दशम गुणस्थान तक उस व्यवहारघमंका 
सद्भाव अन्तरगरूपमें ही रहता है। तथा द्वितीय और तृतीय गुणस्थानोमें यथासम्भव रूपमे रहनेवाला 
व्यवहारघम भो अबुद्धिपूवंक ही रहता हैं । एकादश गुणस्थानसे लेकर आगरेके सभी गुणस्थानोमे व्यवहारघमे- 
का सवंथा अभाव रहता है । वहाँ केवल निरचयधर्मका ही संदभाव रहता है । क्रियावती शक्तिके परिणमन 
स्वरूप व्यवहार अविरतिका सद्भाव प्रथम गुणस्थानसे चतुर्थ गुणस्थान तक ही सम्भव है । 


जीवको मोक्षकी प्राप्ति निरचयध मे पूर्वक होती है 
प्रकृतमें मोक्ष शब्दका अर्थ जीव और शरीरके विद्यमान सयोगका सर्वेथा विच्छेद हो जाना है । जीव 
और शरोरके विद्यमान सयोगका सर्वथा विच्छेद चतुर्यदश गुणस्थानमें तव होता है जब उस जोवके साथ वड़ 


चार अघाती क्मोंका सवंया क्षय हो जाता है । जीवको चतुघंदश गुणस्थातकी श्राप्ति तब होती है जब त्रमी- 
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दश गुणस्थानमें कर्मात्नवमे कारणभूत जीवके योगका सर्वथा निरोध हो जाता है। जीवको त्रयोदश गृणस्थान- 
की प्राप्ति तब होती है जब जीवके साथ बद्ध ज्ञानावरण, दर्शानावरण और अन्तराय इन तीन घातों कर्मोका 
द्वादश गुणस्थानमें सवंथा क्षय हो जाता हैं । णीवको द्वादद् गुणस्थानकी प्राप्ति तव होती हैं जब जीवके साथ 
बद्ध मोहनीयकरमंप्रकृतियोका पूर्वमे यथासमय क्षय होते हुए दशम गुणस्थानके अन्त समयमे शोप सूक्ष्म लोभ 
प्रकृतिका भो क्षय हो जाता है । द्वादश गुणस्थानका अर्थ ही दशम गुणस्थानके अन्त समयमे मोहनीयकमंका 
सवंथा क्षय हो जानेपर जीवकी भाववती हदाक्तिके परिणमनस्वरूप शुद्ध स्वभावभूत निशचयधर्मका प्रूरणत हो 
जाना है । इस विवेचनसे निर्णीत होता हैं कि जीवको मोक्षकी प्राप्ति निइवयधर्म पुर्वंक होती हैं । 


जीवको निश्चयधम्रकी प्राप्ति व्यवहारध मंप्वेक होती है 


जीवकी भाववती शक्तिका नि३चयधमंके रूपमे प्रारम्भिक विकास चतुरंगुणस्थानके प्रथम समयमे होता 
हैं और उसका वह विकास पचमादि गुणस्थानोमे उत्तरोत्तर वृद्धिको प्राप्त होकर एकादश गुणस्थानके प्रथम 
समयमें औपशमिक यथारूयात निरचयसम्यकचारित्रके रूपमे अथवा द्वादश गुणस्थानके प्रथम समयमे क्षायिक 
यथारुयात सम्यकचारित्रके रूपमें पुर्णताको प्राप्त होता है । निएचयध मेंका यह विकास मोहनीयकर्मकी उन्-उन् 
प्रकृतियोके यथास्थान यथासभव रूपमे होनेवाले उपशम, क्षय या क्षयोपशम पूर्वक होता है । तथा मोहनीय- 
'कर्मकी प्रकृतिथोका यथायोग्य वह उपशाम, क्षय या क्षायोपशम भव्य जीवमे आत्मोन्‍्मुखतारूप करणलब्धिका 
विकास होनेपर होता हैं व उसमें उस करणलब्धिका विकास क्षयोपशम, विशूद्धि, देशना और प्रायोग्य 
लब्धियोके विकासपुर्वंक होता है । एवं जीवमें इन लब्धघियोका विकास व्यवहारधर्म पृवंक होता है । यह व्यव- 
'हारघमम अशुभ भ्रवृत्तिसे निवृत्तिपूर्वक शुभमे प्रवृत्तिरूप होता हैं। जीवको इसकी प्राप्ति तब होती हैं जब उस 
'जीवमे भाववती दक्तिके हृदयके सहारेपर होनेवाले तत्त्वश्रद्धानरूप व्यवहारसम्यकदर्शनकी और मस्तिष्कके 
सहारेपर होनेवाले तत्त्वज्ञानरूप व्यवहारसम्यग्ज्ञाकी उपलब्धि हो जातो है । इसके विकासकी प्रक्रियाको 
'पुर्वमें व्यवहारघमंकी व्याख्यामे बतलाया जा चुका है। इस विवेचनसे यह निर्णीत होता है कि व्यवहारघर्म 
निरचयघमंकी उत्पत्तिमें कारण होता हैं। यह विषय प्रइनोत्तर २ और ३ की समीक्षासे भी जानाजा 
सकता हैं । 
यहाँ यह ध्यातव्य हैं कि जीवको अपनी भाववती छशक्तिके परिणमनस्वरूप निशचयधर्मकी उत्पत्तिमें 

कारणभूत मोहनीयकमंका यथायोग्य उपशम, क्षय या क्षयोपशम करनेके लिए इस व्यवहारधमंके अन्तर्गत 
एकान्तमिथ्याट्वके विरुद्ध प्रशमभाव, विपरीतमिथ्यात्के विरुद्ध सवेगभाव, विनयमिथ्यात्वके विरुद्ध अनु- 
कृम्पाभाव, सशयमिथ्यात्वके विरुद्ध आस्तिक्यभाव और अविवेकरूप अज्ञानमिथ्यात्वके विरुद्ध विवेकरूप 

सम्यरज्ञानभावकों भी अपनेमे जागृत करनेकी आवश्यकता है। इसी प्रकार जीवको समस्त जीवोके प्रति 

मित्रता (समानता) का भाव, गुणीजनोके प्रति प्रमोदभाव, दु खी जीवोके प्रति सेवाभाव और विपरीत दृष्टि, 

वृत्ति और प्रवृत्ति वाले जीवोके प्रति मध्यस्थता (तटसथ) का भाव भी अपनानेकी आवश्यकता है । इस तरह 

सर्वांगीणताको प्राप्त व्यवहारघरं उपयुक्त प्रकार निर्चयधर्मंकी उत्पत्तिमें साधक सिद्ध हो जाता हूँ । 
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११. अरथम भूल और उसका समाधान 


भारतीय दर्शनोंका मूल आधार 


'दर्शन” शब्द सस्कृत भाषाका शब्द है । यह शब्द सस्क्ृतव्याकरणके अनुसार दूश्यते निर्णीयते वस्तु- 
तत्त्वमनेनेति दर्शम्‌” अथवा “दृश्यते 5 निर्णीयत इंद ( वस्तु तत्त्व ) इति दर्शानम्‌” इन दोनो व्युलत्तियोके 
आधारपर “दृश्‌” घातुसे निष्पन्न होता हैं । पहली व्युत्पत्तिके आधारपर निष्पन्न 'दरंन' शब्द तक, वितक 
मथन या परीक्षा स्वरूप उस विचारधाराका नाम है णो तत्त्वोंके निर्णयमें प्रयोजक हुआ करती हैँ । दुसरी 
व्युपत्तिके आधारपर निष्पन्न 'दर्शंन! शब्दका अर्थ उल्लिखित विचारधारा द्वारा निर्णीत तत्वोकी स्वीकारता 
होता है। इस प्रकार दर्शन शब्द दाशनिक जगतमें इन दोनो प्रकारके अ्थोमि व्यवहृत हुआ है अर्थात्‌ भिन्न- 
भिन्न दर्शंनोकी जो तत्त्वसम्बन्धी मान्यतायें है उनको और जिन ताकिक मुद्दोके आधारपर उन मान्यताओका 
समर्थन होता है उन ताकिक मुद्दोको दर्शनशास्त्रके अन्तर्गत स्वीकार किया है । 


वरतंमान दृदय जगत्‌की परपराको सभी द्धंनोमे किसी-न-किसी रूपसे अनादि स्वीकार किया गया है। 
इसलिए जगतकी इस परपरामे न मालूम कितने दर्शव विकासको प्राप्त होकर विलुप्त हो गये होगे और कौन 
कह सकता है कि भविष्यमें भी नये-नये दर्शनोका प्रादुर्भाव नहीं होगा । परन्तु आज हम सिर्फ उन्ही दर्शनोके 
बारेमें कुछ सोच सकते है जो उपलब्ध है या साहित्यके आधारपर जिनकी जानकारी प्राप्त की जा सकती हू । 
ये दर्शन सबसे पहले भारतीय और अभारतीय (पाइचात्य) दर्शनोंके रूपमे हमारे सामने आते हूं) जिनका 
प्रादर्भाव भारतवर्पमें हुआ है वे दर्शन भारतीय और जिनका प्रादुर्भाव भारतवर्पंके बाहर पादचात्य देशोमें हुआ 
है वे अभारतीय या पाइचात्य दर्शनोके नामसे पुकारे जाते है । 


भारतोय दर्शन भी दो भागोमें विभकत किये गये है--बैदिक दर्शन और अवैदिक दर्शन | वेदिक पर- 
म्पराके अन्दर जिनका प्रादुर्भाव और विकास हुआ है तथा जो वैदिक परम्पराके पोपक दर्शन हैं वें वैदिक 
दर्धान भाने गये हैं और वैदिक परम्परासे भिन्न जिनकी स्वतत्र परम्परा हैं या जो वैदिक परम्पराके विरोधी 
दर्शन है उनको अवैदिक दर्शन स्वीकार किया गया है । वैदिक दर्शनोमें मुख्यत साख्य, वेदान्त, मीमासा, 
योग, न्याय तथा वैद्येपिक दर्शन माने गये है और जैन, वौद्ध तथा चार्वाक दर्शनोंकों अवेदिक दर्शन स्वीकार 
किया गया है । इनके अछावा छोटे-मोटे भेदों और उपभेदोके रूपमें और भी वैदिक तथा अवेदिक दर्शनोकों 
गणना की जा सकती है, परन्तु अनावश्यक विचारके भयसे उन्हें इस विभाग क्रममें स्थान नही दिया गया है । 
भआाजकलफे बहुत्से विद्वानोमें गीताको एफ स्वतन्त दर्शन माननेकी प्रवृत्ति देखी जाती हू । परन्तु वास्तवमे 
गीता फर्सव्यरूप घामिक या जाध्यात्मिक महान उपदेश मात्र हैं। यही' कारण है कवि गातामे स्थान-स्थानपर 
धोरृष्ण दारा अजुनके लिए कर्मपोगकी भोर झुऊनेकी प्रेरणा की गई है । गौताफी कर्मयोगका अतिपादक प्रत्म 
मानना भी मेरे पिचारफे अनुसार ठीक नहीं है। लेकिन में इतता क्षदश्य स्थीकार करता हूं कि गीताम फर्म- 
बोगके भाधारपर प्रायः समस्त वैदिक दद्यानोके समन्‍्यय करवा अयत्न किना गया हई । 

इन पैदिक और ज्वैदिक दर्शनोफों दा्शनिफ विह्नसके मध्य युगने क्रमसे जाम्तिक जोर नाल्विस नामा 
में भी पुकारा जाने लगा था। परन्तु माऊूम पइता हूं कि वेदिक जौर अपदिक दशनाझा दस इरास्का सास- 
शरण वेदपरम्पराे समंग और विरोपके दारण प्रशता जौर निर्दा रूपन सास्म्रशादञ न्वामोट्क पसीलुत्त 
दोगी धारा जिया गया है, कारण कि यदि प्राणियोका उत्माल्तरस्य परचोझ, स्पम जोर मरझ दबा साददद् 
गे भानन रूप जमे नाम्तिक शब्दरा प्रयोध रिया छाय ता हल और गोड़ मे दीजी इपंदिस इंधंस साम्विद 
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४ सरतस्वतो-वरदपुत्र प० बंशीधर व्याकरणाचार्य अभिनन्दन-प्रन्य 


रूप परलोक, स्वर्ग और नरक तथा मुव्तिका समर्थन करते हूँ । और यदि जगतका कर्ता अनादिनिधन ईश्वर 
को न म,नने रूप अर्थमे नास्तिक दशब्दका प्रयोग किया जाय तो साख्य और भीमासा इन दोनो वैदिक दर्शनों 
को उपस्थित दर्शनोकी कोटिमेसे निकालकर नास्तिक कोटिम पटक देना पडेगा, क्योकि ये दोनों दर्शन अनादि- 
निधन ईश्वरको जगतका कर्ता माननेसे इन्कार करते हैं । इस प्रकार ऊपर बतलाया गया सम्पूर्ण विभागक्रम 
अव्यवस्थित हो गया हैं। “ नास्तिको वेदनिन्दक ” इत्यादि प्रसिद्ध वाक्य भी हमें यह बतला रहे है कि वेद 
परम्पराको न मानने वालोके बारेमें ही नास्तिक शब्दका प्रयोग किया गया है। प्राय सभी सम्प्रदायवादियो- 
ने अपने सम्प्रदायकी परम्पराके मानतेवालाको आस्तिक और अपनेसे भिन्न दूसरे सम्प्रदायकी परम्पराके मानने 
वालोको नास्तिक स्वीकार किया हैँ। जैन सम्प्रदायमे भो जैन परम्पराके माननेवालोको सम्यकदृष्टि और जैनेतर 
परम्पराके भाननेवालोको मिथ्यादृष्टि कहदनेका रिवाज प्रचलित हैं। मेरे कहनेका / मतलब यह हूँ कि भार- 
तीय दर्शनका जो आस्तिक और नास्तिक दर्श नोके रूपमे विभाग किया गया है वह निरथंक एवं अनुचित हूँ | 
इसलिए उनका विभाग उल्लिखित वैदिक और अवैदिक दर्शनोके रूपमे ही करना चाहिए । 


उल्लिखित दर्शनोकी उत्तत्तिके ब्ारेमे जब हम्न सोचते है, तो हमे इनके मुलमे दो प्रकारके वादोका 
पता चलता हँ--एक अस्तित्ववाद और दूसरा उपयोगितावाद । अर्थात ये सभी दर्शन अस्तित्ववाद या उपयो- 
ग़ितावादके आधारसपर प्रादुर्भूत हुए है. ऐसा माना जा सकता हैं। जगत क्या और कसा हैं ? जगतमे कितर्न 
पुदार्थोका अस्तित्व है ? उन पदार्थोके कैसे-कैसे परिणाम होते है ? इत्यादि प्रश्नोके आघारपर सामान्यतया 
तत्वोका विचार करना अस्तित्ववाद कहलाता हैं और जगतके प्राणी दु खी क्यो है ? थे सुखी कैसे हो सकते 
है ? इत्यादि प्रइनोके आधारपर सिर्फ छोककल्याणोपयोगी तत्त्वोके बारेमे विचार करना उपयोगितावाद सम- 
झना चाहिए | तात्पययं यह हैं कि अस्तित्ववादके आधारपर वे सब तत्त्व मान्यताकी कोटिमे आ जाते है जिनका 
अस्तित्व प्रमाणोके आधारपर सिद्ध होता हो और उपयोगिताबादके आधारपर सिर्फ वे ही तत्त्व मान्यताकी 
कोटिमें पहुँचते हैं जो लोककल्याणके लिये उपयोगी सिद्ध होते हो। मेरी रायके मुताबिक इस उपयोगिता 
वादका ही अपर नाम आध्यात्मिकवाद और अस्तित्ववादका ही दूसरा नाम आधिभौतिकवाद समझना चाहिये । 
जिन विद्वानोका यह ख्याल हैं कि समस्त चेतन और अचेतन जगतकी सुष्टि अथवा विकास आत्मासे मानना 
आध्यात्मिकवाद और उपर्युक्त जगतकी सुष्टि अथवा विकास अचेतन अर्थात्‌ जड पदार्थसे मानना आधिभौतिक 
बाद है, उन विद्वानोके साथ मेरा स्पष्ट मतभेद है और इस मतभेदसे मेरा तात्पयं यह है कि आध्यात्मिकवाद 
और आधिभौतिकवांदके उल्लिखित अर्थके मुताबिक जो वेदान्त दर्शनको आध्यात्मिक दर्शन तथा चार्वकि 
दर्शनको आधिभौतिक दर्शन मान लिया गया हैं वह ठीक नही है। मैंने अभारतीय दरंनोका तो नही, पर्तु 
भारतीय दर्शनोका जो थोडा बहुत अध्ययन एवं चिन्तन किया हूँ उससे मैं इस नतीजेपर पहुँचा हूँ कि साख्य, 
वेदान्त, मीमासा, योग, न्याय और वैशेषिक ये वैदिक दर्शन तथा जैन, बौद्ध और चार्वाक ये सभी अवैदिक 
दर्शन पूर्वोक्त उपयोगितावादके आधघारपर ही प्रादुभूत हुए है, इसलिये ये सभी दर्शन आध्यात्मिकवादके, अतर्गत 
माने जानें चाहिए । किसी भी दर्शनका अनुयायी आज अपने दर्शनके बारमे यह आक्षेप सहन नही कर तकता 
हैं कि उसके दर्शनका विकांस लोकेकल्याणके लिए नही हुआ है और इसका भी कारण यह हैँ कि भारतवर्ष 
सवंदा धर्मप्रधान देश रहा है । इसलिए समस्त भारतीय दर्शनोका मुठ आधार उपयोगितावादकों मानना 


युक्तिपूर्ण हू । 
लोककल्याणशब्दमें पठित लोकशब्द _जगतका प्राणिसमूह”” अर्थमे प्रयुक्त होता हुआ देखा जाता 
है, इसलिए यहाँपर लोककल्याणशब्दसे, 'जगतके प्राणिसमूहका कल्याण” अर्थ ग्रहण करना चाहिये । कोई 


४ - सरस्वतो-वरदपुत्र प० बंशोधर व्याकरणाचार्य अभिननन्‍दन-प्रन्थे 


रूप परलोक, स्वर्ग और नरक तथा मुक्तिका समर्थन करते है । और यदि जगतका कर्ता अनादिनिधन ईश्वर 
को ते मानने रूप अथमे नास्तिक दब्दका प्रयोग किया जाय तो साख्य और मीमासा इन दोनो वैदिक दर्शनों 
को उपस्थित दर्शनोकी कोटिमेसे निकालकर नास्तिक कोटिमे पटक देना पडेगा, क्योकि ये दोनों दर्शन अनादि- 
निधन ईश्वरकों जगतका कर्ता माननेसे इन्कार करते है । इस प्रकार ऊपर बतलाया गया सम्पूर्ण विभागक्रप् 
अव्यवस्थित हो गया हैँ । 'नास्तिको वेदनिन्दक ”” इत्यादि प्रसिद्ध वावय भी हमे यह बतल़ा रहे है कि वेद 
परम्पराको न मानने वालछोके बारेमे ही नास्तिक शब्दका प्रयोग किया गया हैं। प्राय” सभी सम्प्रदायवादियो- 
ने अपने सम्प्रदायकी परम्पराके माननेवालोको आस्तिक और अपनेसे भिन्न दूसरे सम्प्रदायकी परम्पराके मानने 
वालोकों नास्तिक स्वीकार किया हूँ। जैन सस्प्रदायमें भो जैन परम्पराके माननेवालोको सम्यकदृष्टि और जैनेतर 
परम्पराके माननेवालोकों भिथ्यादुष्टि कहनेका रिवाज प्रचलित हैँ । मेरे कहनेका | मतलब यह हूं कि भार- 
तीय दर्शनका जो आस्तिक और नास्तिक दर्शंनोके रूपमे विभाग किया गया है वह निरथ॑ंक एवं अनुचित हैं । 
इसलिए उनका विभाग उल्लिखित वेदिक और अवैदिक दर्शनोके रुपमे ही करना चाहिए । 


उल्लिखित दशनोकी उत्पत्तिके बारेमें जव॒ हम सोचते है, तो हमे इनके मृलमें दो प्रकारके वादोका 
पता, चलता हँ---एक अस्त्ित्ववाद और दुसरा उपयोगितावाद । अर्थात्‌ ये सभी दर्शन अस्तित्ववाद या उपयो- 
ग़ितावादके आघारपर प्रादुर्मेत हुए है, ऐसा माना जा सकता हैं। जगत क्या और कसा हैं ? जगतमें कितने 
पुदार्थोका अस्तित्व हैं ? उन पदार्थोके कैसे-कैसे परिणाम होते है ? इत्यादि प्रश्नोके आधारपर सामान्यतया 
तत्वोका विचार करना अस्तित्ववाद कहलाता है और जगतके प्राणी दु खी क्यो है ? वे सुखी कैसे हो सकते 
हैं ? इत्यादि प्रइनोके आधारपर सिर्फ लोककल्याणोपयोगी तत्त्वोके बारेमें विचार करना उपयोगिताबाद सम- 
झना चाहिए | तात्पयं यह हैँ कि अस्तित्ववादके आधारपर वे सब तत्त्व मान्यताकी कोटिमे आ जाते है जिनका 
अस्तित्व प्रमाणोंके आधारपर सिद्ध होता हो और उपयोगितावादके आधारपर सिर्फ वे ही तत्त्व मान्यताकी 
कोटिमें पहुँचते है जो लोककल्याणके लिये उपयोगी सिद्ध होते हो। मेरी रायके मुताबिक इस उपयोगिता- 
वादका ही अपर नाम आध्यात्मिकवाद और अस्तित्ववादका ही दूसरा नाम आधिभौतिकवाद समझना चाहिये । 
जिन विद्वानोका यह ख्याल हैं कि समस्त चेतन और अचेत्तन जगतकी सृष्टि अथवा विकास आत्मासे मानना 
आध्यात्मिकवाद और उपर्यक्त जगतकी सृष्टि अथवा विकास अचेतन अर्थात्‌ जड़ पदार्थसे मानना आधिभोतिक- 
वाद है, उन विद्वानोके साथ मेरा स्पष्ट मतभेद है और इस मतभेदसे मेरा तालय॑ यह हैँ कि आध्यात्मिकवाद 
और आधिभौतिकवांदके उल्लिखित अर्थके मृताविक जो वेदान्त दर्शनको आध्यात्मिक दर्शन तथा चार्वाक 
दर्शझानको आधिभौतिक दर्शन मान लिया गया है वह ठीक नही हैँ। मैंने अभारतीय दरशंनोका तो नही, परन्तु 
भारतीय दर्शनोका जो थोडा बहुत अध्ययन एवं चिन्तन किया हैं उससे मैं इस नतीजेपर पहुँचा हूँ कि साख्य, 
वेदान्त, मीमासा, योग, न्याय और वैद्येषिक ये वैदिक दरंन तथा जैन, बौद्ध और चार्वाक ये सभी अवेदिक 
दर्दान पूर्वोक्त उपयोगितावादके आधारपर ही प्राढुभूत हुए हूँ, इसलिये ये सभी दर्शन आध्यात्मिकवादके अतर्गत 
माने जाने चाहिए । किसी भी दर्शनका अनुयायी आज अपने दर्शनके बारमें यह आक्षेप सहन नही कर सकता 
हैं कि उसके दर्शनका विकांस लोककल्याणके लिए नही हुआ हैं और इसका भी कारण यह हैँ कि भारतवर्ष 
सर्वदा धर्मप्रधान देश रहा है । इसलिए समस्त भारतीय दहांनोका मल आधार उपयोगितावादकों मानता 


युक्तिपूर्ण है । 
लोककल्याणशब्दमें पृठित लोकशब्द “जगतका प्राणिसमूह'” अथंमें प्रयुक्त, होता हुआ देखा जाता 
है, इसलिए यहाँपर लोककल्याणशब्दसे “जगतके प्राणिसमूहका कल्याण” अर्य॑ ग्रहण करना चाहिये ।, कोई 


४ | दर्शन और न्याय ५ 


कौई दर्शन प्राणियोके दृश्य और अदृदय दो भेद स्वीकार करते है और किन्ही-किन्ही दर्शनोमें सिफ दृश्य 
प्राणियोके अस्तित्वको ही स्वीकार किया गया है। दृश्य प्राणी भी दो प्रकारके पाये जाते हैं। एक प्रकारके 
दृश्य प्राणी वे है जिनका जोवन प्राय समष्टि-पअ्धान है और दूसरे अकारके दृश्य प्राणी वे है जिनका जीवन 
प्राय व्यष्टिप्रधान है। मनुष्य समष्टि-प्रधान जीवनवाले प्राणियोमेंसे है क्योकि मनुष्योका जीवन प्राय एक 
दूसरे मनुष्यकी सदृभावना, सहानुभूति और सहायतापर निर्भर हैं। बाकीके सभी दह्य प्राणी पशु, पक्षी, 
सर, बिच्छू, कीट, पत्ग वर्गरह व्यष्टि-प्रधान जीवन वाले प्राणी कहे जा सकते हैं; क्योकि इनके जीवनमे 
मनुष्यों जैसी परस्परकी सदुभावना, सहानुभूति और सहायताकी आवश्यकता प्राय देखने मे नही आती है ! 
व्यष्टिप्रधान जीवनकी समानताके कारण ही जैनदर्शनमे इस पशु, पक्षी आदि प्राणियोका तियेंगू (तियंज्त्च) 
नामसे पुकारा जाता हैँ, कारण कि तियंक्‌ शब्दका समानता अथंमे प्रयोग पाया जाता हैं। सभी भारतीय 
दर्शनका रोने अपने-अपने दर्शनके विकासमे अपनी-अपनी मान्यताके अनुसार जगत्‌के इन दृश्य और अवृश्य 
प्राणियोके कल्याणका लक्ष्य अवश्य रखा हैं। एक चार्वाक दर्शनको छोडकर उल्लिखित सभी भारतोय दशंनो- 
में प्राणियोके जन्मान्तररूप परछोक, स्वर्ग और नरक तथा मुक्तिका समर्थन किया गया है, इसलिये इन 
दर्शनोके आविष्कर्ताओकी छोककल्यागभावनाके प्रति तो सदेह करनेकी गूजाइश ही नही है । लेकिन उपलब्ध 
साहित्यसे जो थोडा-बहुत चार्वाक दर्शनका हमे दिग्दर्शन होता हैँ उससे उसके आविष्कर्ताकी लोककल्याण 
भावनाका पता भी हमे सहज हीमे छूग जाता है । 
“श्रुतयों विभिन्‍ता स्मृतयों विभिन्‍ना, नेको मुनियसथ वच प्रमाणम्‌ | 
धर्मंस्य तत्त्व निहित गुहाया, महाजनो येन गत से पन्‍्था ॥” 
इस पद्ममें चार्वाकिदर्शनकी आत्माका स्पष्ट आभास मिलता हैं । इस पद्यका आशय यह है कि “धर्म 

मनुष्यके कत्तंव्यमार्गका नाम हैं और वह जब छोक-कल्याणके लिये है तो उसे अखंड एकरूप होना चाहिये- 
नाना रूप नहीं । लेकिन धर्मतत्वकी प्रतिपादक श्रुतियाँ और स्मृतियाँ नाना और परस्पर-विरोधी देखने में 
आती है । हमारे धर्मंप्रव्तंक महात्माओने भी धर्मतत्त्वका प्रतिपादन एकरूपसे न करके भिन्‍न-भिन्‍स 
रूपसे किया है इसलिये उनके वचनोको भी सर्वंसम्मत प्रमाण मानना असम्भव हैं । ऐसी हालतमें सबंसाधा- 
रणके लिये घमंतत्त्व एक गूढ पहेली बना हुआ है । अर्थात्‌ धमंतत्त्वके समझनेमे हमारे लिये श्रुति, स्मृति या 

कोई भी धमंप्रवर्तेक सहायक नही हो सकता है । इसलिए धर्मंतत्वकी पहेलीमे न उलझ करके हमे अपने 

कत्तंव्यमा्गंका निर्णय भहात्मापुरुषोके कर्त्तव्यमागंके आधारपर करना चाहिये । तात्मयं यह है कि महात्मा 

पुरुषोका जीवन स्वपरकल्याणके लिये ही होता है, इसलिये हमारा जो कत्त॑व्य स्वपरकल्याणविरोधी न हो 

उसे ही अविवाद रूपसे हमे धर्म समझना चाहिये |” मालूम पडता है कि चार्वाक दर्शेनके आविष्कर्ताका 

अन्त करण धमंके बारेमे पैदा हुए छोककल्या णके लिए खतरनाक मतभेदोंको देखकर ऊब गया था, इसलिए 

उसने दुनियाके समक्ष इस बातंको रखनेका प्रयत्न किया था कि जन्‍्मान्तररूप परलोक-स्वर्ग और नरक 

तथा मुक्ति जैसे अदृश्य तत्त्वोकी चर्चा, जो कि विवादके कारण जनहितकी घातक हो रही है--को छोडकर 

केवल हमे ऐसा कर्तव्यमार्ग चुन लेना चाहिये, जो जनहिंतता साधक हो सकता है और ऐसे कर्त्त॑व्यमार्गमे 

किसीको विवाद करनेकी भी कम गुजाइश रह सकती है । 

“यावज्जोव सुखी जीवेतू, ऋणं कत्वा घृतं पिबेत | भस्मीभूतस्य देहस्य, पुनरागभर्न॑ कुतः ॥” 
यह जो चार्वाकदर्शनकी मान्यता बतलाई. जाती हूँ वह कुछ अममूलक जात पडती है। इस प्रकार 


दूसरे भारतीय दशंनोकी तरह चार्वाकदर्शनकों भी उपयोगितावाद अर्थात्‌ आध्यात्मिकताकी कोटिसे वाह्य नही 
किया जा सकता हू । ु 


८ . सरस्वतो-वरदपुत्र प॑० बंशी धर व्याकरणाचार्य अभिनन्‍्दत-ग्रन्य 


तत्त्वको दृष्टान्त देकर उसकी निर्लेपताका समर्थन किया गया है। 'इससे मालूम पडता है कि.वेदान्तकों परतहासे 
आकाशकी उत्पत्ति अभीष्ट नही है। प्रत्युत उसकी निगाहमें आकाश एक स्वतन्त्र अनादिनिधन पदार्थ है 
ओर आकाशकी तरह पृथ्वी, जलू, अग्नि और वायु तत्व भी परब्रह्म है, सवंथा पृथक्‌ स्वतन्त्र पदार्थ हैं। ये 
तत्त्व भी परब्रह्मसे उत्पन्न नही हुए हूँ ! 

यहाँपर एक प्रइन सिर्फ यह उपस्थित हो सकता है कि जब साख्य और वेदान्त दोनो दर्शनोमे पृथ्वी, 
जल, अग्नि और वायु और आकाश तत्त्वोका एक तो स्वतन्त्र अस्तित्व स्वीकार नही किया गया है और दुसरे 
साख्यकी मान्यतामें प्रकृतिसे तथा वेदान्तकी मान्यतामें परक्रह्यसे उनकी उत्पत्तिका समर्थन भी नही होता है, 
तो ऐसी हालतमें ये दोनो द्ंन अधूरे दर्शन रह जायेंगे 

इसका समाधान यह है कि यदि हम यह बात मान लेते हैं कि यह दोनो दर्शन उपयोगितावादके 
आधायपर प्रादुभृत हुए है अर्थात्‌ इत दोनोमे सिर्फ लोककल्याणोपयोगी तत्त्वोका ही वर्णन किया गया हैं 
तो फिर यहाँपर यह प्रइन उपस्थित ही नहीं हो सकता है। तात्पयं यह है कि साख्य और वेदान्त दर्शेनोमें 
पृथ्वो आदि पाँच तत्त्वोकी न तो प्रकृति अथवा परब्रह्मसे उत्पत्ति मानी गई है और न इनका स्वततन्न अस्तित्व- 
के आधारपर ही वर्णन किया गया है, किन्तु इनका स्वतत्र अस्तित्त्व स्वीकार करते हुए भी छोककल्याणके लिए 
उपयोगी न होनेके कारण इन दोनो दर्शनोंने इन तत्त्वोके कथनके बारेमें सिर्फ उपेक्षावृत्ति घारण की है । 


जैनदर्शंन भी यद्यपि दूसरे सभी भारतीय दर्शंनोकी तरह उपयोगितावादके आधारपर उत्पन्न हुआ 
है । परन्तु जैनदरशनमें उपयोगितावाद और अस्तित्ववाद दोनो वादोके आधारपर स्वतन्न दी प्रकारको तत्त्व- 
मान्‍्यतायें पाई जाती है->जीव, अजीव, आख्व, बंध, सवर, निर्जरा और मोक्ष इन सात तत्त्वोकी मान्यता 
उपयोगितावादके आश्रित हैँ, क्योकि इस मान्यतामे सिर्फ जीव, जीवका ससार और उसके कारण तथा जीव- 
म॒क्ति और उसके कारणरूप उपयोगी तत्त्वोको ही स्थान दिया गया है और जीव, पुदूगल, धर्म, अधर्म, आकाश 
और कार इन ६ तत्त्वोकी मान्यता अस्तित्ववादके आश्रित है, क्योकि इस मान्यतामे लोककल्याणोपयोगिताका 
ध्यान रखते हुए जगतके सम्पूर्ण पदार्थेके अस्तित्वपर क्षामान्यतया विचार किया गया है । 





जनदर्शनमें प्रमाण ओर नय* 


व्याकरणके अनुसार दशनशब्द दृश्यते-निर्णीयते वस्तुतत्वमननेनेति दर्शनम्‌” अथवा द्श्यते निर्णीयत 
इद वस्तुतत्वमिति दर्यंनम, इन दोनो व्युत्पत्तियोके आधारपर दृश धातुसे निष्पन्न होता है। पहली व्युत्पत्तिके 
आधारपर दरशंनशब्द तकें-वितक॑, मनन्‍्थन या परीक्षाम्वरूप उस विचारधाराका नाम है जो तत्त्वोके निर्णयमें 
प्रयोजक हुआ करती है। दूसरी व्युत्तत्तिके आधारपर दशनशब्दका अर्थ उल्लिखित विचारघाराके द्वारा 
निर्णीत तत््वोकी स्वीकारता होता हैँ। इस प्रकार द्ंनशव्द दाशंनिक जगतमे इन दोनो प्रकारके अथोमे 
च्यवहृत हुआ हैँ अर्थात्‌ भिन्न-भिन्न मतोकी जो तत्त्वसम्बन्धी मान्यताये है उनको और जिन ताकिक मुद्दोके 
आधारपर उन सात्यताओका समर्थन होता हैँ उन ताकिक मुद्दोको दशनशास्त्रके अन्तगंत स्वीकार किया गया हैं । 
सबसे पहले दर्शनोको दो भागोमे विभक्‍त ककया जा सकता हँ--भारतीय दर्शन और अभारतीय 
(पाइचात्य) दर्शन । जिनका प्रादुर्भाव भारतवर्षमें हुआ है वे भारतीय और जिनका प्रादुर्भाव भारतवर्षके 
बाहर पादचात्य देशोमे हुआ है वे अभारतीय (पाश्चात्य) दर्शन माने गये है । भारतीय दर्शन भी' दो भागोमें 
विभकत हो जाते है--बैदिक दर्शन और अवैदिक दर्शन । वैदिक परम्पराके अन्दर जिनका प्रादुर्भाव हुआ है 
तथा जो वेदपरम्पराके पोषक दर्शन है थे वैदिक दर्शन माने जाते हैं और वैदिक परम्परासे भिन्न जिनकी 
स्वतन्त्र परम्परा हैं तथा जो वैदिक परम्पराके विरोधी दर्शन हैं उन्तका समावेश अवेदिक दर्शानोम होता है । 
इस सामान्य नियमके आधारपर वैदिक दर्शनोमे मुख्यत साख्य, वेदान्त, मीमासा, योग, न्याय तथा वैशेषिक 
दर्शन आते है और जैन, बौद्ध तथा चार्वाक दर्शन अवैदिक दर्शन ठहरते है । 
वैदिक और अवैदिक दर्शनोको दार्शनिक मध्यकालीन युगमे क्रमसे आस्तिक और नास्तिक नामोसे भी 
पुकारा जाने छगा था, परन्तु मालूम पडता हैं कि इनका यह नामकरण साम्प्रदायिक व्यामोहके कारण' वेद 
परम्पराके समर्थन और विरोधके आधारप र प्रशसा और निन्‍दाके रूपमे किया गया हैं। कारण, यदि प्राणियों 
के जन्मान्तररूप परलोक--स्वर्ग और नरक तथा मुक्तिके न माननेरूप अर्थमे नास्तिक शब्दका प्रयोग किया 
जाय तो जैत और वौद्ध दोनो अवैदिक दर्शन नास्तिक दर्शनोकी कोटिसि निकलकर आस्तिक दर्शनोकी कोटिमे 
आ जायेंगे, क्योकि ये दोनो दर्शन प्रछोक--स्वर्ग और नरक तथा मुक्तिकी मान्यताकों स्वीकार करते है। 
और यंदि जगत्‌का कर्ता अनादिनिधन ईश्वरको न मानने रूप अर्थमे नास्तिकशब्दका प्रयोग किया जाय तो 
साख्य और मीमासा दर्शनोको भी आस्तिक दर्शनोकी कोटिसे निकाहूकर नास्तिक दर्शनोकी कोटिमे रख देना 
पडेगा, क्योकि ये दोनो दर्शन अनादिनिधन ईश्वरकों नगत॒का कर्ता माननेसे इन्कार करते है । “नास्तिको बेद- 
निनदक ” इत्यादि वाक्य भी हमे यह बतलाते है कि वेदपरम्प राकों न माननेवालो या उसका विरोध करने- 
वालोके बारेमे ही नास्तिक शाब्दका प्रयोग किया गया हैं। प्रायः सभी सम्प्रदायोमें अपनी परम्पराक मानने- 
वालोको आस्तिक और अपनेसे भिन्न दूसरे सम्प्रदायकी परम्पराके माननेवालोको नास्तिक कहा गया है। 
जनसस्प्रदायमे जैतप रस्प राके माननेवालोकों सम्यस्दृष्टि और जैनेतर परम्पराके भाननेवालछोको मिथ्यादृष्टि 
कहनेका रिवाज प्रचलित है। इस कथनका तात्पर्य यह हैं कि भारतीय दर्शनोका जो आस्तिक और नास्तिक 
दर्शनोके रूपमें विभाग किया जाता है वह निरथ्थंक एवं अनुचित है । 
उल्लिखित सभी भारतीय दशनोमेंसे एक-दो दर्शनोको छोडकर प्राय- सभी दर्शंनोका साहित्य काफी 
विद्ञाक्ताको लिये हुए पाया जाता है। जैनदर्शंनका साहित्य भी काफी विशाल और महान है। दिगम्बर 
और खवेताम्बर दोनो दर्शनकारोने समानरूपसे जैनदरशंनके साहित्यकी समृद्धिमे क्राफी हाथ बढाया है । दिगम्बर 
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और इवेताम्बर दोनो सम्प्रदायोमि परस्पर जो मतभेद पाया जाता हैँ वह दार्शनिक नहीं, आगमिक हैँ । 
इसलिये इन दोनोके दरशंन-साहित्यकी समृद्धिके धारावाहिक प्रयासमे कोई अन्तर नही आया हैं । 


दर्द नशास्त्रका मुख्य उद्देदय वस्तु-स्वरूपव्यवस्थापन ही माना गया हूँ। जैनदद्यांनमे वस्तुका स्वरूप 
अनेकान्तात्मक (अनेकघर्मात्मक) निर्णीत किया गया हैं । इसलिये जैनददानका मुख्य सिद्धान्त अनेकान्तवाद 
(अनेकान्तकी मान्यता) हैं। अनेकान्तका अर्थ है--परस्पर-विरोधी दो तत्त्वोका एकत्र समन्वय । तात्पय यह है 
कि जहाँ दुसरे दर्शनोमें वस्तुको सिर्फ सत्‌ या असतू, सिर्फ सामान्य या विशेय, सिर्फ नित्य या अनित्य, सिफ्फे 
एक या अनेक ओर सिर्फ भिन्‍न या अभिन्‍न स्वीकार किया गया हैँ वहाँ जैनदर्शनमें वस्तुकों सत्‌ और असत्‌, 
सामान्य और विशेष, नित्य और अनित्य, एक और अनेक तथा भिन्‍न और अभिन्‍न स्वीकार किया गया है 
और जैनदर्शनकी यह सतृ-भ्रसत, सामान्य-विद्येप, नित्य-अनित्य, एक-अनेंक और भिन्‍न-अभिन्‍नरूप वस्तुविषयक 
मान्यता परस्पर-विरोधी दो तत्त्वोका एकत्र समन्वयको सूचित करती हैं । 

वस्तुकी इस अनेकधर्मात्मकताके निर्णयमें साधक प्रमाण होता हैं । इसलिये दूसरे दर्शनोकी तरह 
जैनदर्शनमें भी प्रमाण-मान्यताको स्थान दिया गया है | लेकिन दूसरे दहांंनोमे जहाँ कारकसाकल्यादिको प्रमाण 
माना गया है वहाँ जैनदर्शंनमे सम्यग्ज्ञान (अपने और अपूर्व अथंके निर्णायक ज्ञान) को ही प्रमाण माना गया है, 
क्योकि ज्ञप्ति-क्रियाके प्रति जो करण हो उप्तीका जैनदर्शनमे प्रमाणनामसे उल्लेख किया गया है । ज्नप्तिक्रिया- 
के प्रति करण उक्त प्रकारका ज्ञान ही हो सकता है, कारकसाकल्यादि नही, कारण कि क्रियाके प्रति अत्यन्त 
अर्थात्‌ अव्यवहितरूपसे साधक कारणको ही व्याकरणशास्त्रमे करणसज्ञां दी गयी हैं' और अव्यवहितरूपसे 
शप्तिक्रियाका साधक उक्त प्रकारका ज्ञान ही है। कारकसाकल्यादि शप्तिक्रियाके साधक होते हुए भी उसके 
अव्यवहितरूपसे साधक नही हैं, इसलिये उन्हें प्रमाण कहना अनुचित है । 


प्रमाण-मान्यताको स्थान देनेवाले दर्शनोमे कोई दर्शन सिर्फ प्रत्यक्षप्रमाणकी, कोई प्रत्यक्ष और अनु- 
मान दो प्रमाणोको, कोई प्रत्यक्ष, अनुमान और आगम इन तीन प्रमाणोको, कोई प्रत्यक्ष, अनुमान, आगम और 
उपमान चार प्रमाणोको, कोई प्रत्यक्ष, अनुमान, आगम, उपमान और अर्थापत्ति पाँच प्रमाणोकों और कोई 
प्रत्यक्ष, अनुमान, आगम, उपमान, अर्थापत्ति और अभाव इन छह प्रमाणोकों मानते हैं। कोई दर्शन एक 
सम्भव नामके प्रमाणकों भी अपनी प्रमाणमान्यतामे स्थान देते हैँ । परन्तु जैनदर्शंनमें प्रमाणको इन भिन्‍न-भिन्‍न 
सख्याओको यथायोग्य निरथेंक, पुनरुक्त और आपूर्ण बतछाते हुए मूलमें प्रत्यक्ष और परोक्ष ये दो ही भेद 
प्रमाणके स्वीकार किये गये है । प्रत्यक्षके अतीन्द्रिय और इन्द्रियजन्य ये दो भेद मानकर अतीन्द्रिय प्रत्यक्षमें 
अवधिज्ञान, मन पर्ययज्ञान और केवलज्ञानका समावेश किया गया है तथा इन्द्रियजन्य प्रत्यक्षमें स्पर्शन, रसना, 
ध्राण, चक्षु और कर्ण इन पाँच इन्द्रियों और मनका साहाय्य होनेके कारण स्पशनेन्द्रिय-प्रत्यक्ष, रसनेन्द्रिय- 
प्रत्यक्ष, घ्राणन्द्रिय-प्रत्यक्ष, चक्ष्विन्द्रिय-प्रत्यक्ष, कर्णेन्द्रिय-प्रत्यक्ष और मानस प्रत्यक्ष ये छह भेद स्वीकार (किये 
गये हूँ । अतीन्द्रिय प्रत्यक्षके भेद अवधिज्ञान और मन-पर्ययज्ञानकों जैनदर्शनमें देशप्रत्यक्ष सज्ञा दी गई है । 
कारण कि इन दोनो ज्ञानोका विषय सीमित माना गया है और केवलज्ञानको सकलप्रत्यक्ष नाम दिया गया है, 
क्योंकि इसका विषय असीमित माना गया है अर्थात्‌ जगत॒के सपूर्ण पदा्े अपने-अपने त्रिकालवर्ती विवतों 
सहित इसकी विषयकोटिमें एक साथ समा जाते है । सर्वज्ञमे केवलज्ञाननामक इसी सकलतप्रत्यक्षका सदुभाव 
स्वीकार किया गया है। अतीन्द्रिप्रयत्यक्षकों परमार्थ्रत्यक्ष और इन्द्रियजन्यप्रत्यक्षको साव्यवहारिकप्रत्यक्ष 
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४ | बदांन और न्याय ११ 


भी कहा जाता है। इसका कारण यह है कि सभी प्रत्यक्ष और परोक्ष ज्ञान यद्यपि आत्मोत्य है क्योकि ज्ञानको 
आत्माका स्वभाव या गुण माना गया है। परन्तु अतीन्दियप्रत्यक्ष इन्द्रयोकी सहायताके बिना ही स्वतत्त्ररुूपसे 
आत्मामें उद्भूत हुआ करते है, इसलिये इन्हे परमार्थ संज्ञा दी गई हैं और इच्द्रियजन्यप्रत्यक्ष आत्मोत्य होते 
हुए भी उत्पत्तिमे इन्द्रियाधीन है, इसलिये वास्तवमे इन्हे प्रत्यक्ष कहना अनुचित ही हैं । अतः छोकव्यवहारकी 
दृष्टिसे ही इनको प्रत्यक्ष कहा जाता हैं । वास्तवमे तो इन्द्रियजन्य श्र त्यक्षोको भी परोक्ष ही. कहना उचित 
है। फिर जब ये प्रत्यक्ष पराधीन है तो इन्हे परोक्ष प्रमाणोमे ही अन्तभूत्त क्यो नहीं किया गया हैं ? इस 
प्रदनका उत्तर यह है कि जिस ज्ञानमे ज्ञेय पदार्थंका इन्द्रियोके साथ साक्षात्‌ सम्बन्ध विद्यमान हो उस ज्ञानको 
साव्यवहारिक प्रत्यक्षमे अन्तभुत किया गया है और जिस ज्ञानमें ज्ञेय पदार्थंका इन्द्रियोके साथ साक्षात्‌ सम्बन्ध 
विद्यमान न हो, परम्परया सम्बन्ध कायम होता हो उस ज्ञानको परोक्ष प्रमाणमे अन्तभूृंत किया गया हैं| उच्त 
छहो इन्द्रियजन्यप्रत्यक्षों (साव्यवहारिकप्रत्यक्षो)मे प्रत्येककी अवग्रह, ईहा, अवाय और धारणा ये चार-चार 
अवस्थायें स्वीकार की.गयी है । अवग्रह--ज्ञानकी उस दुर्बंल अवस्थाका नाम है जो अनन्तरकालमें निर्मित्त 
समिलनेपर विरुद्ध नानाकोटि विषयक सशयका रूप घारण कर लेतो हैं और जिसमें एक अवग्रहज्ञानकी विषय- 
भूत कोटि भी शामिल रहतो हैं। सशयके बाद अवग्रहज्ञानकी विषयभूत कोठिविषयक अनिर्णीत भावनारूप 
ज्ञानका नाम ईहा माना गया हैं। और ईहाके बाद अवग्रहज्ञानकी विषयभूत कोदि विषयक निर्णीत ज्ञानका 
नाम अवाय है । यही ज्ञान यदि कालान्तरमें होनेवाली स्मृतिकां कारण बन जाता है तो इसे घारणा नाम दे 
दिया जाता है। जैसे कही जाते हुए हमारा दुर स्थित पुरुषको सामने पाकर उसके बारेमे “यह पुरुष हैं” 
इस प्रकारका ज्ञान ,अवग्रह हैं। इस ज्ञानकी दुबेंढता इसीसे जानी जा सकती है कि यहो ज्ञान अनन्तरकालमें 
त्िमित्त मिल जानेपर “वह पुरुष है या ठूठ” इस प्रकारके सशयका रूप धारण कर लिया करता हैँ । यह 
सशय अपने अनन्तरकालमे निमित्तविशेषके आधारपर मालूम पडता हैँ कि यह पुरुष ही है” अथवा उसे 
पुरुष ही होना चाहिये” इत्यादि प्रकारसे ईहाज्ञानका रूप धारण कर लिया करता है और यह ईहाज्ञान ही 
अपने अनन्तर समयमे निर्मित्तविशेषके बलपर वह पुरुष ही है' इस प्रकारके अवायज्ञानरूप परिणत हो जाया 
करता है। यही ज्ञान नष्ट होनेसे पहले कालान्तरमें होनेवाली अमुक समयमे अमुक स्थानपर मैंने पुरुषको 
देखा था” इस प्रकारकी स्मृतिमें कारणभूत जो अपना सस्कार मस्तिष्कपर छोड जाता है उसीका नाम घारणा- 
ज्ञान जेनदरशनमें माना गया है। इस प्रकार एक ही इन्द्रियजन्यप्रत्यक्ष (साव्यवहारिकप्रत्यक्ष) भिन्‍न-भिन्‍त 
समयमें भिन्‍न-भिन्‍न निमित्तोके आधारपर अवग्रह, ईहा, अवाय और घारणा इन चार रझूपोको घारण कर 
लिया करता है और ये चार रूप प्रत्येक इन्द्रिय और मनसे होनेवाले प्रत्यक्ष ज्ञानमें सम्भव हुआ करते है । जैन- 
दर्शनमें प्रत्यक्षप्रमाणका स्पष्टीकरण इसी ढज्से किया गया है । 
जैनदर्नमें परोक्षप्रमाणके पाँच भेंद स्वीकार किये गये है--स्मृति, प्रत्यभिज्ञान, तक॑, अत्मान और 
आगम । इनमेंसे घारणामूलक स्वतन्त्र ज्ञानविशेषका नाम स्मृति है। स्मृति और प्रत्यक्षमुछक वर्तमान और भत 
पदार्थेकि एकत्व अथवा सादृब्यको ग्रहण करनेवाला प्रत्यभिज्ञान कहलाता है, प्रत्यभिज्ञानममलक दो पदार्थोकि 
अविनाभावसम्बन्धरूप व्याप्तिका ग्राहक तके होता है और तक॑म्‌लक साधनसे साध्यका ज्ञान अनुमान माना 
गया हैं। इसो तरह आगमज्ञान भी अनुमानमूलक ही होता हैं अर्थात्‌ अमुक शब्दका अम॒क अर्थ होता है 
ऐसा निर्णय हो जानेके बाद ही श्रोता किसी शब्दको सुनकर उसके अर्थका ज्ञान कर सकता है । इस कथनसे 
यह'निष्कर्ष निकला कि साव्यवहारिकप्रत्यक्ष इन्द्रियजन्य है और परोक्षप्रमाण सांव्यवह्ारिकप्रत्यक्षजन्य है । 
बस, साव्यवहारिकप्रत्यक्ष और परोक्षप्रमाणमे इतना ही अन्तर है । 
जैनदर्श नमे शब्दजन््य अथ॑ज्ञानको आय्रमप्रमाण मानवेके साथ-साथ उस शब्दकों भी आगमग्रमाणमें 
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संग्रहीत किया गया हैं और इस प्रकार जेनदद्ंनमें आगमप्रमाणके दो भेद मान लिये गये हु--एक स्वाथ्थ॑- 
प्रमाण और दूसरा परार्थप्रभाण । पूर्वोक्त सभी प्रमाण ज्ञानरूप होनेके कारण स्वार्थप्रमाणछूप ही है । परन्तु 
एक आगमप्रमाण ही ऐसा है, जिसे स्वार्थप्रमाण और पराथंप्रमाण उभयन्प स्वीकार किया गया है। शब्दजन्य 
अर्थज्ञान ज्ञानरूप होनेके कारण स्वाथंप्रमाणरूप है। लेकिन शब्दमे चूँकि ज्ञानरूण्ताका अभाव है इसलिये वह 
परायंप्रमाणरूप माना गया है । 


यह परार्थप्रमाणरूप दाबद वावय और महावाव्गके भेदसे दो प्रकारका हैं । इनमेसे दो या दोसे अधिक 
पदोंके समुहको वाक्य कहते है और दो या दोसे अधिक वाबयोके समूहकों महावाकक्‍्य कहते हैँ, दो या दोसे 
अधिक महावाव्योके समृहकों भी महावावयके ही अन्तगंत समझना चाहियें। इससे यह सिद्ध होता है कि 
परार्थप्रमाण एक सखण्ड वस्तु हैं और वाक्य तथा महावाक्यरूप पराथंप्रमाणके जो खण्ड है उन्हें जैनदर्शनमे 
नयपंज्ञा प्रदान की गई हैं । इस प्रकार जेनदशंनमें वस्तुस्वरूपके व्यवस्थापनमे प्रमाणकी तरह नयोकों भी 
महत्त्वपूर्ण स्थान दिया गया है । पराथंप्रमाण और उसके अशभूत नयोका लक्षण निम्न प्रकार समझना 
चाहिये-- 

“बबताके उदिष्ट अर्थका पूर्णरूपेण प्रत्िपादक वाक्य और महावाक्य प्रमाण कहा जाता हैं और 
वक्‍तासे उद्दिष्ट अर्थंके अशका प्रतिपादक पद, वाक्य और महावाक्यकों नयसज्ञा दी गयी है ।” 


इस प्रकार ये दोनो पराथंप्र माण और उसके अहाभूृत नय वचनरूप है और चूँकि वस्तुनिष्ठ सत्व और 
असत्व, सामान्य और विद्येप, नित्यत्व और अनित्यत्व, एकत्व और अनेकत्व, भिन्‍नत्व और अभिनन्‍लत्व इत्यादि 
परस्पर-विरोधी दो तत्त्व अथवा तद्विशिष्ट वस्तु ही इनका वाच्य है, इसलिए इनके आधारपर जैनदहंनका 
संप्तभंगीवाद कायम होता है । अर्थात्‌ उक्त सत्व और असत्व, सामान्य और विशेष, नित्यत्व और अनित्यत्व 
एकत्व और अनेकत्व, भिन्‍नत्व और अभिन्‍नत्व इत्यादि युगलघर्मों और एतद्धमंविशिष्ट वस्तुके प्रतिपादनम 
उक्त पराथंप्रमाण और उसके अद्भुत नय सात रूप धारण कर लिया करते हूँ । 


प्रमाणवचनके सात रूप निम्न प्रकार हैं 

सत्व और असत्व इन दो धर्ममिसे सत्वमुखेन वस्तुका प्रतिपादन करना प्रमाणवचनका पहला रूप हूँ । 
असत्वमखेन वस्तुका प्रतिपादन करना प्रसाणवचनका दूसरा रूप हैं। सत्व और असत्व उभयघर्ममुखेन क्रमश 
वस्तुका प्रतिपादत करना प्रमाणवचनका तीसरा रूप है। सत्व और असत्व उभयघर्ममुखेन युगपत्‌ (एकसाथ) 
वस्तुका प्रतिपादन करना असम्भव है, इसलिये अवक्तव्य नामका चौथा रूप प्रमाणवचनका निष्पन्न होता है । 
उभयघरमंमुखेन युगपत्‌ वस्तुके प्रतिपादनकी असम्भवताके साथ-साथ सत्वमुखेन वस्तुका प्रतिपादन हो सकता है 
इस तरहसे प्रमाणवचनका पाँचवाँ रूप निष्पन्न होता है| इसी प्रकार उभयधमंमुखेन युगपत्‌ वस्तुके प्रतिपादन- 
की असम्भवताके साथ-साथ असत्वमुखेन भी वस्तुका प्रतिपादन हो सकता है, इस तरहसे प्रमाणवचनका छठा 
रूप बन जाता है। और उभयघममुखेन युगपत्‌ वस्तुके प्रतिपादनकी असस्भवत्ताके साथ-साथ उभयधर्ममुखेन 
क्रमश- वस्तुका प्रतिपादन हो सकता हैँ, इस तरहसे प्रमाणवचनका सातवाँ रूप बन जाता है। जैनदर्शनमें 
इसको प्रमाणसप्त भगी नाम दिया गया हैं । 


नयवचनके सात रूप निम्न प्रकार है 


वस्तुके सत्व और असत्व इत्त दो धर्मोमेंसे सत्वघरमंका प्रतिपादन करना नयवचनका पहला रूप है। 
असल्वघमंका प्रतिपादन करना नयवचनका दूसरा रूप हैँं। उभयधर्सोंका क्रमश प्रतिपादन करना नयवचनका 
तीसरा रूप, है और चूँकि उभयघर्मोका युगपत्‌ प्रतिपादन करना असम्भव है, इसलिये इस तरहसे अवक्तव्य 
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नामका चौथा रूप नयवचनका निष्पन्न होता है। नयवचनके पाँचवे, छठे और सातवें रूपोको प्रमाणवचनके 
पाँचवें, छठे और सातवे रूपोके समान समझ लेना चाहिये । जैनदरशंनमे नयवचनके इन सात रूपोको नयसप्त- 
भगी नास दिया गया हूँ । 


इन दोतो प्रकारकी सप्तभंगियोमे इतना ध्यान रखनेकी जरूरत हैं कि जब सत्वधममुखेन बस्तुका 
अथवा वस्तुके सत्वधर्मका प्रतिपादन किया जाता है तो उस समय वस्तुकी असत्वधमंविशिष्टताको अथवा वस्तुके 
असत्वधर्मको अविवक्षित मान लिया जाता है और यही बात असत्वधमंमुखेन वस्तुका अथवा वस्तुके असत्वधम- 
का प्रतिपादन करते समय वस्तुकी सत्वधरमंविशिष्टता अथवा वस्तुके सत्वधर्मके बारेमे समझना चाहिये । इस 
प्रकार घर्मोकी विवक्षा (मुख्यता) और अविवक्षा (गौणता) के स्पष्टीकरणके लिये स्याद्वाद अर्थात्‌ स्थातृकी 
मान्यताकों भी जैनदशंनमें स्थान दिया गया हैं। स्याह्रदका अथ हँ--किसी भी धर्मके द्वारा वस्तुका अथवा 
वस्तुके किसी भी धर्मंका प्रतिपादन करते समय उसके अनुकूल किसी भी निमित्त, किसी भी दृष्टिकोण या किसी 
भी उद्देश्यको लक्ष्यमें रखना । और इस तरहसे ही वस्तुकी विरुद्धधमंविशिष्टता अथवा वस्तुमे विरुद्ध धर्मका 
अस्तित्व अक्षुण्ण रखा जा सकता है। यदि उक्त प्रकारके स्याह्गादको नहीं अपनाया जायगा, तो वस्तुकी 
विरुद्धधमंविशिष्टताका अथवा वस्तुमे विरोधी धर्मका अभाव मानना अनिवाय हो जायगा और इस तरहसे 
अनेकान्तवादका भी जीवन समाप्त हो जायगा । 


इस प्रकार अनेकान्तवाद, प्रमाणवाद, नयवाद, सप्तभगीवाद और स्याद्वाद ये जैनदर्शनके अनूठे सिद्धान्त 
हैं । इनमेसे एक प्रमाणवादको छोडकर वाकीके चार सिद्धान्तोको तो जैनदर्शनकी अपनी ही निधि कहा जा 
सकता है और ये चारो सिद्धान्त जेनदर्शनकी अपू्वता एवं महत्ताके अतीव परिचायक है । प्रमाणवादको यद्यपि 
दूसरे दर्शनोमे स्थान प्राप्त है परन्तु जिस व्यवस्थित ढग और पूर्णताके साथ जैनदर्शनमे प्रमाणका विवेचन पाया 
जाता हूँ वह दूसरे दर्शनोमे नही मिल सकता है। मेरे इस कथनकी स्वाभाविकताको जैनदर्शनके प्रमाणविवेचन- 
के साथ दूसरे दर्शनोके प्रमाणविवेचनका तुलनात्मक अध्ययन करनेवाले विद्वान सहज ही समझ सकते है । 

एक बात जो जैनदर्शनकी यहाँ पर कहनेके लिये रह गई है वह हैं सर्वज्ञतावादकी, अर्थात्‌ जैनदर्शनमे 
सर्वज्ञतावादको भी स्थान दिया गया है और इसका कारण यह है कि आगमप्रमाणका भेद जो पराथ्प्रमाण 
अर्थात्‌ वचन है उसकी प्रमाणता बिना सर्वज्ञताके सभव नही है। कारण कि प्रत्येक दर्शनमे आप्तका वचन ही 
प्रमाण माना गया हैं तथा आप्त अवचक पुरुष ही हो सकता है और पूर्ण अवचकताकी प्राप्तिके लिये व्यक्तिमे 
सर्वज्ञताका सद्भाव अत्यन्त आवश्यक माना गया है । 


जैनदर्शनमे इन अनेकान्त, प्रमाण, नय, सप्तभंगी, स्थात और सर्वज्ञताकी मान्यताओकों गभीर और 
विस्तृत विवेचनके द्वारः एक निष्कषंपर पहुँचा दिया गया है । न्‍्यायदीपिकामे श्रीमदर्भिनव धर्मभूपणयतिने इन्ही 
विषयोका सरल और सक्षिप्त ढगसे विवेचन किया हैं और श्री प० दरबारीलाल कोठियाने इसे टिप्पणी और 
हिन्दी अनुवादसे सुसस्क्ृत बनाकर सर्वंताघारणके लिये उपादेय बना दिया हैं । प्रस्तावना, परिशिष्ट आदि 
प्रकरणो द्वारा इसकी उपादेयता और भी बढ गयी है । आपने न्यायदीपिकाके कठिन स्थलकोका भी परिश्रमके 
साथ स्पष्टीकरण किया है । 
क 


ज्ञानके प्रत्यक्ष ओर परोक्ष भेदोंका आधार 


एक ज्ञान प्रत्यक्ष और दुसरा परोक्ष क्यो दे ? इसके समाघानमे जैनाग्रममे जो कुछ कहा गया है 
उसका सार यह हँ--- 'सब जीवोमे पदार्थोके जाननेकी शक्ति विद्यमान हैं उसके द्वारा प्रत्येक जीव पदार्थवोध 
किया करता हैँ । पदार्थंबोध मतिज्ञान, श्रुतज्ञान, अवधिज्ञान, मन पर्य॑यज्ञान और केवलज्ञानके भेदसे पाँच 
प्रकारका होता है | मतिज्ञानमें स्पर्शन, रसना, नासिका, नेन्न और कर्ण इन पाँच इन्द्रियोमेंसे किसी भी इन्द्रिय 
अथवा मनकी सहायता अपेक्षित रहा करती है | श्रुतज्ञान सिफे मनकी सहायतासे हुआ करता हैं और अवधि, 
मन पर्येय तथा केवल ये तीनो ज्ञान इन्द्रिय अथवा मनकी सहायताके बिना ही हुआ करते हैं। यथायोग्य इच्द्रिय 
अथवा मनकी सहायतासे उत्पन्न होनेके कारण मतिज्ञान और श्रुतज्ञानको परोक्ष कहते है तथा इन्द्रिय भथवा 
मनकी सहायताके बिना ही उत्पन्त होनेके कारण अवधिज्ञान, मन-पर्ययज्ञान और केवनकज्ञानको प्रत्यक्ष 
कहते है ।”! 
जैनागममे इससे भी आगे इतना कथन ओर पाया जाता है---स्मृति, प्रत्यभिज्ञान, तक॑ और अनु- 
मान ये चारो प्रकारके मतिज्ञान तथा श्रुतज्ञान सर्वथा परोक्ष हैं। अवधिज्ञान, मन पर्येयज्ञान और केवलज्ञान 
सर्वथा प्रत्यक्ष हैं। शेष अवग्रह, ईहा, अवाय और धारणा ये चारो प्रकारके मतिज्ञान इन्द्रिय अथवा मनकी 
सहायतासे उत्पन्न होनेके कारण जहाँ परोक्ष हे वहाँ लोकसव्यवहारमे प्रत्यक्ष माने जानेंके कारण उक्त चारो 
ज्ञान (अवग्नह, ईहा, अवाय और धारणा) प्रत्यक्ष भी है ।”” 
यहाँपर यह प्रश्न उपस्थित होता है कि अवग्रह, ईहा, अवाय और घारणा इन चारो मतिज्ञानोको 
लौकिक व्यवहारमे जो प्रत्यक्ष स्वीकार किया गया हैं उसका कारण क्‍या है ? इस प्रश्नके समाघानमें मेरा मत 
यह हैँ कि जैनागममे इन्द्रिय अथवा मनकी सहायतासे होनेवाले ज्ञानोको परोक्ष और इन्द्रियादिककी सहायता“ 
के बिना हो होनेवाले ज्ञानोको प्रत्यक्ष कहनेका आशय उन-उन ज्ञानोकी पराधीनता और स्वाधीनता बतलाना 
मात्र है, इसे स्वरूपकथन नहीं समझना चाहिये । इस प्रकार प्रत्यक्ष और परोक्षके उक्त लक्षण करण।नुयोगकी 
विशुद्ध आध्यात्मिक दृष्टिसे कहे गये है । लेकिन स्वरूपका कथन करनेवाला जो द्रव्यानुयोग है उसकी दृष्टिसे 
प्रत्यक्ष वह ज्ञान कहलाता है, जिसमे पदार्थंका साक्षात्काररूप बोध हो और परोक्ष वह ज्ञान कहलाता हैं, 
जिसमें पदार्थथा बोध तो हो, लेकिन वह बोध साक्षात्कार रूप न हो । परदा्थका साक्षात्वाररूप बोध वहाँ 
होता है जहाँ पदार्थ-दर्शनके सदुभावमें पदार्थज्ञान हुआ करता हैं और पदार्थंका असाक्षात्कारूूप बोध 
वहाँ होता है जहाँ पदाथंदर्शनके बिना ही पदार्थका ज्ञान हो जाया करता हैं। इस प्रकार पदार्थंदर्शनके 
सद्भावमें जो पदार्थवोध हुआ करता है उसे प्रत्यक्ष और पदाथ्थंदर्शनके बिना ही जो पदार्थवोध हो जाया 
करता है उसे परोक्ष समझना चाहिए। प्रत्यक्ष और परोक्षके इन लक्षणोके अनुसार पदाथ्थंदर्शनके 
सद्भावमे होनेके कारण अवग्न ह, ईहा, अवाय और घारणा थे चारो मतिज्ञान तथा भवधिज्ञान, मन पर्यययज्ञान 
और केवलज्ञान ये सब प्रत्यक्ष है और शेष स्मृति, प्रत्यभिज्ञान, तर्क और अनुमान ये चारो मतिज्ञान तथा श्रुतज्ञान 
ये सब चूँकि पदार्थदर्शनके बिना ही हो जाया करते हैं, इसलिये परोक्ष है । तात्पर्य॑ यह है कि प्रत्येक जीवमे 
पदार्थेके जाननेकी योग्यताकी तरह पदार्थोके देखनेंकी भी योग्यता विद्यमान है, इसलिए जिस प्रकार प्रत्येक 
जीव जाननेकी योग्यताका सदुभाव रहनेके कारण पदार्थोको जानता हैँ उसी प्रकार वह देखनेकी योग्यताका 
सद्भाव रहनेके कारण पदार्थोको देखता भी है और चूँकि पदार्थंका दशंन पदार्थंके प्रत्यक्षम कारण होता हैं । 
अत जो जीव पदार्थंका प्रत्यक्षज्ञान करना चाहता है उसे पदायंका दर्शन अवश्य होना चाहिए, क्योकि बिना 


पदाधंददंनके किसी भी पदाय्थंका प्रत्यक्ष होना सभव नही है । 


क्‍ ४ | दर्शन ओर न्याय : १५ 


प्रत्यक्षशब्दका अर्थ “कक्ष आत्मानं प्रति” इस व्युत्पत्तिके अनुसार पदार्थकी आत्मावलम्बनतापुर्व॑ंक 
होतेवाला पदार्थज्ञान होता है और परोक्षशब्दका अथे  अक्षात्‌  आत्मन परम्‌” इस व्युत्तत्तिके अनुसार 
पदार्थंकी आत्मावलरूम्बनताके बिना ही होनेवाला पदार्थज्ञान होता हैं तथा यहाँपर जो पदार्थकी आत्मावलरूम्ब- 
नताका कथन किया गया हैं उसका अथ॑ “आत्मप्रदेशोका हमारे ज्ञानके आधारभुत पदारयंके आकाररूप परिणत 
हो जाना”” होता है बस, इसीको पदा्थका दर्शन या दाशनोपयोग समझना चाहिए। यह पदार्थदर्शन कही- 
कही तो स्पर्शन, रसना, नासिका, नेत्र और कर्ण इन पाँच इन्द्रियोमेसे किसी भी इन्द्रिय द्वारा अथवा मन 
द्वारा यथासम्भव यथायोग्यरूपमें हुआ करता है और कही-कही इच्द्रिय अथवा मनकी सहायताके बिना हो 
यथायोग्यरूपमे हुआ करता हैं । इस तरह जैनागममे पदार्थदर्शनके चार भेद मान लिए गये हँ-चक्षुदर्शन, 
अचक्षुदर्शंन, अवधिदरशन और केवलदरशंन । 

नेत्र इन्द्रिय द्वारा पदा्थके नियत आकारका नियत आत्मप्रदेशोमें पहुँच जानेको चक्षुदशंन, नेत्र इन्द्रिय- 
को छोडकर दोष स्पर्शन, रसना, नासिका और कर्ण इन चारो इन्द्रियोमेसे किसी भी इन्द्रिय द्वारा अथवा मन 
द्वारा अपने-अपने अनुरूप पदार्थके नियत आकारोका नियत आत्म-पअ्रदेशोमें पहुँच जानेंको अचक्षुदशन, इन्द्रिय 
अथवा मनकी सहायताके बिना ही रूपवान्‌ (पुदुगल) पदार्थंके आकारका नियत आत्मप्रदेशोमे पहुँच जानेको 


अवधिदर्शंन, तथा इन्द्रिय अथवा मनकी सहायताके बिना ही विश्वके समस्त पदार्थोके आकारोका स्व आत्म- 
प्रदेशोमे पहुँचनेको केवलद॒र्शंन समझना चाहिये । 


नेत्र इन्द्रियसे होनेवाले अवग्रह, ईहा, अवाय और घारणा मतिज्ञानोमे' चक्षुदशनका सदुभाव कारण 
होता है, स्पर्शंन, रसना, नासिका और कर्ण इन्द्रियोमेसे किसी भी इन्द्रिय अथवा मनसे होनेवाले अवग्रह, ईहा, 
अवाय और धारणा मतिनानोमे उस-उस इन्द्रिय अथवा मनके द्वारा होनेवाले अचक्षुदर्शनका सदभाव कारण 
होता है तथा अवधिज्ञानमे अवधिदर्शनका और केवलज्ञानमें केवलदर्शनका सदुभाव कारण होता है । मन.“ 
पर्ययज्ञानमे भी मानसिक अचक्षुदर्शनका सदभाव कारण होता है। 

इस प्रकार अवधिज्ञान, मन परय॑यज्ञान और केवलज्ञान तो सवंथा प्रत्यक्ष हैं अर्थात्‌ इन्द्रिय अथवा मन- 
की सहायताके बिना ही उत्पन्न होनेके कारण ये तीनो ज्ञान चूँकि स्वाधीन ज्ञान हैं अत करणानुयोगकी 
विशुद्ध आध्यात्मिक दृष्टिसे प्रत्यक्ष हैं और चूँकि ये तीनो ज्ञान उक्त प्रकारके पदार्थदर्शनके सद्भावमें ही 
उत्पन्न होते है अत स्वरूपका कथन करनेवाले द्रव्यानुयोगकी दृष्टिसे भी थे प्रत्यक्ष हो है । तथा स्मृति, 
प्रत्यभिज्ञान, तक॑ और अनुमान ये चारो मतिज्ञान तथा श्रुतज्ञान ये संब स्वंथा परोक्ष है अर्थात्‌ यथासम्भव 
इन्द्रिय और मनकी सहायतासे उत्पन्न होनेसे कारण चूँकि ये ज्ञान पराधीन है अत- करणानुयोगकी विशुद्ध 
आध्यात्मिक दृष्टिसे परोक्ष है और चूँकि ये ज्ञान उक्त प्रकारके पदाथंदर्शनके बिना ही उत्पन्न हो जाया करते 
४ अत- स्वरूपका कथन करनेवाले द्रव्यानुयोगकी दुष्टिसि भी ये परोक्ष ही है । छेकिन अवग्रह, ईहा, अवाय 
ओर घारणा ये चारो मतिज्ञान कथचित्‌ प्रत्यक्ष और कथचित्‌ परोक्ष माने गये है अर्थात्‌ ये चारो ज्ञान चुँकि 
उक्त प्रकारके चक्षुदर्शन अथवा अचक्षुदर्शन रूप पदा्थंदर्शनके सदुभावमे ही उत्पन्त होते है, इसलिए स्वरूपका 
कथन करनेवाले द्रव्यानुयोगकी दृष्टिसे तो ये प्रत्यक्ष है और चूँकि ये इच्द्रिय अथवा मनकी सहायतासे ही 
उत्पन्न हुआ करते हैं अत करणानुयोगकी विजुद्ध आध्यात्मिक दृष्टिसे ये परोक्ष भी है। इस कथनके साथ 
जैनाग्रमके पूवोक्त इस कथनका भी सामज्जस्य वैठ जाता है कि अवधि, मन”पर्यंय और केवलज्ञान सर्वथा 
प्रत्यक्ष है, स्मृति, प्रत्यभिज्ञान, तर्क और अनुमान सर्व॑था परोक्ष हैं तथा अवग्नरह, ईहा, अवाय और घारणा 
शान कथचित्‌ प्रत्यक्ष और कथचित्‌ परोक्ष है । 

शका--केवलज्ञात़ ही ऐसा ज्ञान ,है जो दर्शनके सदुभावमें हुआ करता है। श्षेष ज्ञान तो दर्शनके 
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सद्भावमें न होकर दर्शनपुर्वंक हो हुआ करते हैं, इसका अर्थ यह है कि केवलज्ञानको छोडकर थेप ज्ञानदर्शन- 
के बाद ही हुआ करते हैं, आगममे भी ऐसा ही वतल्लाया गया है, इसलिये अवग्रह, ईहा, अवाय और धारणा 
ये चारो मतिज्ञान तथा अवधि और मन पयंयज्ञान ये सब दर्शनके सद्भावमे होतें हैं--ऐसा कहना गरूत है ? 


उत्तर--कैवलज्ञानकी तरह उक्त अवग्रहादि ज्ञान भी दर्शनके सदुभावमे ही हुआ करते है । आगम- 
में जो इनका दर्शनपुवंक होना लिखा है उसका आशय इतना ही है कि इन ज्ञानोके होनेमे दर्शन कारण है । 
जिस प्रकार  सम्यग्दर्शनपुवंक सम्यर्ज्ञान होता है”” इस आगमवाक्यमे पुवेशबव्दको कारणरूप अर्थंका बोधक 
स्वीकार किया गया है उसी प्रकार “ दर्शनपूर्वक ज्ञान होता है”” इस आगमवाक्यमरे भी पुवंशब्दको कारण 
रूप अर्थंका बोधक ही स्वीकार करना उचित है | दूसरी बात यह है कि कार्यकारणभावकी स्वीकृतिके लिए 
कार्योत्तत्तिके समयमे कारणको उपस्थिति रहना आवश्यक हैं, इसलिए जब दर्शन और ज्ञानमे कार्यकारणभाव 
स्वीकार किया गया हैँ तो दर्शनका ज्ञानोलत्तिके समयमे उपस्थित रहना आवश्यक हो जाता है । 


दंका--जिस प्रकार किसी भी वस्तुकी किसी एक पूव्व पर्यायके वाद दूसरी कोई उत्तर पर्याय हुआ 
करती है या एक नक्षत्रके उदयके बाद दूसरे नक्षत्रका उदय हुआ करता हैँ तो जैसा कार्यकारणभाव पूर्वपर्याय- 
का उत्तरपर्यायके साथ या एक नक्षत्रके उदयका दूसरे नक्षत्रके उदयके साथ पाया जाता हैं वैसा ही कार्य- 
कारणभाव पूर्व और उत्तर कालमे उत्पन्न होनेंवाले दर्शन और ज्ञानमे भो समझ लेना चाहिए, इसलिए दर्दान 
और ज्ञानमे कार्यकारणभाव रहते हुए भी दर्शनका ज्ञानोपत्पत्तिके समयमभे उपस्थित रहना आवश्यक नहीं है ? 


उत्तर--पहली बात तो यह हैँ कि दर्शन और ज्ञान ये दोनो एक ही गुणकी पूर्वोत्तरकालन्तों दो 
पर्यायें नही हैं अपितु अलग-अलग दो गृणोकी अलग-अलग पर्याये है, अन्यथा इनके मावारक दर्शंनावरण और 
ज्ञानावरण दोनो कर्मोका आत्मामे पृथक्‌ू-पृथक्‌ अस्तित्व मानना असगत हो जायगा । दूसरी बात यह हैं कि 
वस्तुकी पूव॑पर्याय उत्तरपर्यायकी उत्पत्तिमे अथवा पूर्व॑नक्षत्रका उदय उत्तर नक्षत्रके उदयमे कारण नही 
होता है । केवल पूर्वपर्याय और उत्तरपर्यायमे उत्पत्तिकी अपेक्षा तथा पूर्व॑ नक्षत्र और उत्तर नक्षत्रमे उदयकी 
अपेक्षा जो क्रममना पाया जाता है वह क्रमपना यहाँ पर कार्यकारणभावका व्यवहार करने मात्रमे कारण 
होता है क्योकि पूर्व नक्षत्रका उदय उत्तर नक्षत्रके उदयमे कारण नही होता है, यह बात ता स्पष्ट हैँ ही, 
परल्तु वस्तुकी पूर्व॑र्याय उत्तरपर्यायकी उत्पत्तिमें कारण नही होती है, यह बात भी उतनी ही स्पष्ट समझनी 
चाहिए । इसका आशय यह है कि पुव॑पर्यायके विनाशके बिना उत्तरपर्यायकी उत्पत्ति समव नही है, इसलिए 
पूर्व॑पर्यायका विनाश ही उत्तर पर्यायकी उतपत्तिमें कारण होता है, पूर्व॑र्याय नही । यदि कहा जाय कि पू्व॑- 
पर्यायका विनाश ही तो उत्तरपर्यायकी उत्पत्ति हैं इसलिए पुव॑पर्यायके विनाशकों उत्तरपर्यायकी उत्पत्तिमे 
कारण कैसे माना जा सकता है ? इसलिए पुव॑पर्यायकी ही उत्तर पर्यायकी उत्पत्तिमे कारण मानना उचित 
है, तो इसका उत्तर यह है कि इस तरहसे पूव॑पर्यायके विनाशकों ही उत्तरपर्यायकी उत्तत्ति स्वीकार कर 
लेनेके बाद पूव॑पर्यायको अपने विनाशका ही कारण मानना अपने आप अयुक्तिक हो जाता है क्योकि पूर्वे- 
पर्यायका विनाश उसके अपने स्वतत्र कारणों द्वारा होता है, पू्॑रर्याय उसमें कारण नही हैँ, यही मानना 
उचित है और चूंकि पूर्वंपर्यायका विनाश ही उत्तरपर्यायकी उत्पत्ति हैं। अत जो पूव॑पर्यायके विनाशका 
कारण है उसीको उत्तरपर्यायकी उत्पत्तिमे कारण माना जा सकता है, पूर्व पर्यायको नही । इस कथनसे यह 
बात भी स्पष्ट हो जाती है कि जो लोग पूर्वपर्यायको उत्तरपर्यायकी उत्पत्तिमे उपादान कारण मानते है 
उनका यह मानना गलत है क्योकि उत्तरपर्यायकी तरह पूव॑पर्याय भी कार्यमात्र है, उत्तर पर्यायकीःवह 
उपांदान नही । इन दोनोका उपादान वह है, जिसकी कि ये पर्यायें है। लेकिन इस तरह इन दोनोकी 
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उत्पत्ति एक साथ इसलिए नही होतो हैं कि दोनो पर्यायोंकी उत्पत्तिमे अलग-अलग निमित्तसामग्री अपेक्षित 
रहा करती- हैं और यह युक्ति-सगत भी है क्योकि उत्तरपर्यायकी उत्पत्तिकी जो निमित्तसामग्री हैं वह तो 
पुर्व॑रर्यायके विनाशमें ही निमित्त हो सकती है, उत्पत्तिमे नही । कट 


इस कथनसे यह बात बिल्कुल स्पष्ट हो जाती हैं कि उपादान और निमित्त दोनो तरहके कारणोका 
कार्योत्तत्तिके समयमे सदूभाव रहनेसे ही कार्य उत्पन्न हो सकता है, अन्यथा नही, इसलिये जिन ( अवग्रह, 
ईहा, अवाय, धारणा, अवधि, मन पर्यय और केवल ) ज्ञानोकी उत्पत्तिमें दर्शन कारण है उनकी उत्पत्तिके 
समयमे अपने-अपने अनुकूल दर्शनका सदुभाव रहना ही चाहिए । । 


शका--दर्शेन और ज्ञानमें कार्यकारणभाव्र वास्तविक नही है, बात सिर्फ इतनी हैं कि छठद्मस्थोके 
दर्वंन और ज्ञानकी उत्पत्तिमे जो स्वाभाविक क्रमपना एया जाता हैं उसकी अपेक्षासे इन दोनोमें कार्यकारण- 
भावका व्यवहार मात्र किया जाता है ? 


उत्तर--हम पहले कह आये है कि पदार्थके प्रत्यक्षमे पदार्थका दर्शन कारण होता है, आगममे भी 
दर्शनकों ज्ञानमे कारण स्वीकार किया गया हैं। इसके विपरीत भी यदि दर्शनको ज्ञानमें कारण नही माना 
जायगा, तो फिर आत्मामे ज्ञानगुणसे पृथक्‌ दर्शंनगुणका अस्तित्व मानना व्यर्थ हो जायगा, ज्ञानगुणकी ही 
पूर्व॑र्यायका नाम दर्शन और उत्तरपर्यायका नाम ज्ञान मान लेना पर्याप्त होगा । छेकिन जब आत्मामे ज्ञान- 
गृणसे पृथक्‌ दशनगुणका अस्तित्व स्वीकार किया गया है और सर्वज्ञमे भी केवलछज्ञानके समसमय मे केवल- 
दर्शनका सदभाव भी जब कारणरूपसे स्वीकार किया गया है, तो इससे यह बात बिल्कुल स्पष्ट हो जाती. है 
कि दर्शन और ज्ञानमें का्यकारणभाव वास्तांवक है, उपचारसे नही । | 


शंका--- यदि छद्मस्थो ( अल्पज्ञों ) के दर्शन और ज्ञानका एकसाथ सद्भाव मान लिया जाता हैं, 
तो “छठम्मस्थोके एक साथ दो उपयोग नही होते है”” इस आगमवाव्थकी सगति कैसे होगी ? 


उत्तर-- उपयोग, परिणमन, पर्याय, व्यापार या क्रिया ये सब एकार्थंबोधक शब्द है और यह स्वत.> 
सिद्ध नियम है कि एक गुणके दो परिणमन्र एक कालमे नही होते है, बस, इसी आधारपर आमगममे यह बात 
बतलायी गयी है कि छद्मस्थोके एक साथ दो उपयोग नही होते है । लेकिन यदि दर्शनगुण और ज्ञानगुण 
दोनोका छठम्मस्थोके एकसाथ व्यापार होना अशक्य है तो फिर उनके सम्यर्दर्शन, सम्यणज्ञान और सम्यक्‌- 


चारित्र अथवा मिथ्यादर्शन, मिथ्याज्ञान और मिथ्याचारित्र आदि गुणोका भी एक साथ व्यापार मानना 
अयुक्त हो जायगा । 


यहाँपर इतना विशेष समझ लेना चाहिए कि जिस प्रकार सर्वज्ञकी तरह छद्यस्थोके नाना गणोंके 
व्यापारोका एक कालमे सद्भाव मानना युक्त हैं उसी प्रकार छद्यस्थोकी तरह सर्वज्ञके एक गुणके दो व्यापारों 
का अभाव मानना भी युक्त हैं। इसलिये सर्वज्ञको जो सम्पूर्ण पदार्थोका युगपत्‌ ज्ञान होता रहता है वह भी 


शॉनिंगुणका एक व्यापार रूप ही होता है। अत उक्त आगमवाक्यको नियामक न मानकर स्वरूपका प्रतिपादक 
मात्र समझना चाहिए। ह॒ 


शंका--छद्न स्थोके इन्द्रिय अथवा मनकी सहायतासे दर्शन होता है और इन्द्रिय 'अथवा मनकी 
सहायतासे ही ज्ञान होता है, इसलिए जब इन्द्रिय अथवा मन दर्शनमें कारण होते है तघ वे ज्ञानमें कारण 


नही हो सकते है और जब वे ज्ञानम कारण होते है तब दर्शनमें कारण नही हो सकते है, अत उनके दरांन 
और ज्ञानका एक साथ सदुभाव मानना अयक्त है ? “ 
४-रे 


॥ | 
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उत्तर--एक हो वस्तु एक साथ भिन्‍न-भिन्‍न अनेक कार्योंम निमित्त देखी जाती है, अत. इन्द्रिय 
अथवा मनका एक साथ दश्ांन और ज्ञानके व्यापारमें निमित्त होना असभव नही है। दूसरी बात यह है कि 
जब अवधिदर्शन और अवधिज्ञान दोनो ही इन्द्रिय अथवा मनकी सहायताके बिना ही उत्पन्न होते है तो उनके 
एकसाथ उत्पन्न होनेमें कौनसी बराघा रह जाती हैं। तीसरी बात यह है कि निमित्तोंका सदुभाव रहते हुए 
प्रत्येक गुणका प्रति समय कुछ न कुछ परिणमन अर्थात्‌ व्यापार होना ही चाहिए अन्यथा उप्तका अस्तित्व ही 
समाप्त हो जायगा, इसालिए भी छठद्मस्थोके दर्शान और ज्ञानके एक साथ उत्पन्न होनेमें कोई विरोध नहीं 
रह जाता है और मुख्य वात तो यह हैँ कि जब दशन ज्ञानकी उत्पत्तिम कारण होता हैं तथा केवलदर्शन 
के रा दोनो सवंज्ञमे एक साथ विद्यमान रहते हैं तो दर्शन और ज्ञान ये दोनो परस्पर विरोधी भी 
नही हैं । 
शंका--एक तरफ तो निमित्तोंका सदभाव रहते हुए दर्शन और ज्ञान आदि ग्रणोका प्रतिसमय कुछ 
न कुछ व्यापार होता ही रहता है, ऐसा मान लिया गया है और दूसरी तरफ यह भी कहा गया है कि स्मृति, 
प्रत्यभिज्ञात, तक, अनुमान और श्रुतजश्ञान पदार्थदर्शनके बिना ही उत्पन्न हो जाया करते है भ्षर्थात्‌ जिस 
कालमें ज्ञानगुणका स्मृत्यादिरूप व्यापार होता है उतत कालमें दर्शनगुण व्यापारशुन्य हो रहता हैँ, तो इन 
दोनों परस्परविरोधी कथनोंकी संगति कैसे होगी ? 
उत्तर--स्मृति आदि ज्ञान पदायंदर्शनके बिना ही हो जाया करते हैं, यह तो ठोक है, परन्तु वहाँ 
दरशंन गुण व्यापारशून्य ही बना रहता है अथवा उन स्मृत्यादि ज्ञानोमें दर्शनगुणके व्यापारका कोई उपयोग 
ही नही हैं, ऐसी बात नही समझनी चाहिए । 
तात्पयं यह है कि स्मृतिज्ञानमें घारणा ज्ञननकों कारण माना गया है | परन्तु हमें घारणाजान रहते हुए 
भी पदा्थंका सर्वेदा स्मरण क्यो नहीं होता रहता है ? इसका उत्तर यह हैँ कि धारणा जिस कालमें 
उदबुद्धताका रूप धारण कर लेती है उस कालमें ही स्मृति होती है, अन्यकालमें नहीं, ओर घारणाज्ञानकी 
यह उद्वुद्धता नियत आत्मप्रदेशोका उस धारणज्ञानरूप परिणमनको छोडकर कुछ भी नही है, जिसे पहले 
दर्शनोपयोग कह आये हैं। इस कथनसे यह सिद्ध होता है कि स्मृति आदि ज्ञान भी दर्दानोपयोग भर्थात्‌ 
दर्शनगुणके व्यापारके अभावमें उत्पन्न नही हो सकते है अर्थात्‌ जिस प्रकार अवग्रह, ईहा, अवाय और धारणा 
ये चारो मतिज्ञान तथा अवधिज्ञान, मन-पर्ययज्ञान और केवलज्ञान ये सब दर्शनगुणका व्यापार रहते हुए 
ही उत्पन्‍न होते है उसी प्रकार स्मृति, प्रत्यभिज्ञान, तक और अनुमान ये चारो मतिज्ञान तथा श्रुतज्ञान ये 
सब भी दर्शनगुणका व्यापार रहते हुए ही उत्पन्न होते है। लेकिन अवग्रह्मदि ज्ञानोमें आत्माके दर्शनगुणका 
अर्थाकाररूप व्यापार कारण होनेकी वजहसे जहाँ उन्हें प्रत्यक्ष मान लिया गया है। वहाँ स्मृति आदि ज्ञानोमें 
आत्माके दर्शनगुणका अर्थंका अभाव रहते हुए घारणा आदि ज्ञानका रूप व्यापार कारण होनेकी वजहसे उन्हें 
परोक्ष माना गया है। स्मृतिको घारणाज्ञानपूर्वक, प्रत्यभिज्ञानकी स्मृति और प्रत्यक्षज्ञानपृवंक, तकंको प्रत्य- 
भिज्ञानपूर्वक, अनुमानको तकक॑ज्ञानपूर्वक और श्रुतज्ञानकों शब्दश्रवण या अगुल्यादिदर्शन तथा इनमें संकेत 
ग्रहण रूप मतिज्ञानपूर्वक माननेका अभिप्राय यही है कि जिस कालमे आत्माके दर्शनगुणका उस-उस ज्ञानलूप 
व्यापार होता हैं उस कालमे वे-वे ज्ञान उत्पन्न हो जाया करते हैँ । 
शका--ईहाज्ञान अवग्रहज्ञानपूर्वक होता है, अवायज्ञान ईहाज्ञानपूवंक होता हूँ, घारणाज्ञान अवग्रह 
या अवायपूर्वक होता है और मन पर्ययज्ञान मानसिक ईहाज्ञानपूर्वक हुआ करता है, इस प्रकार ज्ञानपूर्वक 
होनेकी वजहुसे इन ज्ञानोकों भी प्रोक्षज्ञान मानना उचित है ? । 
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उत्तर--ईहा आदि ज्ञान अवश्रह्मदि ज्ञानपुवक होते है, इसका आशय इतना ही हैं कि ईहा आदि 
ज्ञान अवग्रह आदि ज्ञानोंके उत्पन्त होनेके बाद हुआ करते है । परन्तु जिस कालभे ईहा आदि ज्ञान उत्पन्न होते 
है उस कालमे आत्माके दर्शनगुणका अर्थाकाररूप व्यापार ही इनमें कारण होता है, अत: इन सबको प्रत्यक्ष 
ज्ञानोकी कोटिमें ग्रहण किया गया हैं ! 


शंका--जब कि प्रत्येक जीवमे दर्शन और ज्ञानगुणका कुछ-न-कुछ विकास स्वेदा पाया जाता है तो 
क्या विग्रहगतिमे भी अल्पज्ञ जीवोके किसी-न-किसी रूपमें पदार्थोका दर्शत्न और ज्ञान स्वीकार करना चाहिए 
या नही ? 

उत्तर--विग्रहग तिमें अल्पज्ञ जीवोंके इन्द्रियादि निमित्तोकां अभाव होनेके कारण दर्शन और ज्ञान 
दोनो गुणोका कुछ भी व्यापार नहीं होता है, उस समय ये केवल अपने विकसित रूपमे हो अवस्थित 
रहते हैं ॥ 

शंका--जिस प्रकार अल्पज्ञ जीवोके विग्रहगतिमे देखने और जानने रूप योग्यताओका सद्भाव रहते 
हुए भी-पदार्थोका देखना और जानना नही होता है उसी' प्रकार उनके (अल्पज्ञ जीवोके) देखनेरूप व्यापारके 
समय जाननेरूप योग्यताका और जानतनेरूप व्यपारके समय देखनेरूप योग्यताका-व्यापाररहित (लब्धिरूप- 
से) सदभाव माननेमे क्या अपत्ति है ? 

, उत्त र--व्रिग्रहमतिसे इन्द्रियादि निमित्तोका अभाव पाया जानेके कारण ही अल्पकज्ञ जीवोंमें देखने 
और जाननेकी योग्यताएँ लब्धिरूपसे विद्यमान रहती हैं । लेकिन चूँकि पर्याप्त अवस्थामे इन्द्रियादि निमित्तोका 
सद्भाव अल्पज्ञ जीवोके पाया जाता है। अत उपाद्ान और निमित्त दोनो कारणोके स्द्भावमे दोनो योग्यताओं- 
के व्यापारका अर्थात्‌ दर्शनोपयोग और ज्ञानोपयोगका एक ही साथ सद्भाव मानना अनिवार्य हो जाता हैँ । 





५ 0 < नदशनमें 
जे नयवाद 


इसमे सदेह नही कि विद्वके प्राचीनतम सभी दर्शनकारोम जैनदशंनकार विलक्षण प्रतिभाके घनी रहे 
है। यहो कारण है कि जैनदर्शनकारोने अन्य सभी दशंनकारोको अटपटे छूगनेवाले अनेकान्तवाद, स्याह्वाद, 
नयवाद और सप्तभगीवादको अपने अनुभवके आधारपर वस्तुव्यवस्थाकी सिद्धिके लिये जैनदर्शनमें स्थान दिया 
है । जनदर्शनका आलोडन करनेसे यह बात सहज ही जानी जा,सकती है कि जबतक उक्त वादोको स्वीकार 
नही कर लिया जाता तबतक वस्तुव्यवस्था या तो अधूरी रहेगी या फिर गलत होगी । 

प्रकृत लेखमे ,हम नयवादका , विवेचन करना चाहते है। लेकिन नयोका आधार जैन आमममें' चुकि 
प्रमाणकोी ही बतलाया ग्रया है, अत यहाँपर सर्वप्रथम प्रमाणका ही सक्षेपमें दिग्द्शंन कराया जा रहा है । 
प्रमाण-निर्णय 

लौकिक तथा दाश निक जगतमे वस्तुतत्त्वकोी समझनेके लिये प्रमाणको स्थान प्राप्त है। ज॑नदरांनमें 
प्रमाणशब्दका जो व्युत्तत्त्ययं किया गया हैँ उससे वस्तुतत्त्वकी व्यवस्थामें प्रमाणके महत्त्वको सहज ही जाना 


जा सकता हैं। यथा--- दा 
प्रकर्षण सशयादिव्यवच्छेदेन मीयते परिच्छिय्ते वस्तुतत्त्व येन तत्प्रमाणम्‌ | 
/” ““परीक्षामुखठीका १-१ 
* “अर्थात्‌ जिसके द्वारा वस्तुतत्वका सशय?, विपयंय और अनध्यवसायंका निराकरण होकर निर्णय होता 
हैं वह प्रमाण है । ' । 
चुकि उल्लिखितरूपमें वस्तुतत्त्वका निर्णय ज्ञानके द्वारा ही समव है ।'अत जैनदर्शनमें मुख्यरूपसे ज्ञान- 
को ही प्रमाण स्वीकार किया गया है। यथा-- 
स्वापूर्वा्थव्यवसायात्मक ज्ञानं प्रमाणम्‌ । --परीक्षामुख १-६ 
अर्थात्‌--अपना और अपनेसे भिन्न पूव॑मे अनिर्णात पदार्थंका निर्णयात्मक ज्ञान भ्रमाण हूं । 
परीक्षामुखसूत्र ग्रन्थ १-२ में हो आगे बतलाया है-- 
“हिताहितप्राप्तिपरिहा रसमर्थ हि प्रमाण ततो ज्ञानमेष तत॒ ।” 
अर्थात्‌ चूकि प्रमाण हिंतकी प्राप्ति और अहितका परिहार करनेमें समर्थ होता है, अत ज्ञान ही 
प्रमाण कहलाने योग्य हैं । 
इसका फल्तार्थ यह है कि ज्ञान ही एक ऐसी वस्तु है जो हितकी ष्टाप्ति और अहितका परिहार कर 
सकती है, अत उपर्युक्त कथनके आधारपर जैनददनमें ज्ञानको ही प्रमाण माना गया है । 


ज्ञान अप्रमाण भी होता है 
ऊपर हितकी प्राप्ति और अहितका परिहार करनेमें ज्ञानको ही सम बतकाया गया है। लेकिन यह 
बात निविवाद है कि सभी ज्ञान हितकी प्राप्ति और अहितका परिहार करनेको सामथ्यं नही रखते है । अत 


१ स्थाह्नदका ही अपर नाम अपेक्षावाद हैं । इसका उपयोग सीमित दायरेमें अर्वाचीन एवं पाइचात्य दर्शन- 


कारोने भी किया हूँ । "मे + 
२ नयप्ररूपणप्रभवयोनित्वात्‌ ।! ---सर्वाथंसिद्धि १-६। - 
३ 'सशय उभयकोटिसस्पर्शी स्थाणुर्वा पुरुषो वेति परामर्श । विपयंय पुनरतस्मिस्तदिति विकल्प. । विशेषा- 


नवधारणमनध्यवसाय ।* --प्रमेयरत्नमारका ६-२ । 
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जिन ज्ञानोंमे उक्त सामथ्यं नहीं पायी जाती है उन ज्ञानोको अप्रमाण ज्ञान जानना चाहिये । जैनदशनमे अप्र- 
प्रमाणका माणाभासनामसे उल्लेख करते हुए उसके जो भेद गिनाये गये है उनमें ज्ञानविशेधोका भी समावेश 
किया गया हैं। यथा--- 
अस्वसविदितगुृहीतार्थदर्शनसशयादय प्रमाणाभासा: | --परीक्षामुख ६-२ 
अर्थात्‌ जो अपना सवेदन करनेमे असमर्थ हो या जो गृहीत अथको ग्रहण करनेवाला हो या जो 


निराकार दर्शनरूप हो और या जो सशय, विपर्यय अथवा अनध्यवसाय स्वरूप हो वे सभी अपने-अपने ढगसे 
प्रमाणाभास है । 


ज्ञानके भेद और उनका प्रमाण तथा अप्रमाणरूपमे विभाजन 


तत्त्वार्थसूत्रमे ज्ञानके पाँच भेद गिनाये गये है--मतिज्ञान, श्रुतज्ञान, अवधिज्ञान, मंन पर्ययज्ञान और 
केवलज्ञान' । तथा इन पाँचो ज्ञानोको प्रमाण कहा गया है और आदिके मतिज्ञान, श्रृतज्ञान और अवधिज्ञान 
इन तीन ज्ञानोको प्रमाणके साथ-साथ अप्रमाण भी बतलाया गया हैं। इस प्रकार पाँच प्रमाणरूप और 
तीन अप्रमाण रूप कुल मिलाकर ज्ञानके आठ भेंद कर दिये गये हू  । 


ज्ञानोकी प्रमाणता और अप्रमाणताका कारण 


स्वामी समन्तभद्रने रतनकरण्डकश्रावकाचारमे मोहकमंका अभाव होनेपर उत्पन्न होनेवाले सम्यग्दर्शंनको 
ज्ञानकी प्रमाणताका कारण बतलाया हैं! और आचार्य पूज्यपादने' “मतिश्रुतावधयों विपयंयरइुच'” (१-३१) 
सूत्रकी व्याथ्या करते हुए ज्ञानकी अप्रमाणताका कारण मोहकमंके उदयमे उत्पन्न होनेवाले मिथ्यादर्शनको 
बतलाया है। इस तरह ऐसा समझना चाहिये कि मोहकसंके उदयका अभाव होनेपर उत्पन्न सम्यर्दर्शनकी 
स्थितिमें जीवको जो पदार्थज्ञान होता है वह प्रमाणज्ञान कहलाता है और मोहकमके उदयमें उत्पन्न मिथ्या- 
दर्शनकी स्थितिमे जीवको जो पदार्थज्ञान होता है वह अप्रमाण ज्ञान कहलाता हैं । 


इस विपयभे हम इतना और स्पष्ट कर देना चाहते हैं कि ज॑नदरशंनकी मान्यताके अनुसार “उपर्युक्त 
पाचि सामान्य ज्ञानोमेसे मन पर्येयज्ञान और केवलज्ञान दोनो मोहकमके उदयका अभाव होनेपर उत्पन्न सम्यरद- 
शंनकी स्थितिमे ही हुआ करते है । इतना ही नही, मन"पर्ययज्ञान तो सम्यग्द्शनके साथ-साथ जीवमे सकल- 
चारित्रकी उत्पत्ति हो जानेपर तथा केवलज्ञान सकलूकूसयमसे भी आगे यथारुपातचारित्रकी उत्पत्ति हो' जानेपर 
ही हुआ करता है । इसलिये मन पर्यंय और केवल ये दोनो ज्ञान सतत प्रमाणरूप ही रहा करते है। परन्तु 
मतिज्ञान, श्रुतज्ञान और अवधिज्ञान जीवमे चुंकि भोहकमंके उदयका अभाव होनेपर उत्पन्न प्रम्यग्द्शनकी स्थिति 
में भी होते है व मोहकमंके उदयमे उत्पन्न मिथ्यादर्शनकी स्थितिमे भी होते हैं। अत ये तीनो ज्ञान सम्यरद- 
शंनकी स्थितिमे होनेके आधारपर तो प्रमाणरूप व मिथ्यादर्शनकी स्थितिमे होनेके आधारपर अप्रमाणरूप इस 
तरह दोनो प्रकारके हुआ करते है । इससे यह बात भी फलित होती है कि ज्ञान सामान्यके ऊपर बतलाये गये 


ध॑ ९ 





हे 


१, मतिश्रुतावधिमन पर्ययकेवलानि ज्ञानम्‌ । -तत्वा० १-९ । 
२ वही, १-१० । । 
३. वही, १-३१। 

४. द्रव्यसभ्रह गा० ५। 


(* $ !। के | 


५ 'मोहतिमरापहरणे दर्शनलाभादवाप्तसज्ञान: ।”” -पद्य ४७ का पूर्वार्ध । 
६. कुत" पुनरेतेषा विपयंय ? मिथ्यादशनेन सहेकाथंसमवायात्‌ । 


२२ सरस्वतोबरवपुन्न प० बश्यीघर व्याकर णाचाय॑ अभिनसन-ग्रन्य 


पांच भेद हो सम्यरदर्शन और भिध्यादशनकी अपेक्षासे क्रमश, प्रमाणरुष और अध्रमाणख्य होकर ज्ञानकी आद 
भेदरूपताकों पाप्त हो जाते हूँ । 


जिस ज्ञानमे मोहकी प्रेरणा कार्यकर रही हो या जो ज्ञान मोहके आधारपर उत्पन्न राय तथा हेपकी 
सपूर्तिके लिये हो उसे तो मिथ्याद्शन (अविवेक) की स्थितिमे होनेवाला अप्रम्माण ज्ञान जानना चाहिये और 
जिस ज्ञानमें मोह की प्रेरणा कार्य न कर रही हो या जो ज्ञान मोहके भाधारपर उत्नन्‍्न राग तथा द्वेपकी 
संपूर्तिके लिये न हो उसे सम्यग्दशं न (विवेक) की स्थितिमे उत्पन्न हुआ प्रमाण ज्ञान जानना चाहिये । 


यहाँपर अभिलपित आवर्यक अथवा अनावद्यक परपदार्थोकी प्राप्तिमि और अनभिलपित परपदाथोंके 
वियोगमे हर करना राग हैं तथा अनभिलपित परपदायोंकी प्राप्तिमे और अभिलूपित आवश्यक अथवा अना- 
वश्यक परपदार्थोके वियोगमे विपाद करना ढ्व प है एवं परपदार्थोमे अहबुद्धि या ममवुद्धि करना मोह है । इसी 
प्रकार परपदार्थोर्में इष्टबुद्धि या अनिष्टवुद्धि करना मोह है व इस तरह इष्टहूपसे स्वीकृत परपदायके प्रति 
आक्ृष्ट होकर उसमे प्रीति करने लग जाना राग है तथा अनिष्टढुपसे स्वीकृत परपदार्थक्रे प्रति घृणा व ग्लानि- 
रूप अप्रीति करने लग जाना ह्व प है--ऐसा जानना' चाहिये । 

जैनागमर्में बतलाया हैं कि ज्ञानके उल्लिखित पाँच भेदोमेंसे अन्तके अवधि, मन पर्यंय और कंवल ये 
तीन भेद तो जीवमे पररूप साधनोकी सहायताके बिना केवल आत्मनिरभंरताक आघारपर ही उत्पन्न होते हैं , 
लेकिन मतिज्ञान ओर श्रतज्ञानकी उत्पत्तिमे आत्मवलकी आवश्यकता होनेपर भी दोनोमेंसे मतिज्ञान तो पररूप 
स्पर्शन, रसना, नापिका, नेत्र और कर्ण इन पाँच इन्द्रियों तथा मन हृदय)की यथावश्यक सहायतासे * उत्पन्न 
होता है व श्रुतज्ञान पररूप मन (मस्तिष्क)की * सहायतासे उत्पन्न होता हूँ । 

इतना बतलानेमे हमारा प्रयोजन यह हैँ कि जब मतिज्ञानका उल्लिखित पाँच इन्द्रियो और मनको 
सहायतासे व श्रुतज्ञानका मनकी सहायतासे उत्पन्त होनेका नियम है और चूकि पाँचो इन्द्रियो व मनका सदोष 
अथवा निर्दोष होना भी सम्भव हैं तो इसके आधारपर जैनदर्शनकी यह भी मान्यता हैं कि जिस जीवको 
इन्द्रियाँ व मन सदोष हालतमें हो उस जोवमें उनकी सहायतासे उत्पन्न हुआ सतिज्ञान तथा जिस जीवका मन 
सदोष हालतमे हो उस जीवमे उसको सहायतासे उत्पन्न हुआ श्रुतज्ञान दोनो ही अप्रमाणरूप होते है । इसी 
प्रकार जिस जीवकी इन्द्रियाँ व मन निर्दोष हालतमे हो उस जीवमे उनकी सहायतासे उत्पन्न हुआ मतिज्ञान 
तथा जिस जीवका मन निर्दोष हालतमे हो उस जीवमे उसकी सहायतासे उत्पन्न हुआ श्रुतज्ञान दोनो ही 
प्रमाणरूप होते है । 

कानोमे बहरापन आ जाना, आँख़ोपर पीलिया रोगका प्रभाव हो जाना या मोतियाविन्दु आदिके 
कारण दृष्टिका कमजोर हो जाना, नाकमें भी सर्दी-जुकामका हो जाना आदि यथायोग्य निमित्तोसे इन्द्रियाँ 
सदोष हो जाती हैं व जीवमें क्रोधादिकषाय उत्पन्न होनेपर मन सदोष हो जाया करता है। इसी तरह मद्य 
आदि मादक पदार्थोका सेवन आदि कारणोसे भो मन सदोष हो जाया करता है । 


१. य प्रीतिरूपो राग- ' “"''योश्पीतिख्पो हंष यस्तत्त्वाप्रतिपत्तिरपी मोह । --समयसारदटीका, 
अमृतचन्द्र , गा० ५०-५५ । 

२ सवाथंसिद्धि में 'प्रत्यक्षमन्यत्‌ । -१०-१२ सुत्रकी व्याख्या । 

३ तदिन्द्रियानिन्दियनिमित्तम्‌ । -तत्त्वाथंसूत्र १-१४ ॥ 

४.  श्रुतमतिन्द्रियस्य ।! -वही, २-११ ॥ 


४ | दर्दात और न्याय २३ 


इस तरह उल्लिखित कथनका सार यह है कि सम्पर्दर्शनके सदुभावमें ही उत्पन्न होनेका नियम 
होनेसे मन.पर्ययज्ञान और केवलज्ञान तो सतत प्रमाणख्प ही हुआ करते हैं। अवधिज्ञान यदि सम्यग्दर्शनक 
सद्भावमे उत्पन्त हुआ हो तो प्रमाणरूप होता है और यदि मिथ्यादर्शनके सद्भावमे उत्पन्न हुआ हो तो 
अप्रमाणरूप होता है । मतिज्ञान और श्रृतज्ञान दोनो सम्यर्दर्शन और मिथ्यादशैनक सदुभावमे उत्पन्न होनेके 
कारण क्रमशः प्रमाणरूप और अप्रमाणरूप हुआ करते है तथा निर्दोष और सदोष इन्द्रिय अथवा मनकी 
सहायतासे उत्पन्त होनेके कारण भी वे क्रमश प्रमाणरूप और अप्रमाणरूप हुआ करते है । 


वचन भी प्रणशणणरूप और अप्रमाणरूप होता है : 


जिस प्रकार उल्लिखित प्रकारसे ज्ञान प्रमाण और भप्रमाणरूप होता हैं उसी प्रकार वचन भी प्रमाण 
और अप्रमाणरूप होता है । वचनकी प्रमाणता और अप्रमाणताका आधार यह है कि वह (वचन) प्रमाणरूप 
और अप्रमाणरूप श्रृतज्ञानकी उत्पत्तिमं कारण" होता है । अर्थात्‌ बक्‍ताके वचनकों सुनकर श्रोताको व लेखक- 
के वचनकों पढ़कर पाठकको जो पदार्थज्ञान होता है वह श्रुतज्ञान कहलाता है। यह श्रुतज्ञान यदि प्रमाणरूप 
होता है तो इसके निमित्तभमत वचनको भी प्रमाणरूप माना जाता है और वह (श्रुतज्ञान) यदि अप्रमाणरूप 
होता है तो उसके निमित्तभूत वचनको भी अप्रमाणरूप माना जाता है । 


वचनकी प्रमाणता और अप्रमाणताका एक अन्य आधार उस (वचन) की उत्तत्तिमें निमित्तभत पुरुषकी 
प्रमाणता और अप्रमाणता भी होती है । अर्थात्‌ वचनकी उत्पत्ति वक्‍ताके बोलनेरूप या लेखकके लिखनेरूप 
व्यापारसे होती है इसलिये वक्‍ता या लेखक यदि प्रामाणिक व्यक्ति होता है तो उसके द्वारा क्रमश बोला गया 
या लिखा गया वचन भी प्रमाणरूप माना जाता है और वकक्‍ता या लेखक यदि अप्रामाणिक व्यक्ति होता है तो 
उसके द्वारा क्रमश" बोला गया या लिखा गया वचन भी अप्रमाणरूप माना जाता है। यही कारण है कि 
वचनकी प्रमाणताकोी सिद्ध करनेके लिए स्वामी समन्तभद्रने' रत्नकरण्डकृश्रावकाचारमे वचनके साथ आप्तोपज्ञ** 
विशेषण लगाया है । आप्तका अथ प्रामाणिक व्यक्ति होता है--यह बात स्वामी समन्तभद्रके रत्नकरण्डकमे 
पाये जानेवाले आप्तके लक्षणसे ही प्रकट होती है । यथा--- 
आप्तेनोच्छिन्नदोषेण सर्वज्ञ नागमेशिना । 
भवितव्य नियोगेन नान्‍्यथा द्याप्तता भवेत्‌ ॥५॥ 
अर्थात्‌ जिसके अन्दरसे स्व प्रकारके दीष निकल गये हों, साथ ही जो सर्वज्ञ और भागमका स्वामी हो 
वही आप्त कहला सकता है । इन बातोके अभावमे आप्तता सम्भव नही है । 
स्वामी समन्‍्तभद्र द्वारा बतलछाया गया आप्तका उपर्युक्त लक्षण आप्तसामान्यका न होकर आप्त- 
विशेषका अर्थात्‌ सर्वोत्कृष्ट आप्तका ही लक्षण है। इससे यह बात फलित होती है कि ऐसे पुरुष भी आप्त 
कहे जाने योग्य है जो अल्पन्न होकर भी कम से-कम पूर्वोक्त प्रकारके राग, हेष और मोहको नष्ट करके 
सम्यर्दृष्टि बन गये हो । यही कारण है कि आचाय॑ अनन्तवीय॑ने आप्तका रक्षण निम्न प्रकार किया हैं-- 
“यो यत्रावश्चक: स _तत्राप्त ।” ---प्रमेयरत्नम/० ३-९९ । 





१ आप्तवचतादिनिबन्धनसर्थज्ञानमागस ।” -परीक्षामुख ३-९९ सूत्रमें प्रमाणरूप श्रुतज्ञानकी उत्पत्तिमें 
आप्तवचनको व राग षमोहाक्रान्तपुरुषवचनाज्जातमागमाभासम्‌ ।'-परीक्षामुख ६-५१ सूत्रमें अप्रमाणरूप 
श्षतज्ञानकी उत्पत्तिमें अनाप्तवचनको कारण माना गया है । 

२. आप्तोपज्ञमनुल्लड्ध्यमदृष्ठेष्टविरोधकम्‌ । 
तत्त्वोपदेशकृत्सावं शास्त्र कापथघट्टनमु ॥९॥ ' । 


२४ . सरस्वतो-वरदपुत्र पं० बंशीघर व्याफरणाचार्य अभिनन्वन-प्रत्य 


अर्थात्‌ जो जिस विपयमें अवड्चक है यानी घोसा-धडी नहीं फरता हैं वह उस विपयम आप्त 
कहलाता हैं । 
कं तरह जैनदर्शनमें ऐसी ग्रन्थ-रचताओको भी प्रमाण माना जाता है जो विद्वान मह॒पियों द्वारा 
अल्पज्ञ रहते हुए भी परकल्याणभावनासे निरीहवृत्तिपुवंक फी गयी है तथा छोकव्यवहारम उक्त राम-द्वेंप और 
मोहसे अनाकानत साधारण अल्पन्नानीजनोमे स्वीकृत आप्तता भी अपना कम महत्त्व नहीं रखती हैँ। अर्थात्‌ 
जनहितकारी उपदेशदाता या ग्रन्थकर्ता महपिजन ब प्रशस्त लोकव्यवहास्म प्रवृत्त साधारण ऊौक्किजन अल्पज्ञ 
रहते हुए भी अपने-अपने दायरेम आप्त अर्थात्‌ प्रामाणिक माने जाते हूँ । 
रत्नकरण्डकश्रावकाचार और प्रमेयरत्नमाछामे आध्तके जो लक्षण वतलाये गये हैं उनसे ठीक विपरीत 
लक्षण अनाप्त पुरपषका जानना चाहिये। इसीलिये आचाये माणिवयनन्दिने भागामाभास (अग्रमाणहूप श्रृतज्ञान) 
का लक्षण बतलाते हुए रागढ पमोहाक्रान्तपुरुपवचनाज्जातमागमाभासम्‌ ।? ( प० मु० ६-१५ ) में अप्रमाणरूप 
श्रुतज्ञानकी उत्पत्तिमे निमित्तभृत पुरुषके साथ 'रागद्वेपमोहाक्रान्त' विद्यंपण लगाया है । 
इस तरह उपयुक्त लक्षण वाले आप्तपुरुष द्वारा कहें गये या छिखें गये वचनकों प्रमाणरूप और इससे 
विपरीत उपर्युक्त लक्षणवाले अनाप्तपुरुष द्वारा कहे गये या लिखे गये वचननको अप्रमाणरूप जानना चाहिए । 
इस कथनका अभिप्राय यह है कि या तो प्रमाणछप और अप्रमाणरूप श्रुतज्ञानकी उत्तत्तिमे कारण 
होनेके आधारपर कारणमे कार्यंधर्मका आरोप करनेरूप उपचारसे या फिर वचनकी उल्तत्तिमे निमित्तमृत आप्त- 
पुरुष और अनाप्तपुरुषका कार्य होनेके आधारपर कार्यमे कारणधर्मका आरोप करनेरूप उपचारसे वचनकों 
यथायोग्य प्रमाण अथवा अप्रमाणरूप मानना चाहिये । 
जेनागममे वचनको पराथंश्रुत भी कहा गया है 
जैनागममें' प्रमाणके दो भेद स्वीकार किये गये है--एक तो स्वार्यप्रमाण और दूसरा परार्थप्रमाण । 
साथ ही यह भी स्वीकार किया गया है कि जितना ज्ञानरूप प्रमाण है वह सब स्वार्थप्रमाण कहलाता हैं और 
जितना वचनरूप प्रमाण है वह सब पराथंप्रमाण कहलाता है। इस तरह मति, अवधि, मन पर्यय और केवल- 
रूप जो चार प्रमाण है वे अपनी ज्ञानरूपताके कारण स्वाथंप्रमाण ही है । लेकिन श्रुतप्रमाण चूकि ज्ञानात्मक 
और वचनात्मक दोनो ही प्रकारका होता है, अत जितना ज्ञानात्मक श्रुतप्रमाण है वह तो स्वार्थप्रमाण ओर 
जितना वचनात्मक श्रुत प्रमाण है वह पराथंप्रमाण है । 
ज्ञानको स्वार्थप्रमाण कहनेका अभिप्राय यह है कि उस ( ज्ञान ) का पदार्थंके विषयमें अज्ञाननिवृत्तिप 
फल उस ( ज्ञान ) के आश्रयभृत स्व” अर्थात्‌ ज्ञाताकों प्राप्त होता है तथा वचनको परार्थप्रमाण कहर्नेका 
अभिप्राय यह है कि उसका ( वचनका ) पदार्थंके विषयमें अज्ञाननिवृत्तिऱृ्प फल उस ( वचन ) की उत्पत्तिमे 
निमित्तभुत वक्‍ता या लेखकसे भिन्‍न पर अर्थात्‌ श्रोता या पाठकको प्राप्त होता है । 
जिस प्रकार प्रमाण स्वार्थ और पराथ॑ंके भेदसे दो प्रकारका है उसी प्रकार अग्रमाण भी स्वार्थ और 
प्राथके भेदसे दो प्रकारका समझ लेना चाहिये । इनमेंसे स्वार्थ अप्रमाणको उसकी अपनी ज्ञानरूपताके कारण 
मिथ्या मतिज्ञान, मिथ्या श्रुतज्ञान और भिथ्या अवधिज्ञान रूपसे तोन प्रकारका तथा परा्थ अभ्रमाणकों उसको 
अपनी वचनरूपताके कारण अनाप्तवचनके रूपमे एक प्रकारका जानना चाहिये । चूकि मन पर्यंय और केवल 





१ 'प्रमाण द्विविध स्वार्थ पराथं च। तत्र स्वार्थ प्रमाण श्रुतवज्यंभ्‌ । श्रुत पुन स्वार्थ भवति परार्थ च | 
ज्ञानात्मक स्वार्थ बचनात्मक पराथंमिति ।“--सर्वार्थसिद्धि, १-६ । 
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ये दोनो ज्ञान सर्वदा सम्यक्‌ ही हुआ करते है, कभी मिथ्यारूप नही होते । अत, इन दोनोको अप्रमागताको 
कोटिस बाहर रखा गया है । 
प्रमाण और अप्रमाणरूप सभी ज्ञानोंमे पदार्थग्रहणकी व्यवस्था 

प्रमाण और अप्रमाणछझप मतिज्ञान व अवधिज्ञान एवं प्रमाणहूप मन पर्य यज्ञान उस-उत्त ज्ञानावरण- 
कर्मके क्षयोपशमसे उत्पन्त होनेके कारण अपने विपयभूत पदार्थको एकदेशरूपमें अखण्ड भावसे ग्रहण करते हूँ; 
प्रभागरूप केवलज्ञान समस्त ज्ञानावरणकर्मके क्षयसे उत्पन्न होनेके कारण अपने विषयभूत पदार्थकी युग्रपतत 
सर्वेदेशरूपमे अखण्ड भावसे ग्रहण करता है । लेकिन प्रमाण और अश्रमाण दोनो ही तरहका श्रुतज्ञान श्रृतज्ञाना- 
वरणकर्मके क्षयोपशमसे उत्पन्न होने व उत्पत्तिमं साश वचनका अवलम्बन आवश्यक रहनेके कारण अपने 
विषयभूत पदार्थके एक-एक अंश्को पुथक्‌-पुथक्‌ कालमे क्रमश भ्रहण करता हुआ पदार्थों सस्रण्डभावसे द्री 
ग्रहण किया करता हैं । क्‍ 

इस कथनका तात्पर्य यह है कि यथायोग्य प्रमाण अथवा अश्नमाणहप मतिज्ञान, अवधिन्ञान ब्वीन सन:- 
पर्यय ज्ञानमें अंशमखेन अखण्ड भावसे पदार्थ गुहीत होता है, श्रमाणरूप केवलज्ञानमें सर्वात्मिना कुप्रन अद्धाड 
भावसे पदार्थ गहीत होता है । परन्तु प्रमाण और अप्रमाणरूप श्रुत्तज्ञ ननमे पदार्थके एक-एक अंशका ऋदतः ग्रहफ 
होता हुआ पदार्थके सपुर्ण अंशोका ग्रहण सखण्डभावसे होता है क्योकि प्रमाणरुप श्रुतज्ञानकी उलदि दी 
साश और क्रमवर्ती प्रमाणरूष आप्तवचनसे तथा अप्रमाणरूप श्रुतज्ञानकी उत्पत्ति साश और क्रमतर्ती कप्ृद्रा॥- 
रूप अनाप्तवचनसे हुआ करती है । आगे वचनकी साशताके विषयमे विचार किया जाता हैं । 


वचन सांश होता है 


अक्षर, शब्द, पद, वाक्य और महावाक्यके भेदसे वचन पाँच प्रकारका होता हैं। बचने इत क्प्म 
प्रकारोमेसे शब्दके अंगभूत निरर्थक अकारादिवर्ण अक्षर कहलाते है, अर्थवान्‌ अकारादि बक्षर और दो दि 
निरथंक अक्षरोका अर्थवान्‌ समुदाय 'शब्द' कहलाता है, अर्थवान्‌ शब्दरूप 'प्रकृतिका संस्कृत पे 
अथवा 'तिड' प्रत्ययके साथ सयोग होनेपर पदका' निर्माण होता है तथा परस्पर सापेत्न दी %|६ दंड 
निरपेक्ष समूहसे 'वाक्य'का) एव परस्परसापेक्ष दो आदि वाक्योके निरपेक्ष समूहसे 'महावाह्द भा भय 


होता है। यद्यपि दो आदि महावावयोका भी निरपेक्ष समूह हुआ करता है परन्तु महावागयोंडे वर्क 
भी 'महावाक्य' शब्दसे ही व्यवहृत किया जाता हैं ! । ू 


१. 'सुपुतिडन्तं पदम्‌/--अष्टाध्यायी, पाणिनि, १-४-१ हे ! | 
२. 'पदाना परस्परसापेक्षाणा निरपेक्ष समुदायों वाक्यम्‌ ।! -अष्टशतो, अकलड्ू, वशपह्के २० २५५ ' 
३ “वाक्योच्चयो महावाक्यम्‌ /--साहिंत्यदप॑ण, परिच्छेंद २, इलोक १ । * 
इस इलोकके 'वाक्योच्चय ” पदका विश्लेषण इसीकी टीका 'योग्यताकाक्षाग्रक्िसक के 
है लक्षण होता है" /. »+* अैया गया 
हैं। इस तरह महावाक्यका इस प्रकार । ु 
'प्रस्परसापेक्षाणा वाक्याना निरपेक्ष समुदायों महावाकयम्‌ | 
इस लक्षणके आधारपर ही गोम्मट्सार जीवकाण्डके श्ुतज्ञानप्रकरणमें जिफ से ४.०, कल 
आदिके अक्षर, पद और सघात (वाक्य ) से आगे जितने भेद हैं वे «| रह का अंदर 
पुदक्यके हूँ भेद 
समझता चाहिए । ५ बे वि 
पैमें सघात' वाक्य हमने गे 
नोट-इस टिप्पर्णं सघात शब्दका अर्थ वाक्य हम सकी अर अकाल शक न 
टीकाके आधारपर किया ,हं । अछरह# ॥ 
ड्ैं-४ई | ४? 


हर 


धि उप 
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है. पा 
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इस कथनसे यह बात निद्चत होती हैँ कि अक्षर शब्दका, शब्द पदका, पद वाक्यका ओर वाक्य 
महावाक्यका यथायोग्य अश होता हैं। इसी तरह एक अदि महावाक्‍य भी दो आदि महावाबयोंके समूहर्प 
महावाक्यके अश सिद्ध हो जाते हैँ । चूँकि वचनके अक्षर, शब्द, पद, वावय और महावावयरूप भेद प्रमाणरूप 
आप्तवचन और अव्रमाणरूप अनाप्तवचन दोनोमे ही समानहूपसे थाये जाते है । अत प्रमाणरूप आप्तवचन 
और भअप्रमाणरूप अनाप्तवचन दोनो ही समानछपसे उक्त आधारपर साथ सिद्ध हो जाते हैं । 
वचनकी साशता ही श्रुतज्ञानमे सांशता-सिद्धिका कारण है 


कोई भी ज्ञान, चाहे वह प्रमाणरूप हो अथवा चाहे अप्रमाणंखछप हो, असख्यात प्रदेशी अखण्ड आत्माके 
अखण्ड ज्ञानगुणकी अख़ण्ड पर्याय ही हो सकता है । यही कारण हैँ कि प्रमाण और अप्रमाणरूप मतिज्ञान तथा 
अवधिज्ञानको व प्रमाणरूप मन पर्ययज्ञान तथा केवलज्ञानको निरश मान लिया गया हैँ । यद्यपि- इस प्रकारसे 
तो प्रमाण और अप्रमाणरूप श्रुतज्ञानको भी निरश मानना उचित प्रतीत होता है परन्तु प्रमाणहप मतिज्ञान, 
अवधिज्ञान, मन-पर्ययज्ञान और केवलज्ञान एवं अप्रमाणरूप मतिज्ञान और अवधिज्ञानकी अपेक्षा प्रमाणरूप 
और अप्रमाणरूप दोनो तरहके श्र्‌ तज्ञानमें यह विशेषता पायी जाती हैं कि इसकी उत्पत्ति पुर्वोक्त प्रकारके 
साश वचनके अवलम्बनसे हुआ करती हैं इसलिये प्रमाणर्प और अप्रमाणरूप दोनो हो प्रकारके श्र्‌ तज्ञानको 
साश मानना ही उचित हैं । 
वचनकी सांशतासे ज्ञानमे सांशता-सिद्धिका प्रकार 


(१) वचनमे वक्ता या लेखकके मनोगत अभिप्रायरूप यानी सकल्पित या प्रतिज्ञात साश पदार्थके प्रति- 
पादनकी क्षमता पायी जाती है| यही कारण हैं कि वक्‍ता या लेखक ऐसे पदार्थंका प्रतिपादत करनेंके लिए 
वचनका प्रयोग किया करता है । 

(२) वक्‍ता या लेखक अपने मनोगत अभिप्रायरूप यानी सकल्पित या प्रतिज्ञात साहा पदार्थका क्रमश 
श्रोता या पाठककी बोघ करानेके लिये हो वचनका प्रयोग किया करता हैँ क्योकि बोले गये वचनको सुनकर 
श्रोताकोी तथा लिखे गये वचनकों पढ़कर पाठकको क्रमश वक्‍ता या लेखकके उल्लिखित प्रकारके पदायथंका 
बीघ हो जाया करता है । 

(३) चुकि ऊपर बतलाये गये प्रकारसे वक्ता या लेखकके मनोगत अभिप्रायरूप यानी सकल्पित या 
प्रतिज्ञात साह पदार्थ बचनका प्रतिपाद्य होता हैं और इस प्रकारका वचन-प्रतिपाद्य पदार्थ साश होता हैं, 
यह भागे बतराया जायगा तथा वचन भी साश होता हैं, यह बतछा ही चुके हैं । अत वक्‍ता या लेखक 
द्वारा प्रयुक्त साश वचनसे प्रतिपादित उक्त प्रकारके साश पदार्थका श्रोता या पाठकको बोध भी साशरूपमे 
ही होगा । 

इन कारणोंके बलपर वचनकी सादताकी सिद्धि होना अयुक्त नही हैं । 
बचनके प्रयोग और उससे पदार्थ-प्रतिपादनकी व्यवस्था 

ऊपर वचनके जो अक्षर, शब्द, पद, वावय और महावाक्यके भेदसे पाँच भद बतलाये गये है उनमेसे 
पद, वाक्य और महावाक्यके रूपमे ही वचन प्रयोगाह होता है, अक्षर और शब्दके रूपमे नही, क्योकि निरथंक 
अक्षर तो हमेशा शब्दके अविभाज्य अंग ही रहा करते है, इसलिए उनका भ्रयोग स्वतत्ररूपमे न होकर शब्दके 
अगरूपमे ही हुआ करता है तथा अथंवान्‌ अक्षर और निरर्थक दो आदि अक्षरोके समुदायरूप शब्द भी सस्क्ृत 
भाषामे तो तभी प्रयुक्त होते है जबकि वे यथायोग्य सुप्‌” अथवा 'तिड्‌ श्रत्ययसे सयुक्त होकर पदका रूप 
धारण कर लेते है । जि 
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इस प्रकार यह निश्चित हो जाता है कि अक्षर और शब्द कभी प्रयोगाह नही होते है, केवल पद, 
वाक्य और महावाक्य ही प्रयोगाहँ होते है । पद, वाक्य और महावाक्यमेसे पदक्तों वक्‍ता या लेखक किसी 
अनुकूल वाक्यका अवयव मानकर ही प्रयुक्त करता है तथा वाक्य अथवा महावाक्यकों वक्‍ता या लेखक कही 
तो यथायोग्य अनुकूल महावावयका अवयव मानकर प्रयुक्त करता हैं और कही आवश्यकतानुसार स्वतत्ररूपमे 
प्रयुक्त करता हैं । 

वचनसे होनेवाले पदार्थप्रतिपादनकी व्यवस्था यह है कि शब्दके अंगभुत अक्षर तो हमेशा निरथंक ही 
रहा करते हैँ । स्वतन्न अक्षर और दो आदि निर्थंक अक्षरोके समुदायरूप शब्द यद्यपि अथ्थंवान्‌ होते है परल्तु 
इनका प्रयोग सस्क्ृत भाषामे तो यथायोग्य सुबन्त अथवा तिडन्त होकर पदका रूप धारण करनेपर ही सभव 
है । इसलिये शब्दके अगभू त निरथंक अक्षरो, अर्थवान स्वतंत्र अक्षरों एव दो आदि निरथंक अक्षरोके समुदाय- 
रूप अथ॑वान्‌ शब्दोके विषयमे अथ॑प्रतिपादनकी चर्चा करना ही व्यर्थ है। इनके अतिरिक्त वचनके जो पद, 
वाक्य और महावाक्यरूप भेद हैं उनका प्रयोग करके ही वक्‍ता या लेखक अपने मनोगत अभिप्रायरूप यानी 
संकल्पित या प्रतिज्ञात पदार्थंका प्रतिपादन कर सकता है। लेकिन इनमेसे पद हमेशा वकक्‍ता या लेखकके उक्त 
प्रकारके पदार्थ के अशका प्रतिपादन करनेमे ही समर्थ रहता है, वह कभी भी पदार्थके प्रतिपादनमे समर्थ नही 
होता । यही कारण हैँ कि वक्‍ता या लेखक एक तो कभी पदका प्रयोग स्वतत्ररूपमे करता नही हैं और यदि 
कंदाचितु वह उसका (पदका) प्रयोग स्वतन्नरूपमे करता भी है तो वहाँपर भी वह उसका वह प्रयोग किसी 
अनुकूल वाक्यका अवयव मानकर ही करता है । इसलिये ऐसे स्थलूपर वक्ता या लेखकके मनोगत अभिप्रायरूप 
यानी सकल्पित या प्रतिज्ञात पदार्थंका बोध करनेके लिये यथायोग्य क्षोता या पाठक द्वारा अन्य अनुकूल पदका 
आक्षेप नियमसे कर लिया जाता है, क्योकि पदके स्वतत्न प्रयोगमे जबतक उसे किसी अनुकूल वावयका अवयव 
नही मान लिया जाता तब तक उससे वक्ता या लेखकके मनोगत अभिप्रायरूप यानी सकल्पित या प्रतिज्ञात 
पदा थेका पूर्णहपसे प्रतिपादन होना तो दूर रहा, उससे उक्त पदार्थके अंशका प्रतिपादन होना भी असंभव 
बात-है । 

, इस विषयमे उदाहरण यह है कि कोई वक्‍ता या लेखक कदाचित्‌ सिर्फ अस्तित्ववोधक हैं” इस क्रिया- 
पदका थदि स्वततन्न प्रयोग करता हैं तो जबतक इस क्रियापदके साथ वक्‍ता या छेखक द्वारा अपने अभीष्ट 
अथ का प्रतिपादन करनेके लिये घडा, कपडा, आदमी आदि किसी अनुकूल संज्ञापदका प्रयोग नहीं किया 
जायगा अथवा प्रकरण आदिके आधारपर उक्त प्रकारके सज्नापदका श्रोता या पाठक द्वारा स्वय' आक्षेप नही 
कर लिया जायगा तबतक उस श्रोता या पाठकके मस्तिष्कमे क्या है? यह प्रश्न चक्कर काटता ही रहेगा । 
इसी तरह वक्‍ता या लेखक द्वारा घडा, वस्त्र, आदमी आदि 'किसी भी सज्ञापदका स्वतत्र प्रयोग किये जानेपर 
श्रोता या पाठकके मस्तिष्कमे नियमसे उत्पन्न होनेवाले प्रइनका समाधान करनेके लिये है” इत्यादि क्रियापदके 
सबन्धमे प्रयोग या आक्षेपकी यही व्यवस्था लागू होती हैं । 


इस उदाहरणसे यह समझा जा सकता है कि अन्य अनुकूल पदनिरपेक्ष स्वततन्न पृदका प्रयोग यदि 
कदाचित्‌ कर भी दिया जाय तो भी वह पद उस हालतमें न तो वक्‍ता या छेखकके मनोगत अभिप्रायरूप यानी 
सकल्पित या प्रतिज्ञात पदार्थंका प्रतिपादन करता हैं और न उस प्रकारके पदार्थके यथायोग्य किसी अशका 
प्रतिपादन करता है लेकिन उसी पदको जब किसी अनुकूल पद या पदोके साथ जोड दिया जाता है तो वाक्य- 
का अवयव बन जानेपर वह तब वक्‍्ता या लेखकके मनोगत अभिप्रायरूप यानी सकल्पित या प्रतिज्ञात पदार्थ- 
का प्रतिपादन न करता हुआ भी उप्त पदार्थके अशका नियमसे प्रतिपादन करने छूग जाता है । 
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वाक्य और महावाक्य ऐसे वचन हैं कि जिनसे यथावसर वक्ता या लेखकके मनोगत अभिप्रायरूप 
यानी संकल्पित या प्रतिज्ञात पदार्थथा अथवा उसके अशका प्रतिपादन सभव है। यही कारण है कि वक्ता या 
लेखक जहाँ जिस वाक्य अथवा महावाक्यसे अपने मनोगत अभिप्रायरूप यानी सकल्पित या प्रतिज्ञात पदा्थका 
प्रतिपादन करना चाहता है वहाँ वह उस वाक्य अथवा महावाक्यका स्वततन्न रूपमे ही प्रयोग करता हैं और 
वक्ता या लेखक जहाँ जिस वाक्य अथवा महावाक्यसे उल्लिखित प्रकारके पदार्थके अश्षका प्रतिपादन करना 
चाहता है वहाँ वह वाक्य था महावाक्यकरा प्रयोग स्वतत्र रूपमे न करके किसी अनुकूछ महावाक्यके अवयवके 
रूपमें किया करता हैं अथवा यो कहिये कि किसी वाक्य अथवा महावाक्यका कहीपर किसी वक्‍ता या लेखक 
द्वारा यदि स्वतत्न प्रयोग किया जाय तो उस वाक्य या महावाक्यसे उस वक्‍ता या लेखकके मनोगत अभिप्रायरूप 
यानी संकल्पित या प्रतिज्ञात पदा्थंका ही प्रतिपादन होगा और यदि इसी वाक्य अथवा महावाक्यका वक्ता या 
लेखक द्वारा किसी अनु कूल महावाक्यके अवयवके रूपमें प्रयोग किया जाय तो उस वाक्य या महावाक्यसे उस 
वक्‍ता या लेखकके उल्लिखित प्रकारके पदाथके अशका ही प्रतिपादन होगा । 


वाक्यका स्वतन्त्र रूपमें प्रयोग करनेके विषयमें उदाहरण यह है कि मान छीजिये--एक व्यक्ति स्वामी 
है और दूसरा व्यक्ति उसका सेवक है। स्वामी पानी बुलानेरूप पदार्थका मनमें सकल्प करके सेवककों बोलता 
है--पानी छाओ ?', सेवक भी इस एक ही वाक्यसे स्वामीके उस मनोगत अभिप्रायरूप यानी सकल्पित या 
प्रतिज्ञात पदार्थको समझकर पानी लानेके लिये चल देता है । इस तरह यहाँपर पानी छाओ* यह वाक्य स्वामी" 
के उल्लिखित पदार्थका ही प्रतिपादन कर रहा है तथा पानी” और लाओ'” ये दोनो पद चुकि पानी छाओ! 
इस वाक्यके अवयव बने हुए हैं अत ये दोनो पद स्वामीके उल्लिखित प्रकारके पदार्थके एक-एक अंदका प्रति- 
पादन कर रहे हैं। यदि उक्त दोनो पदोको उक्त वाक्यसे पृथक्‌ करके स्वतत्र-स्वततन्न रूपमे प्रयुक्त कर दिया 
जाय तो उस हालतमें फिर वे दोनो ही पद न तो स्वामीके उल्लिखित प्रकारके पदाथ्थंका प्रतिपादन करेंगे और 
न उस पदार्थ के किसी अशका ही प्रतिपांदन कर सकंगे । 

स्वतन्त्र रूपसे श्रयुक्त महावाक्य अथवा उसके अवयवोके रूपमे प्रयुक्त वाक्योका उदाहरण यह है कि 
जब स्वामीका मनोगत अभिप्राय रूप यानी सकल्पित या प्रतिज्ञात पदार्थ छोटा ले जाकर पानी छाने रूप हो 
तो वह अपने इस अभिप्रायरूप पदार्थंो सेवकपर प्रकट करनेके लिये 'लोटा ले जाओ और पानी लछाओ' इस 


तरह दो वाक्योके समुहरूप महावाक्यका प्रयोग करता है । 

यहाँ पर यह समझा जा सकता हैं कि छोटा ले जाओ” और “पानी लछाओ' ये दोनो वाक्य मिलकर एक 
महावाक्यका रूप धारण करके ही स्वामीके मनोगत अभिप्रायरूप यानी सकल्पित या प्रतिज्ञात पदार्थंका प्रतिने 
पादन कर रहे है तथा 'लोटा ले जाओ” और पानी लाओ' थे दोनो वाक्य जबतक 'लोटा ले जाओ और पान 
लाओ' इस महावाक्यके अवयव बने हुए है तब तक दोनो ही वाक्य वक्ता या लेखकके उल्लिखित वदार्थके एक 
एक अंशका प्रतिपादन कर रहे है । यदि इन दोनो वाक्योको इनके समूहरूप उक्त महावाक्यसे पृथक्‌ करके 
स्वतत्र-स्वतत्र रूपमे प्रयुक्त कर दिया जाय तो उस हालतमे ये दोनों ही वाक्य स्वतत्र रूपसे स्वामीक मनोगत 
अभिप्रायरूप यानी सकल्पित या प्रतिज्ञात पृथकू-पुथक्‌ दो पदार्थोंका प्रतिपादन करने लगेंगे । उस हालतमें ये 
दोनो वाक्य न तो स्वामीके उल्लिखित महावाक्यके प्रयोगमे प्रतिज्ञात पदार्थंक अशोंका प्रतिपादन करेंगे और न 
पदकी तरह पदार्थके प्रतिपादनमे असमथ्थे ही रहेगे । 

अनेक महावाक्योके समूहरूप महावाक्य अथवा ऐसे महावाक्यके अवयवोंके रूपमें प्रयुक्त महावाक्योका 
उदाहरण यह हे कि आचारय॑ उमास्वामिने अपने मनोग्रत अभिप्रायरूप यानी सकल्पितं या ग्रतिज्ञात पदार्थ मोक्ष 
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मार्ग और उसके विषयभूत सप्ततत्त्वोका प्रतिपादन करनेके लिये तत्त्वाथ॑सूत्र ग्रन्थरूप एक महावाक्यकी रचना की 
है तथा उल्लिखित प्रकारके पदा थंके अशभूत एक विषयका प्रतिपादन करनेके आधारपर उसके दश अध्यायरूप 
दश अश बना दिये है । इस तरह दह अध्यायरूप दद महावाक्योका समुदायरूप तत्त्वार्थसृत्रग्नन्थ एक महावाक्य 
के रूपमे आचाय॑ श्री उमास्वामिके मनोगत अभिप्रायरूप यानी संकल्पित या प्रतिज्ञात पदार्थंका प्रतिपादन कर 
रहा है तथा उसके अशभत द्यों अध्याय उस पदार्थके एक-एक अशका प्रतिपादन कर रहें हैं। यदि दूसरा 
कोई व्यक्ति इन दश अध्यायोमे वर्णित प्रत्येक अध्यायके विषयको स्वतन्त्ररूपसे पृथक्‌-पृथक्‌ प्रतिज्ञात करके 
अलग-अलग दा ग्रन्थोंका निर्माण कर देता है तो उस हालतमे स्वतन्त्ररूपमे निर्मित वे दर ग्रन्थ अपने-अपने 
विषयका पुर्णझपसे प्रतिपादन करने लगेंगे । 


उपयुक्त कथनसे एक बात तो यह स्पष्ट हो जाती है कि प्रयुक्त होने व पदाय के प्रतिपादनकी क्षमता 
पद, वाक्य और महावाक्यमे ही पायी जाती है व दूसरी यह बात स्पष्ट हो जाती हैं कि पद, वाक्य और महा- 
वाक्यमेंसे पद हमेशा वाक्यका अवयव होकर ही प्रयुक्त होता है और वह हमेशा पदार्थ के अशका ही प्रति- 
पादन करता है, शेष वाक्य और महावाक्य दोनो कही तो प्रयोक्‍ताके अभिप्रायके अनुसार स्वतन्त्रहूपमे प्रयुक्त 
होते है और कही वे प्रयोकक्‍ताके अभिप्रायके अनुसार ही किसी अनुकूल महावाक्यके अवयवके रूपमे भी प्रयुक्त 
होते है । वाक्य और महावाक्‍्य जहाँ स्वतन्त्ररूपमें प्रयुक्त होते है वहाँ तो वे प्रयोक्ताके मनोगत अभिप्रायरूप 
यानी सकल्पित या प्रतिज्ञात पदार्थंका प्रतिपादन करते हैं और जहाँ किसी अनुकूल महावाक्‍्यके अवयवर्के रूपमे 
प्रयुक्त होते है वहाँ वे प्रयोक्ताके उल्लिखित प्रकारके पदार्थके अशोका ही प्रतिपादन करते है अथवा यो कहिये 
कि प्रयोक्ताकी जहाँ किसी वाक्य अथवा महावाक्यसे उल्लिखित प्रकारके स्वतन्त्र पदार्थका प्रतिपादन करना 
होता है वहाँ तो वह उनका प्रयोग स्वतन्त्र रूपमे अलग-अलग ही करता हँँ और जहाँ इनसे उल्लिखित प्रकार- 
के पदार्थंके अंशका प्रतिपादन करना ही प्रयोकताका लक्ष्य रहता है वहाँ वह इनका प्रयोग अनुकूल महावाक्यके 
अवयवके रुूपमे ही करता हैं । 


वचनमे अक्षर, शब्द, पद, वाक्य और महावाक्यका भेद करके जिस साशताका विवेचन किया गया है 
वह साशता जिस प्रकार ऊपर छौकिक वचनोमे दर्शायी गयी है उसी प्रकार वह साशता शास्त्रीय वचनोमे भी 
दर्शायी जा सकती है । जैसे जेनद्शनमे वस्तुकी नित्य और अनित्य उभय धर्मात्मक माना गया है। इसके विपरीत 
साख्यदर्शनमे उसे नित्यधर्मात्मक व बौद्धदर्शंनमे उसे अनित्यधर्मात्मक स्वीकार किया गया है । इस तरह जैन- 
दर्शनमें जहाँ भी वस्तु नित्य है! यह प्रयोग मिलता है वहाँपर वह “वस्तु नित्य हैं और अनित्य है! इस महा- 
वाक्यका अवयव ही माना जाता है। यही कारण है कि उस वाक्यका हमेशा ग्रही अर्थ होता है कि वस्तुकी 
द्रव्यरूपता या गुणरूपता नित्य हैं। इसी प्रकार जैनदर्शनमे जहाँ भी वस्तु अनित्य है” यह प्रयोग मिलता हैं 
वहाँपर वह भी वस्तु नित्य हैँ और अनित्य हैं! इस महावाक्यका अवयव ही माना जाता हैं। यही कारण है 
कि इस वाक्यका हमेशा यही अर्थ होता है कि वस्तुकी पर्यायरूपता अनित्य है । इस तरह जँनदर्शनमे पाये 
जानेवाले इन दोनो प्रयोगोसे हमेशा यथायोग्य नित्यानित्यात्मक वस्तुकी अश्ञात्मक नित्यता व अनित्यताका ही 
प्रतिपादन होता है । इसके विपरोत साख्य दर्शनमे वस्तुको चुकि सर्वेथा नित्य माना गया है और बौद्धदर्शनमें 
उसे चूकि सवंथा अनित्य माना गया है अत- साख्य दर्शंनका वस्तु नित्य है” यह प्रयोग और बौद्ध दर्शनका 
वस्तु अनित्य है! यह प्रयोग एक दुसरे वचनका अवयव न होकर दोनो ही स्वतन्त्र प्रयोग सिद्ध होते है। अत 
सार्य और बौद्ध दर्शानोमे पाये जानेवाले उस-उस प्रयोगसे यथायोग्य पदार्थके रूपमें ही नित्यता अथवा अनि- 
त्यताका प्रतिपादन होता है, पदार्थंके अशके रूपमें नही । 


३० सरस्वती-वरवपुनत्न १० बंशीधर व्याकरणाचायं अभिनन्दन-प्रन्ध 


इस कथनसे एक बात यह भी फलित होती है कि वचनमे अक्षर, शब्द, पद, वाक्य और महावाक्यरूप 
भेदोके आधारपर जिस साशताका प्रतिपादन किया गया हैं वह साशता प्रमाणरूप आप्तवचन और अग्रमाणरूप 
अनाप्तवचन दोनोमे हो समानरूपसे पायी जाती है | जैनदशंनमे प्रतिपादित वचनकी यह साशता ही श्रुत-प्रमाण- 
में नयोत्पत्तिकी जननो हैं । आगे इसी विषयपर विचार किया जाता हैं । 


नयोका विकास 


इस लेखके प्रारम्भमें हो हम बतला आये है कि नयोका आधारस्थल प्रमाण होता हैं । इसके साथ ही 
जनागममे स्पष्टरूपसे यह बतलाया गया हैँ कि नय प्रमाणका अशरूप हो होता हैं। यथा-- 


नाप्रमाणं प्रमाणं वा नयो ज्ञानात्मको मत | 
स्याट्प्रमाणेकदेशस्तु. सशथाप्यविरोधतः ॥ 
“-पत्त्वाथंइलोकवात्तिक, अ० १, सू० ६, वा० २९ | 
अर्थात्‌ ज्ञानात्मक नय न तो अप्रमाणरूप होता है और न प्रभाणरूप ही होता है किन्तु प्रमाणका एक- 
देश (अश) रूप ही होता है । 
इससे दो बाते फलित होती है--एक तो यह कि नयव्यवस्था प्रमाणम ही होती है, अप्रमाणमे नही । 
और दूसरी यह कि नय हमेशा प्रमाणका अशरूप ही रहा करता है, वह स्वयं कभी धूण रूप नही होता । 
अप्रमाणमे नयव्यवस्था नही होती--इसका खुलासा हम आगे करेंगे । अत इसे छोडकर यहाँपर हम इस बात- 
का स्पष्टोकरण कर देना चाहते है कि नय प्रमाणका अशरूप ही रहा करता है । ह 
तत्त्वार्थडलोकवात्तिकमे निम्नलिखित पद्म पाया जाता है-- 
स्वार्थकदेशनिर्णीतिलक्षणों हि नय स्मृतः। --अ० १, सु० ६, वा० ४॥ 
अर्थात्‌ प्रमाणके वियभूत स्व” और पदार्थके एक देश (अश)! का जिसके द्वारा निर्णय किया जाय वह 
नय कहलाता हैं । 
इस पद्ममे नयको जो पदार्थके एकदेश (अश्) का ग्राहक प्रतिपादित किया गया है उससे सिद्ध होता है 
कि नय हमेशा प्रमाणका अदा हो हुआ करता है। सर्वार्थसिद्धिमे आचाय॑ पुज्यपादने भी लिखा है-- 
सकलादेश प्रमाणाधीऩनो विकलादेशो नयाधीन । 
“+तत्त्वा० १-९। 
अर्थात्‌ पदार्थंका पूर्णरूपसे ग्राहक प्रमाण होता है और उसके अशका ग्राहक नय होता है । 
इस तरह नय जब प्रमाणका अश सिद्ध हो जाता है तो इससे एक बात यह भी सिद्ध हो जाती है कि 
नय-व्यवस्था साश् प्रमाणमे ही होती है, निरश प्रमाणमे नही । इसका कारण भी यह समझना चाहिये कि 
निरद झानमे ज्ञानका अखण्ड भाव रहनेके कारण अशोका विभाजन नही हो सकता है । इससे प्रमाणके पूर्वोक्त 
पाँच भेदोमेंसे मतिज्ञान, अवधिज्ञान, मन पर्ययज्ञान और केवलज्ञानमे नयव्यवस्थाका अभाव सिद्ध हो जाता है, 
क्योकि इन ज्ञानोमे पदार्थ ग्रहणका अखण्ड भाव ही पाया जाता है और चुंकि श्रतज्ञानमे पदार्थग्रहणके अशोका 
विभाजन होता है, अत उसमें नयव्यवस्थाका सदुभाव सिद्ध हो जाता है । 
इसका तात्पय॑ यह है जैसा कि पूर्वमे बतलाया जा चुका है कि मतिज्ञान, अवधिज्ञान और मन पर्यंय- 
ज्ञानमें उस-उस ज्ञानावरणकर्मके क्षयोपशमसे उत्पन्न होनेके कारण यद्यपि पदा्थ॑का ज्ञान सर्वात्मना न होकर 
अशमुखेन ही होता है लेकिन वह ज्ञान होता अखण्डभावसे ही है । इसी तरह केवलज्ञाज्ञमे समस्त ज्ञानावरण- 


क ,. ४ | वर्दान और न्याय - ३१ 


कर्मके क्षयसे उत्पन्न होनेंके कारण पदा्थंका ग्रहण यद्यपि सर्वात्मना होता हैं तो भी वह ज्ञान चूँकि युगपत्‌ 
सम्पूर्ण अशोका एक साथ ही हुआ करता हैं अत वह भी अंशोका भेदरहित अखण्डभावसे ही हुआ करता 
है । इस प्रकार इन चारो ज्ञानोमे नयव्यवस्थाकी सिंद्धि होता असम्भव बात है। लेकिन श्रुतज्ञानमें इन चारों 
ज्ञानोकी अपेक्षा यह विशेषता पायी जाती है कि श्रुतज्ञावावरणकर्मके क्षयोपश्मपुर्वक साशवचनके अवरूम्बनसे 
उत्पन्त होनेके कारण उसमे (श्रुतज्ञानमे) पदार्थंका ज्ञान अखण्डभावसे न होकर पदार्थंके एक-एक अशका 
क्रमश ज्ञान होता हुआ सम्पूर्ण अशोका ज्ञान हो जाया करता हैँ, इसलिये इस ज्ञानमे पदार्थग्रहणका सखण्ड- 
भाव रहनेके कारण नयव्यवस्थाकी सिद्धि हो जाती है । 


तत्त्वार्थडलोकवात्तिक (१-३ ३-६) में जो नयका लक्षण निदिष्ट किया गया है उसमे तो स्पष्टरूपसे कहा 
गया है कि नयव्यवस्था श्रृतज्ञान में ही होती हैं । यथा-- 
“नीयते गम्यते येन श्रुतार्थाशों नयो हि स ।” 
अर्थात्‌ जिसके द्वारा श्रुतज्ञानरूप प्रमाणके विषयभूत पदार्थके अशका ज्ञान किया जाय वह नय कह- 
लाता है । 
नयव्यवस्था श्रतज्ञानमें ही होती है, मतिज्ञान, अवधिज्ञान और केवलज्ञानमे नही होती, इसकी पुष्टि 
इसी ग्रन्थके निम्नलिखित वात्तिकोसे भी होतो हैं--- 
“मतेरबधितो वापि मन पर्य॑यत्तोषपि वा। 
शातस्यार्थंस्थ नांशेंडस्ति नयानां वतन ननु ॥ 
निःशेषदेशकालार्थागोच रत्वविनिस्चयात्‌॥ 
तस्येति भाषितं केश्चियक्तमेव तथेष्टतः ॥ 
तरिकालगोच राशेषपदार्था शैषु वृत्तितः | 
केवलज्ञानमूलत्वमपि तेषां न युज्यते | 
परोक्षाकारताबत्ते. स्पष्ठत्वात्केवलस्थ तु। 
श्रतमूला नया: सिद्धा वक्ष्यमाणाः प्रमाण वत्‌ ॥ 
“--त० इलो० १०६-२४, २५, २६, २७ | 
इन वात्तिकोका अथं यह है कि मतिज्ञान, अवधिज्ञान और मन पर्ययज्ञानमे' नयोंकी प्रवत्ति नही होती 
है, क्योकि इन ज्ञानोमे नि शोपदेशकाला्थविषयिताका,अभाव रहता है। अर्थात्‌ ये तीनो ज्ञान अपने विषथभृत 
पदार्थकों सम्पुर्ण देश और कालकी विशिष्टताके साथ ग्रहण करनेमे असमर्थ रहते है । केवल ज्ञान यद्यपि अपने 
विषयभूत पदार्थको सम्पूर्ण देश और कालकी विशिष्टताके साथ ग्रहण करता है लेकिन उसके (केवल- 
जशञानके) ग्रहणमे' स्पष्टता' (प्रत्यक्षाकारता) पायी जाती है जब कि नयोके ग्रहणमे' परोक्षाकारता ही रहा करती 
है । इस प्रकार नयोका उद्भव मतिज्ञान, अवधिज्ञान, मन पर्ययज्ञान और केवलज्ञानमे न होकर श्रुतज्ञानमें 


ही होता है, क्योकि वह एक तो अपने विषयभत' पदा्थंको सम्पूर्ण देश और कालकी विशिष्टताके साथ ग्रहण 
करता हैँ। दूसरे उसमे परोक्षाकारता" पायी जाती हैँ । 


इसका तात्पयं यह है कि प्रमाणमे नयव्यवस्थाकी प्िद्धिके लिये दो बाते अपेक्षित है-- एक तो प्रमाण- 
की नि शेपदेशकाल्लाथंविषयिता और और दूसरी परोक्षाकारता। प्रमाणमे नयव्यवस्थाकी सिद्धिहेतु नि-शेप- 
१. विद्ददं प्रत्यक्षम । --परीक्षामुख २-३ । 
२. आये परीक्षम्‌ / --तत्त्वार्थसु० १-११। 


३२ सरस्वतो-बरवपुत्र पं० बंशोीधर व्याक्रणाचार्य अभिननन्‍वन-प्रन्प 


देशकाला(थ विषयिताके सदभावका प्रयोजन यह हैँ कि जिस प्रमाणमे नयव्यवस्थाकी सिद्धिकी जाय उसके द्वारा 
पदार्थंके सम्पूर्ण अंशोंका विषय होना आवश्यक हैं। इसका निष्कर्प यह हैं कि मतिज्ञान, अवधिज्ञान और मन - 
पर्ययज्ञानरूप प्रमाणोमे क्षायोपशमिकज्ञान होनेके कारण चुंकि निवद्येपदेशकालाथेंविपयिताका अभाव रहता है 
अत इनमे नयव्यवस्थाकी सिद्धिका विरोध किया गया है । इसी प्रकार प्रमाणमें नयव्यवस्थाकी सिद्धिहेतु 
परोक्षाकारताका प्रयोजन यह है कि जिस प्रमाणमें नयव्यवस्थाकी सिद्धि की जाय उस प्रमाणके द्वारा पदार्थ के 
सम्पूर्ण अंशोका ज्ञान क्रमश होना आवश्यक है कारण कि पदार्थंके सम्पूर्ण अशोका ज्ञान प्रमाण द्वारा यदि 
युगपत्‌ होता है तो उसमे अद्योका विभाजन होना असम्भव है। इसका निष्कर्प यह है कि केवलज्ञानमें नि'शेप- 
देशकालाथ विषयिताका सद्भाव रहते हुए भी क्षायिकज्ञान होनेके कारण प्रत्यक्षाकारता आ जानेसे पदार्थके 
सम्पूर्ण अशोका ज्ञान चूँकि युगपत्‌ अखण्डभावसे ही हुआ करता है । अत. उसमें (केवलज्ञानरूप प्रमाणमे) भी 
नयव्यवस्थाका अभाव सिद्ध ही जाता है और चूँकि श्रृतज्ञान एक ऐसा प्रमाण हैं कि जिसमें नि शेपदेशकालायथं- 
विषयिता और परोक्षाकारता दोनो ही बातें पायी जाती है अर्थात्‌ श्रुतज्ञान द्वारा एक तो पदार्थके सम्पूर्ण 
अंशोका ज्ञान होता हैं और दूसरे क्षायोपशमिक व वचनावलम्वी ज्ञान होनेके कारण उसमे (श्रुतज्ञानमे) परोक्षा- 
कारताके आजानेसे पदार्थके उन सम्पुर्ण अशोका ज्ञान क्रश सखण्डभावसे ही हुआ करता है, अत उसमे नय- 
व्यवस्थाका सदभाव सिद्ध हो जाता है । स्वामी समन्तभद्रने श्रुतज्ञानको क्रमद सर्वेतत्वप्रकाशक स्वीकार किया 
है। यथा-- 


स्याद्गादकवलज्ञाने सवेतत्त्वप्रकादने । 
भेद: साक्षादसाक्षाच्च द्यवस्त्वन्यतमं भवेत्‌ ॥ --आप्तमीमासा, का०, १०५ | 


स्याद्गाद अर्थात्‌ श्रुतज्ञान और केवलज्ञान दोनो ही पदार्थंकों सर्वात्मिना ग्रहण करते हैं लेकिन केवलज्ञान 
जहाँ पदार्थंको साक्षात अर्थात्‌ प्रत्यक्षरूपमें युगपत्‌ अखण्डभावसे ग्रहण करता है वहाँ श्रुतज्ञान उसे असाक्षात्‌ 
अर्थात परोक्षरूपमे क्रमश सखण्डभावसे हो ग्रहण करता है । 
तात्पयं॑ यह है कि पदार्थंका जहाँ सम्पुर्णंताके साथ ग्रहण होता है वहाँ पदार्थके सपुर्ण अशोका ग्रहण 
होता हुआ भो यदि वह ग्रहण प्रत्यक्षरूपमें होता है तो उसमें पदार्थके वे सपूर्ण अदा युगपत्‌ अखण्डभावसे ही 
गृहीत होते हैं और यदि वह ग्रहण परोक्ष रूपमे होता है तो उसमे पदार्थंके वे सपूर्ण अश क्रमसे एक-एक अशके 
रूपमें सखण्डभावसे ही गृहीत होते हैं । 
केवलज्ञान और श्र॒तज्ञान इन दोनोके मध्य इतना ही अन्तर है कि केवलज्ञानमें पदार्थके सम्पूर्ण अशोका 
ग्रहण प्रत्यक्षरूपमे होनेके कारण युगपत््‌ अखण्डभावसे ही हुआ करता है और श्रुतज्ञानमें पदार्थंके सम्पूर्ण अशो- 
का ग्रहण परोक्षरूपमे होनेके कारण क्रमश सखण्डभावसे ही हुआ करता है । 
स्वामी समनन्‍्तभद्वने कहा है कि-- 
तत्त्वज्ञान प्रमाण ते युगपत्सवंभासनम्‌ | 
क्रममावि च यज्ज्ञान स्थाह्रदनयसस्कृतम्‌ ॥ --आप्तमीमासा का० १०१ | 
अर्थात्‌ हे भगवन्‌ आपके मतमें युगपत्‌ सर्वभासनरूप तत्त्वज्ञान अर्थात्‌ केवलज्ञान और स्याद्वादनयसे 
सस्कृत क्रमसे उत्पन्न होनेवाला सर्वभासनरूप तत्त्वज्ञान अर्थात्‌ श्रुतज्ञान दोनो ही प्रमाणरूप माने गये है । 
इससे केवलज्ञान और श्रतज्ञानमें उल्लिखित प्रकारका अन्तर स्पष्टरूपसे समझमें आ जा जाता है । 


इस तरह आगयमगप्रमाणोके भाधारपर यह बात अच्छी तरह स्पष्ट हो जाती हैं कि नयव्यवस्था श्रुत- 
ज्ञानमें ही होती है । | रा 


बी 


$ ४ 


। » ४ | दशंन और न्याय, ३३, 


श्रतज्ञानकी निःशेषदेशकालाथ विषयिताका स्पष्टीकरण 


ऊपर तत्त्वार्थंसूत्र, अध्याय १, सूत्र ६ के व्याख्यानस्वरूप तत्त्वाथंडलोकवातिकके २४ से २७ संल्या 
तकके वात्तिकोमे नयव्यवस्थाके लिये उपयोगी ज्ञानकी नि शोेषदेशकाला्थंविपयिताका कथन किया है। परन्तु 


उसका रूप ऐसा होना चाहिये कि वह श्रतज्ञानके साथ-साथ केवक्तज्ञानमे तो पायी जाती हो, किन्तु मतिज्ञान 
अवधिज्ञान और मन पर्ययज्ञानमें न पायो जाती हो । 


केवलज्ञानमे विद्यमान तत्त्वाथ॑सूत्रके सर्वंद्रव्यपर्यायेषु केवलस्य/ । (१-२९) सूत्रमे प्रतिपादित नि शेष- 
देशकालाथंविपयिता ऐसी है कि इसका श्रुतज्ञानमे पाया जाना सभव नही हैं, कारण कि मतिज्ञान, अवधिज्ञान 
और मन-परययज्ञानकी तरह श्रुतज्ञान भी तो क्षायोयशमिक ज्ञान है और यही कारण है , कि तत्त्वाथ॑ंसूत्रके ही 
'मतिश्रुतयोनिबन्धो द्रव्येष्वसवंपर्यायेष! (१-२६) सूत्र द्वारा मतिज्ञानके साथ-साथ श्रुतज्ञानमे भी उसका 
निपेघ कर दिया गया है । तात्पयं यह हैँ कि जनदर्शंनकी मान्यताके अनुसार विश्वसे अपनी-अपनी स्वततन्न सत्ता 
लिये हुए अनन्त वस्तुएँ विद्यमान है व इनमेसे प्रत्येक वस्तु अपने अन्दर अपने-अपने पृथक अनन्त धर्मोको 
समाये हुए है । विश्वकी इस प्रकारकी सभी वस्तुएँ सर्वंद्रव्यपर्यायेषु केवलस्य सूत्रके अनुसार अपने-अपने उन 
अनन्त घर्मोके साथ केवलज्ञानका विषय तो होती है परन्तु मतिश्रुतयोनिबन्धो द्रव्येष्वसबंपर्यायेषु ।! सूवके 
अनुसार मतिज्ञान व श्र॒तज्ञानका विषय नही होती है । “ 


' इससे सिद्ध होता है कि विदृवकी प्रत्येक वस्तुमे जो अनन्तधर्मात्मकता जैनदर्शंन द्वारा स्वीकृत की गयी 
है उसके आधारपर निष्पन्त ज्ञानकी नि शेपदेशकालाथ विषयिता श्रुतज्ञानमे स्वीकृत नयव्यवस्थाके लिये उपयोगी 
नही है क्योकि उपर्यक्त कथनके अनुसार श्रतज्ञानमे उसका अभाव रहता है । इस तरह प्रकृतमें यह प्रद्न होता 
है कि, उक्त नि शेपदेशकालार्थ विषयिताको छोडकर ऐसी कौनसी ज्ञानकी नि-शेषदेशकालाथंविषयिता है जो 
केवलज्ञानके साथ-साथ श्रृतज्ञानमे पायी जाकर नयव्यवस्थाके लिये उपयोगी हो ? 

विचार करनेपर मालूम पडता है कि विश्वकी प्रत्येक वस्तु जैनदर्शनकी मान्यतानुसार जिस प्रकार 
अनन्तधर्मात्मक है उसी प्रकार वह अनेकान्तात्मक भी हैं । यहाँपर परस्पर विरोधी दो घर्मोका एक ही साथ 
एक वस्तुमे पाया जाना उस वस्तुकी अनेकान्तात्मकता है । इस प्रकार प्रत्येक वस्तुमे जैसे उसके अनन्तधर्म 
एक साथ रह रहे है वेसे ही परस्पर-विरोधी दो घर्म भी रह रहे है । तात्पर्य यह है कि वस्तुकी अनेकान्ता- 
त्मकताके कथनसे जो अनेकान्त शब्द आया हैँ उसमे ग्रभित अनेक छब्दका अर्थ जैनदर्शंनमे दो” लिया गया 
हैं । इसका कारण यह है कि परस्पर विरोधिता दो धर्मोमे ही सभव हो सकती है, तीन, चार आदि 
सख्यात, असंख्यात व अनन्तधर्मोमे नही । और इसका भी कारण यह हैं कि एक धम्मका प्रतिपक्षी दूसरा 
एक ही घर्में हो सकता है, दो, तीन, चार आदि धर्म नही, क्योकि एक धर्मका प्रतिपक्षी दूसरा एक धर्म 
यदि है तो तीसरा एक धर्म उन दोनोका प्रतिपक्षी कदापि नहीं हो सकता है अर्थात्‌ तीसरा एक धर्म यदि 
प्रथम एक घमंका प्रतिपक्षी है तो प्रथम एक धर्मक प्रतिपक्षी दूसरे एक धर्मका वह नियमसे सपक्षी हो 
जायगा, और यदि वह दूसरे एक धमंका प्रतिपक्षी है तो उस हालतमें वह प्रथम एक धर्मका नियमसे सपक्षी 
हो जायगा । यही नियम चौथे, पाँचवें आदि सख्यात, असख्यात और अतन्‍्तधर्मोके विषयमे भो जान लेना 
चाहिये । इस अभिप्रायसे ही जैनदर्शनमे प्रत्येक वस्तुगत अनन्तवमंसापेक्ष अनन्त वचनप्रयोगोके आधारपर सप्त- 


भंगीके विरुद्ध अनन्तभगीकी प्रसक्तिको परस्परविरोधी युगलधरमोॉके आधारपर अनन्त सप्तभंगीके रूपमे इष्ट 
मान लिया गया है। यथा--- 


नन्वेकन्र वस्तुन्यनन्ताना धर्माणामभिलापयोग्यातामुपगमादनन्ता एवं वचनमार्गा स्पाद्वादिता 
४५ 
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भवेयुनं पुन सप्तेव, वाच्येयत्तात्वाद्गाचकेयत्ताया । ततो विरुद्धव सप्तभज्भीति चेतु, न, विधीय- 
माननिषिध्यमानधर्मविकल्पापेक्षया तदविरोधात्‌, प्रतिपर्याय सप्तभद्भी वस्तुनि' इति वचनात्‌ । 
ततो अनन्ता सप्तभद्भबों भवेयुरित्यपि नानिष्टम्‌ ।' ““त० इलोकवा> १-६-५२ 


अर्थात्‌ श्षका पक्ष कहता हूँ कि एक वस्तुमें कथन करने योग्य जब अनन्तधर्म स्वीकार किए गये है तो 
इनका कथन करनेके लिए स्याद्वादियोके सामने अनन्तसख्यक वचनमार्गकों प्रसकक्‍्ति होती हैँ, केवल सात 
वचनमार्गोकी नही, क्योकि जितने वाच्य होते है उतने ही वाचक हो सकते है, हीनाधिक नही, अत सप्त- 
भंगीकी मान्यता असंगत हैं । 

उत्तर पक्ष यह है कि सप्तभगीकी मान्यता विधीयमान और निपिष्यमात युगरूघर्मोके विकल्पोके 
आधारपर जैनदश नमे स्वीकृत की गयो है, अनन्तधर्मोके विकल्पोके आधारपर नही, कारण कि 'प्रत्येक पर्यायमें 
सप्तभगी सिद्ध होती है! ऐसा आगमका निर्देश है। इस तरह प्रत्येक वस्तुमे विद्यमान अनन्त घमममेंसे प्रत्येक 
धर्ममें विधीयमान और नि्िध्यमान धर्मयुगलकी स्वीकृतिके आधारपर सप्तभगीकों स्थान प्राप्त हो जानेसे 
अनन्तभ्नगीके बजाय अनन्त सप्तभगीकी स्वीकृति हम स्याह्वादियोके लिये अनिष्ट नही हैं । 


वस्तुका अनन्तधर्मात्मक होना एक बात है और उसका अनेकान्तात्मक होना दूसरी वात हैं । इन 
दोनोमेंसे जैनेतर दर्शनकारोके लिये वस्तुको अनन्तधर्मात्मक माननेमे कोई आपत्ति नही हो सकती है क्योकि 
पृथ्वीमे रूप, रस, गन्ध और स्पर्श चतुष्टयकों वे भी एक साथ स्वीकार करते है । परन्तु वे ( जैनेतर दर्शन ) 
वस्तुकों अनेकान्तात्मक स्वीकार करनेमें हिचकिचाते है । इसके विपरीत जैनदर्शनका रोने वस्तुकी अनन्तधर्मात्मक 
और अनेकान्तात्मक उभयरूप स्वीकार किया है। उपर्यकत प्रकारके अनेकान्तकी स्वीकृतिके आधारपर ही 
जैनदशंतको अन्ेकान्तवादी दर्शन कहा जाता हैं। और उसकी अस्वीकृतिके आधारपर ही जैनेतर दर्शंनोकों 
एकान्तवादी दर्शन कहा जाता है। त्तात्ययें यह है कि परस्पर-अविरोधी अनन्तधर्मोको सत्ता एक साथ ही 
वस्तुमे जैन और जनेतर दोनो दरंनोमे स्वीकार को गयी हैं। परन्तु परस्पर विरोधो दो घर्मोकी सत्ता एक 
साथ एक ही वस्तुमे जैनदर्शन तो स्वीकार करता है किन्तु जैनेतर दर्शन नही स्वीकार करते हैँ। जैनेतर 
दर्नोमेसे कोई दर्शन परस्पर विरोधी दो घर्मोमें यदि एक धर्मको स्वीकार करता हूँ तो द्वितीय धर्मका वह 
निषेघक हो जाता है और कीई जैनेतर दर्यंंन यदि द्वितीय धर्मको स्वीकार करता तो प्रथम घमंका वह निषेघक 
हो जाता है । जैसे साख्य दर्शन बतछाता है कि “वस्तु नित्य है” और बौद्धदर्शन बतलाता हैं कि वस्तु अनित्य 
है ।' परन्तु जैनदशन प्रतिपादन करता है कि वस्तु नित्य भी है और अनित्य भी है ।! 
अनेकान्तके अंगभूत परस्पर विरोधो घर्मयुगलके प्रत्येक वस्तुमें अनन्त विकल्प समाये हुए है । उनमेसे 
अनेकान्तका स्वरूप प्रदर्शित करनेके लिए आचाय॑ श्रो अमृतचन्द्रनें समथसा रके स्याद्रादाधिकार प्रकरणमें कतिपय 
'परस्पर-विरोधी घर्मयृगछोकी गणना भी की है । यथा--- 
'यदेव तत्‌ तदेवातत्‌, यदेवैक तदेवानेकम्‌, यदेव सत्‌ तदेवासत्‌, यदेव नित्य तदेवानित्य- 
मित्येकवस्तुवस्तुत्वनिष्पादकपरस्परविरुद्धशक्तिद्यप्रकाशनमनेकान्त ।* 
अर्थात्‌ जो ही वह है वही वह नही हैं, जो ही एक है वही एक नही हैं अर्थात्‌ अनेक है, जो ही सत्‌ 
" हैं वहीः* सत्‌ नही है अर्थात्‌ असत्‌ है और जो ही नित्य हैं वही नित्य नही हैं अर्थात्‌ अनितध्य है--इस प्रकार 
एक वस्तुके वस्तुत्व ( स्वरूप ) की निष्पादक परस्परविरुद्धश्नक्तिद्वयका प्रकाशन करना ही अनेकान्त है 
। इसका आशय यह है कि विश्वकी अनन्तानन्त वस्तुओमेसे प्रत्येक वस्तु अपनी-अपनी पुथक्‌-पृथक 
द्रव्यरूपता ( प्रदेशवत्ता ), गुणरूपता ( स्वभाववत्ता ) और पर्यायरूपता ( परिणमनवत्ता ) को छिये हुए हो 


४ | दान और न्याय * रै५ 


अस्तित्त्वको प्राप्त हो रही है। आचाय॑ श्री कुन्दकुन्दने प्रवचनसारके ज्ञेयाधिकारकी गाथा-संख्या १ के द्वारा 
वहीं बात बतलायी है। यथा-- 
'अत्थो खलु दव्वमयों दव्वाणि गुणप्पगाणि भणिदाणि । 
तेहि पुणो पज्जाया--+ 
अर्थात्‌ अर्थ यानी पदार्थ ( वस्तु ) द्रव्यरूपताको लिए हुए है, द्रव्य गुणात्मक होता है और द्रव्य तथा 
गुण दोनोमे पर्यायरूपता भी पायी जाती है । । 
तात्पये वह है कि प्रत्येक वस्तुकी अपनी-अपनी पृथक्‌-पृथक्‌ आकृति ( प्रदेशरचना ) उपलब्ध होती 
है, यही उसकी द्रव्यरूपता है । इसी तरह प्रत्येक वस्तुकी अपनी-अपनी उक्त प्रकारकी द्रव्यरूपताके आधारपर 
अपनी पृथक-पृथक्‌ प्रकृति (स्वभावशक्ति) हुआ करती है--यही उसकी गुणरूपता है और इसी तरह प्रत्येक 
वस्तुकी अपनी-अपनी उक्त प्रकारको द्वव्यरूपता और गुणरूपताके अनुरूप अपनी-अपनी पृथक्‌-पृथक्‌ विकृति 
अर्थात्‌ परिणति भी देखी जाती है । यह उसकी पर्यायरूपता हैँ। प्रत्येक वस्तुकी अपनी-अरती उक्त आक्ृति- 
रूप द्रव्यरूपता और प्रकृतिरूप गुणरूपता दोनो ही श्ाइवत ( स्थायी ) हैँ तथा विकृतिरूप पर्यायरूपता समय, 
आवली, मुह॒त्तं, घडी, दिन, सप्ताह, पक्ष, मास, वर्ष आदिके रूपमे' विभक्‍त होकर अशाइवत (अस्थायी) है । 
जैनदरंनमे इन्ही तीन बातोके आधारपर प्रत्येक वस्तुको उत्पाद, व्यय और श्रौव्यवाली ' माना गया हूँ। अर्थात्‌ 
प्रत्येक वस्तुमे द्रव्यपर्यायों और गुणपर्यायोके रूपमें उत्पाद तथा व्यय एवं द्रव्यत्व तथा गुणत्वके रूपमे ध्रोव्यका 
सदभाव जैनदरशंनद्वारा स्वीकार किया गया है । 


प्रत्येक वस्तुकी उक्त प्रका रकी द्रव्यरूपता और पर्यायरूपता प्रतिनियत है। अर्थात्‌ एक वस्तुकी जो 
आकृति, प्रकृति और विक्षृति है वह कदापि दूसरी वस्तुकी नही हो सकती है । अत इस स्थितिके आधारपर 
ही जनदर्शनमे यह सिद्धान्त मान्य किया गया है कि 'जो ही वह है वही वह नही है ।' इसका सीघा अर्थ यह 
हुआ कि एक वस्तु कभी दूसरी वस्तु नहीं बन सकती हैं। यात्ती जीव पुदू्गल आदि अन्य वस्तु नही 
बन सकता है, वह हमेशा जीव ही रहता है और यहाँतक कि एक जीव कभी दूसरे जीवरूप भी परिणत नही 
हो सकता है । इस सिद्धान्तके अनुसार ही विद्वर्में विद्यमान वस्तुओंकी नियत परिमाणमें अनन्तानन्‍्त संख्या 
निश्चित की गयी है । । 

ऊपर किये गये कथनके आधारपर प्रत्येक वस्तुके निम्न प्रकारसे तोन विकल्प-युगलोके रूपमे अश-भेद 
निर्धारित होते है--(१) एक द्रव्य उसके गुणोके रूपमे, (२) द्रव्य और उसकी पर्यायोके रूपमे और (३) गुण 
और उसकी पर्यायोके रूपमे । इन सभी विकल्प-युगलोपर जब ध्यान दिया जाता है तो समझमें आ जाता है 


१. उत्पादव्ययश्नौव्ययुक्त सत्‌ ।--तत्वाथेंसूच्र ५-३० । 

२. णवि परिगमइ ण गिह्इ उप्पज्जद ण परदव्वपज्जाए । 
णाणी जाणतो विहु पुग्गलकस्ण अणेयविहं ॥६६॥ 
समयसारको इस गाथाकों आदि देकर ७७, ७८ और ७९ सख्याक गाथाओमें आचार्य श्री कुन्दकुन्दने जो 
भी विवेचन किया है वह 'जो ही वह है वही वह नही है” इस सिद्धान्तके आघारपर ही किया है । 

रै. तत सर्वत्रापि धर्माधर्माकाशकालपुदुगलजीवद्रव्यात्मनि लोके ये थावन्‍्त केचनाप्यर्थास्ते सर्व एवं स्वकीर्य- 
द्व्यान्तमंग्तानन्तस्वधर्मचक्रचुविनोपि परस्परमचुम्बिनोवत्यन्तप्रत्यासत्तावपि नित्यमेव स्वरूपादपतत पर- 
रूपेणापरिणमनादविनष्टानन्तव्यक्तित्वादकोत्कीर्णा इब तिष्ठन्त- ।” आचार्य अमृतचन्द्र द्वारा समयसार 
गाथा २ पर किया गया यह व्यास्यान इसी मान्यतापर आधारित है । 
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कि प्रत्येक द्रव्यमे अनेक गुण विद्यमान रहते हैँ तथा प्रत्येक द्रव्य व प्रत्येक द्वव्यके प्रत्येक गुणकी क्रमवर्ती अनेक 
पे हुआ करती हैँ । इस आधारपर ही जैनदशंनमें यह सिद्धान्त स्थिर किया गया है कि जो हो एक है 
वही एक नही हैँ अर्थात्‌ अनेक हूँ ।' 

प्रत्येक वस्तुकी सत्ताका निर्णय द्रव्य, क्षेत्र, काठ और भाव (अवस्था) के आधार हो हुआ करता हैं। 
इनमेसे द्रव्यके आधारपर वस्तुकी सत्ताका निर्णय इस प्रकार होता है कि प्रत्येक वस्तुकें अपने-अपने जो और 
जितने प्रदेश हैँ वह उन्हीं और उतने प्रदेशोंके रूपमें सत्‌ है, उन प्रदेशोसे भिन्‍न अन्य प्रदेणोंके रूपमे वह सत्र 
नही है अर्थात्‌ असत्‌ हूँ। क्षेत्रके आधारपर वस्तुकी सत्ताका निर्णय इस प्रकार होता है कि जो वस्तु आकाशके 
जिन और जितने प्रदेशोपर स्थित है वह आकाइके उन और उतने हो प्रदेशोपर सत्‌ है, उन अदेशोसि भिन्‍न 
आकाश के अन्य प्रदेशोपर वह सत्‌ नही हूँ अर्थात्‌ असत्‌ है । कालद्रव्यफे आधारपर वस्तुकी सत्ताका निर्णय इस 
प्रकार हैं कि जिन और जितने काछाणुओंसे वस्तु सबद्ध हैं चह उन भौर उतने कालाणुओपर सत्‌ है, उन 
कालाणुओंसे भिन्‍न अन्य काराणुओपर सत्‌ नही है भर्थात्‌ असत्‌ हैं। व्यवहारकालफे आधारपर भी जिस समय 
वस्तु विद्यमान हैँ वह उस समय सत्‌ हैं, अत्य कालसे वह असत्‌ हैं। इसी तरह भावके आधारपर भी वस्तुकी 
सत्ताका निर्णय इस प्रकार होता हैँ कि कोई भी वस्तु अपनी जिस अवस्थामे विद्यमान हैँ वह उत्ती अवस्थामें 
सत्‌ हैँ, उससे भिन्‍न अन्य अवस्थामे वह सत्‌ नही हैँ अर्थात्‌ असत्‌ है । 

आचाय॑ श्री अमृतचन्द्रनें अनेकान्तका लक्षण वतलछातें हुए उल्लिखित विकल्पोके साथ एक चोया 
विकल्प यह भी बतलाया है कि जो ही नित्य है वही नित्य नही है अर्थात्‌ अनित्य हैं। इसका स्पष्टोकरण 
यह है कि प्रत्येक वस्तु पूर्वोक्त प्रकारसे उत्पाद, व्यय और ध्रौग्य सहित हैं क्योंकि वह द्रव्यरूपता, गुणहूपता 
और पर्यायरूपताको धारण' किये हुये हैँ । वस्तृका जहाँ तक द्र॒व्यरूपता भोर गुणरूपतासे सम्बन्ध हैं वहाँ तक 
तो वह श्रौव्यकूप है और जहाँ तक उसका पर्यायरूपतासे सम्बन्ध है वहाँ तक वह॒ उत्पाद और व्ययरूप है ! 
इनमेंसे ध्रौव्य वस्तुकी नित्यताका चिह्न है और उत्लाद तथा व्यय उसकी अनित्यताके चिह्न है । 


जिस प्रकार आचाय॑ अमृतचन्द्रने वस्तुतत्त्वको अनेकान्तात्मक सिद्ध करते हुए उस अनेकान्तके ततू- 
अतत्‌, एक-अनेक, सत्‌-असत्‌ और नित्य-अनित्य ये चार विकल्पनयुगल बतलाते है उसी प्रकार उन्होने समय- 
सारकी गाथा १४२ की टीकामे आत्म-तत्त्वका अवलूम्बन छेकर वद्ध-अवद्ध, मोही-अमोही, रागी-अरागी, 
द्रेषी-अद घी आदि विविध प्रकारके और भी विकल्प-युगलोका प्रतिपादन किया है। इस तरह हम देखते है 
कि विद्वकी प्रत्येक वस्तु अनेक प्रकारसे परस्परविरोधी दो घर्मोका आश्रय सिद्ध होती हुईं अनेकान्तत्मके 
सिद्ध होती है। इसका केवलज्ञानद्वारा सर्वात्मना ग्रहण युगपत्‌ अखण्डभावसे ही हुआ करता है। अत इस 
अपेक्षासे केवलज्ञानमे नि शोषदेशकालाथंविपयिताका सदुभाव सिद्ध होता है । व श्रुतज्ञानद्वारा परस्पर-विरोधी 
उक्त दोनो अशोमेंसे एक-एक अश्षका क्रमसे ग्रहण होता हुआ सर्वात्मिना ग्रहण सखण्ड भावसे हुआ करता हैं । 
अत श्रृतज्ञानमे भी नि शेषदेशकालाथंविषयिताका सद्भाव सिद्ध होता है। लेकिन मतिज्ञान, अवधिज्ञान और 
मन पर्ययज्ञानके द्वारा इस अनेकान्तत्मक वस्तुका न तो युगपत्‌ अखण्डभावसे सर्वात्मिना ग्रहण होता हैं और न 
क्रमश सखण्डभावसे सर्वात्मना ग्रहण होता है । प्रत्युत अशमुखेन सामान्यतया वस्तुका ही ग्रहण होता हैं। अत- 
इन तीनो ज्ञानोमे उक्त प्रकारकी नि शेषदेशकालार्थ विषयिताका अभाव सिद्ध हो जाता हूँ । 

वस्तुकी परस्पर-विरोधी धर्मद्रयात्मकतारूप अनेकान्धात्मकता उस (वस्तु) की पृर्णता है । उस वस्तुका 
इस तरहकी पूर्णताके साथ ग्रहण होना प्रमाणरूप हूँ तथा अशरूपसे ग्रहग होना नयरूप है । मतिज्ञान, अवधि- 
ज्ञान और मन पर्ययमानमे वस्तुका ग्रहण यद्यपि अहस्पसे ही होता है परन्तु वह ग्रहण अशरूपमे विभाजित 
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नही हो पाता है क्योंकि उस ग्रहणमें अंशमुखेन वस्तुका ही ग्रहण होता है, वस्तुके अशका नही । जैसे चक्ष- 
रिन्द्रिय द्वारा रूपमुखसे रूपवान्‌ वस्तुका ही ग्रहण होता है, वस्तुके एक अशके ल्पमें रूपका ग्रहण नही होता 
यही कारण हैँ कि अशमुखेन वस्तुका ग्रहण होता हुआ भी वस्तुके अशका अशरूपसे ग्रहण न होनेसे सतिज्ञान 
निरश प्रमाण ही मानने योग्य है । यही वात क्षायोपश्मिकज्ञानहप अवधिज्ञान और मन पर्ययज्ञानके विपयमे 
भी समझ लेना चाहिये । इस तरह ये तीनो ज्ञान कभी नयरूपताको प्राप्त नही होते हैँ । केवलज्ञानमें वस्तुका 
ग्रहण सर्वात्मिना होता है, इसलिये उसकी प्रमाणल्‍ूपता निविवाद है । लेकिन उसमे वस्तुके सम्पूर्ण अश युगपत्‌ 
गृहीत होनेके कारण पृथक-पृथक रूपमें गृहीत नहीं होते, इसलिये उसमे भी नयरूपताका अभाव सिद्ध हो जाता 
हैं। श्रुतज्ञानमे प्रमाणरूपता इसलिये सिद्ध होती है कि उसमे उल्लिखित अनेक्रान्तरूप पूर्ण वस्तुका ग्रहण होता 
हैं लेकिन चूँकि श्रृतज्ञानकी उत्पत्ति पुर्वोक्त प्रकारसे साश वचनके आधघारपर हुआ करती हैं। अत जिस 
वचनझे अशी (पुर्ण) रूप वस्तुका ग्रहण होता है उसे तो प्रमाणरूप साश वचन जानना चाहिये और जिस 
वचनसे अशरूप वस्तुका ग्रहण होता है उसे नयरूप अशज्ञात्मक वचन जानना चाहिये । तथा इस तरहके 
प्रमाणर्प और नयरूप वचनोके आधारपर उत्पन्न होनेवाले श्रतरूप' ज्ञानको भी क्रमश प्रमाणरप और नयरूप 
जानना चाहिये । 
अप्रमाण रूप श्रुतज्ञानमे नयव्यवस्थाका निषेध क्यों ? 
पूवम यह बात स्पष्ट की जा चुकी हैं कि जिस प्रकार साश वचनके आधारपर उत्पन्न होनेके कारण 
प्रमाणरूप श्रतज्ञानम साशता सिद्ध होती हैँ उसी प्रकार साश वचनके आधारपर उत्पन्न होनेके कारण अप्रमाण- 
हूप श्रुतज्ञानमे भी साशता सिद्ध होती हैं। इसलिये जिस प्रकार प्रमाणरूप श्रुतज्ञानमे नयव्यवस्थाका सद्भाव 
सिद्ध होता है उसी प्रकार अप्रमाणरूप श्रुतज्ञानमें भी नयव्यवस्थाका सद्भाव सिद्ध होनेका प्रसग उपस्थित होता 
हैं, लेकिन आगमप्रमाणके आधारपर पूुव॑मे यह्‌ बतलाया जा चुका हैं कि अप्रमाणरूप श्रूतज्ञानमें नयव्यवस्था 
नही होती हैं । इससे सहज ही यह निष्कर्ष निकल आता है कि साशवचनके आधारपर उत्पन्न होनेफी समानता 
रहते हुए भी अप्रमाणरूप श्रृतज्ञानकी अपेक्षा प्रमाणरूप श्रुतज्ञानमें ऐसी विशेषता पायी जानी है जो उसमे नय- 
व्यवस्थाका कारण बन जातो हैँ और चूँकि वह विशेषता अप्रमाणरूप श्रुतज्ञानमें नहीं पायी जातो हैँ, अत 
उसमें नयव्यस्थाका निषेध सगत हो जाता हूँ । 
बह विशेषता यह हूँ कि पूर्वोकित प्रकारसे प्रत्येक वस्तु अनेकान्तात्मक ही सिद्ध होती है थर्थात प्रत्येक 
वस्‍्तुमे विद्यमान उसके अपने अनच्तधमंमिसे प्रत्येक धर्मं उस वस्तुमे अपने विरोधी धर्मके साथ ही रह रहा ह 
जेसे घटरूप वस्तुमे जिस प्रकार घटत्वधर्मका सद्भाव पाया जाता हूँ उसी प्रफार उससे घटत्वधर्मक विरोधों 
पठत्य भादि धर्मोका अभाव मी पाया जाता हूँ । यही कारण हूँ कि हमें घटरुस वस्तुमे जिस प्रफार घटर्यताका 
जान होता है उसी प्रकार उसमें पटादिहुपताकें अभावका ज्ञान होना भी स्वानाविक अब जैसा घटरूप 
पस्तम घटरूपताके सद्राव और पटादिरूपताके अभावका ज्ञान हमे होता है बसा ज्ञान उस्त घटरूप वस्तमें 
यदि दुसरे व्यक्तिको कराना चाहे तो टसकें लिए हमें तदनुकृछ वचननकों या तो मुस्से उच्चरित करना होगा 
गा फिर उस हरतस लिपिवद्ध करना दोगा, तब हेही जाकर दुसरा ब्याकति उच्चरित बचनको तो सुनकर वे 
लिपिवद पयुनकों पढ़कर दी पटरूप पस्तुके विपयम हमारा पूर्ण क्षभ्िप्राय जान सोगा। साध यह वात 
मिधियाद है कि परस्मेक पन शब्दफोप, अब्दध्युत्यत्ति अथवा धब्दयरित्रापा जादिशा जदउम्थन खझेक्र 
प्रशिग्धित अचका ४ प्राजिपादक हाता ह5। & लिये उप एम दषह्ट पट हूँ पढ़ें बॉस दा | (वा « भर लकिन 
पत्तुम पुरर फुत 4 त आात सदन नी |?। हि इक इससे उसे इचनचज पएटादिंग दे! बं।४ण रद परदिदादस 
कदापि नहीं ही पावा हे । जे छतित बरतने पठरप्साड़े साइारो साथ पटादरूपलाीव, उसाव हा प्रदितादन 
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करनेके लिये यह घट है इस वाक्यके साथ पढादि नही है” इस वाक्यका भी प्रयोग करना होगा, तव जाकर 
ही वचनके श्रोता या पाठकको वह लक्षित वस्तु घटरूपताकों लिए हुए हैं व पटादिर्पताको लिये हुए नही है-- 
ऐसा पूर्णता लिये हुए वस्तुका बोध होगा । इस तरह यह घट है” यह वाक्य ओर 'पटादि नही है! यह वाक्य 
दोनो ही 'यह घट हैँ पटादि नही है” इस महावाक्यके अवयव हो जानेपर वस्तुका सही रूपमे प्रतिपादन करते 
हुए श्रोता या पाठऊ़को उस वस्तुतत्वका सही रूपमे बोध करा सकते है । 

यहाँ पर समझनेकी बात यह हैँ कि यह घट है पटादि नही है' यह महावाक्‍्य वस्तुत्त्वका पृर्णूपसे 
प्रतिपादक होने व श्रोता या पाठकको उस वस्तुतत्त्वका पुर्णंताके साथ ज्ञान करानेमे समर्थ होनेके कारण 
प्रमाणवाक्य है तथा इस महावाक्यके अवयभूत यह घट है” और 'पटादि नही है' ये दोनो वाक्य नयवावय हैं 
व इन दोनो वाक्योके समूहरूप 'यह घट है पटादि नही है” इस महावाक्यके जरिये श्रोता या पाठकको होनें- 
वाला वस्तुतत्त्वका पूर्णता लिये हुए ज्ञान प्रमाणज्ञान है व इस महावाक्यक्रे अवयभूत यह घट है' और पठादि 
नही है” इन दोनो वाक्योसे श्रोता या पाठकको होनेवाला वस्तुतत्त्वके एक-एक अशका ज्ञान नयज्ञान है। यही 
बात वस्तु नित्य है और नित्य नही है अर्थात्‌ अनित्य है”! इस महावाक्य तथा इसके अवयवभूत वस्तु नित्य 
हैं' और वस्तु नित्य नही है अर्थात्‌ अनित्य है! इन वाक्योके विषयमे भी जान लेना चाहिये । 


अब देखना यह हैँ कि अप्रमाणज्ञानमे नयव्यवस्था क्यो नहीं होती ? तो इसपर ध्यान देनेसे मालूम 
पडता हैं कि जितनी भी एकान्तवादकी मान्यताये है उनमें जिस एक धर्मको जिस वस्तुमें स्वीकार किया गया 
है उस वस्तुमे उस धर्मके साथ उस धर्मके विरोधी धर्मको जैसा जैनदर्शनमे स्वीकार किया गया है वसा उन 
मान्यताओमे स्वीकार नहीं किया गया है | जैसे जैनदर्शन कहता है कि जब वस्तुमे पुर्वोक्त प्रकारसे आकृति, 
प्रकृति और विकृतिके रूपमे क्रमश. द्रव्यरूपता, गुणरूपता और पर्यायरूपता पायी जाती है तो फिर यह मानना 
भी आवश्यक हो जाता हैं कि वस्तुकी द्रव्यरूपता और गुणरूपता तो शाब्वत होनेसे नित्य हैं तथा उसको 
पर्यायरूपता अश्ञाइवत होनेसे अनित्य हैं । लेकिन वस्तुतत्त्वकी यह स्थिति सही होते हुए भी जो दर्शन वस्तुको 
नित्य मानता है वह उसे अनित्य माननेके लिये तैयार नही है और जो दर्ांन वस्तुको अनित्य मानता हैं वह 
उसे नित्य माननेके लिये तैयार नही है इसलिये ये दोनो ही एकान्तवादी दर्शन अपने-अपने अभिप्रायके अनुसार 
वस्तु नित्य है' या “वस्तु अनित्य है” इन दो वाक्योमेंसे एक ही वाक्यसे वस्तुका पूर्णरूपसे प्रतिपादन कर देना 
चाहते है। लेकिन वास्तवमें बात यह है कि जैसा नित्यरूप या अनित्यरूप वस्तुको वे मानते है वेसा उस 
वस्तुका पूर्णह्प न होकर अशमात्र सिद्ध होता है। अत वस्तु नित्य है! और वस्तु अनित्य है ये दोनो वाक्य 
पृथक्‌-पुथक्‌ रहकर चूकि वस्तुका पूर्णरूपसे प्रतिपादन कर नही सकते हे, इसलिये तो इन्हे प्रमाणवाक्‍य नही 
कहा जा सकता है और वे एकान्तवादी दर्शन इन वाक्योको वस्तुके अशके प्रतिपादक माननेको तैयार नहीं हैं । 
इसलिये इन्हें नयवाक्य भी नही कहा जा सकता हैं। इस तरह ये दोनो ही वाक्य प्रमाण-वाक्य तथा 
नय-वाक्यकी कोटिसे निकल कर अप्रमाण या प्रमाणासभाकी कोटिमे ही गर्भित होते है । इन्हें नयाभास इसलिये 
नही कहा जा सकता हैं कि एक नयके विषयको दूसरे नयके विषयरूपमें स्वीकार करना या कथन करना ही 
नयाभासका लक्षण है जो यहाँ पर घटित नही होता है । ह 


तात्ययं यह है कि वस्तु नित्य है” इस वाक्यका अभिपग्राय यह होता हैं कि वस्तुकी द्रव्यरूपता या, 
गुणरूपता नित्य है और वस्तु अनित्य हैं! इस वाक्यका अभिप्राय यह होता है कि वस्तुकी पर्यायरूपता' अनित्य 
हैं । अब यदि कोई व्यक्ति वस्तुकी द्रव्यरूपता या गुणहपताको अनित्य तथा पर्यायरूपताकों नित्य मानने या 
कहने लग जाय तो उस हालतमे ऐसी मान्यता या ऐसा कथन ही तयाभास माना जायग्रा । 


४ | दर्शन और न्याय : ३९ 


इस प्रकार जैनदर्शनका वस्तु नित्य है” यह वावय नयवाक्‍्य हैँ क्योकि इससे बस्तुके नित्यताब्प अंशका 
प्रतिपादन होता हैं तथा साख्य दर्शनका वस्तु नित्य है! यह वावय प्रमाणाभास हैँ या अप्रमाण है क्योंकि इस 
वाययसे साख्य वस्तुके सित्यवालूप अजफका प्रतिपादन करना नहीं चाहता हें और चकि वह तित्यतास्प अंशमे 
चस्तुका पृर्णहपसे प्रतिपादन करना चाहता है, जैसा प्रतिपादन होना क्षमभव है, क्योति वस्तु मात्र नित्यत्प 
ही नही हैं वल्कि नित्य होतेके साथ-साथ वह अनित्य भी हैँ । इसी प्रकार जनदर्शनका वस्तु अनिन्‍्य है! यह 
वापय और बौद्ध दर्शनका वस्तु अनित्य है ।” यह वाक्य इन दोनोके विपयमें क्रमश नयन्पता और अप्रमाण- 
स्यताकी ऐसी ही व्यवस्था समझ लेना चाहिये ! 


उपसंहार 


इस संपूर्ण विवेचनका सार यह है कि विश्वकी सपूर्ण अनन्तानन्त वस्तुओमेमे प्रत्येक वस्तु अनन्त- 
धर्मात्मक हू । प्रत्येक वस्तुके अपने-अपने इन अनन्त धर्ममिमे प्रत्येक धर्म अपने विरोधी धर्मके साथ ही प्रत्येक 
वस्तुमे रह रहा है। इसलिये प्रत्येक वस्तुफो जैनदर्शनमें अनेकान्तात्मक माना गया है। इस अनेकास्तामक 
बस्तुका प्रतिपादन करना वचनका कार्य है। वचन भी यदि वस्तुके परस्परविरोधी दोनों धर्मोहा प्रतिपादन 
करनेमें समर्थ है तो उसे प्रमाणरूप कहा जायगा और यदि वह ॒परस्परविरोधी दोनो धर्ममिसे एकनएक धमंका 
प्रतिपादन करनेमें समर्थ हैं तों वह नयरूप माना जायगा । इसके विपरीत उक्त प्रकारके अनेकान्लात्मकख्पसे 
प्शिद्ध वस्तुके किसी एक धर्मके रूपमे एकान्तात्मक मानकर उसे जिस वचन द्वारा प्रतिपादित किया जावगा 
यहू वचन अप्रमाणरूप माना जायगा, क्योकि वस्तुका जेसा अनेकान्तात्मक स्वरूप हूँ वैसा उस वचनसे प्रति- 
पादित नही होगा और जैसा एकान्तात्मक स्वरूप वस्तुका नही हैं वैसा उससे प्रतिपादित होगा । जिस वचनसे 
वस्तुकां जो धर्म प्रतिपादित होना चाहिये, यदि उससे विपरीत धर्मका जहाँ प्रतिपादन दिया नायगा बहीँ वह 
वचन नग्राभारारूप साना जावगा । इसी तरह वचनसे उबन प्रकारका जैसा प्रतिपादन बक््ता या लेसक द्वारा 
किया थायगा वैसा ही उस वचनसे श्रोता या पाठकों बस्तुकें विषयमे बोघ होगा । इस प्रहार यद्ध बोघ भी 
भषायोग्य प्रमाणरूप, नयस्प, अप्रमाणरूप या नवाभासरूप ही माना जायगा । 

इग लेसमें हमने उत्पत्ति और विफासके आधारपर जैंनदर्शनकें दयवादकों स्पप्ट करनेक्ा प्रयन्न पिया 
है । जैनागमम नगोका विस्तार फरते दुए द्रब्याथिफ़नय जौर पर्यायाविफतय तथा निदचयनय जौर प्ययह्ास्सय 
इस पकार दो तरहसे नव-भेदोका वियेचल पाया जाता हैं। इसलमेंसे सयोक्के प्रव्याविक और पर्यावाषिण भेद 
प्रनुतत्वकी स्वरुपण्यपस्थाफे आधार्पर तवा निश्चयनय और व्यवद्वार्तय में दो थेद जायान्मिश दृष्टिको्दक 
नाधा सर जैनामम द्वारा मान्य किये गये हैं। इनके जलावां जनागमस कर नी जवंनव तथा शब्दनव के शाम 
नपां ही विवेचन पाया जाता है तथा जर्वेत्वक्के मैगम, समग्र, स्यरद्ाद जीर ऋजुचूत 4 ऋदस्यद् शब्द, 
भमभिर्द तथा एवनत भेद भी जैनागमसे देखनेहो मिछते है। एवं सनी प्रदारहे नयोक उपनेद भी उक्षेपर 
देखनेकी मिछते हूँ । इन सयका यिस्तास्से विवेब्न फरनेयी वर्तनानस अतीव जआादश्य। जा की बची ४4 उ्श 
का इस समप जेनयभायगे जो तास्विज्ध थिदाद साई हो रहे ई इनका वारस वीक न्विलिश दाद तगह हर 
पमंध थामा ही है। शदिस कि छिद्च फाफो विहल्टल हो गया हे जता न्यवत्र उ दाय से इसे खंदरो उिपनन 
+रना उनलिद लेगा | 

हे 


अनेकान्तवाद' ओर स्थादह्वाद' 


कोई भी धर्मप्रवर्तक अपने शासनको स्थायी और व्यापक रूप देनेके लिये मनुष्य-समाजके सामने दो 
बातोको पेश करता हँ---एक तो धर्मका उद्देश्य-हूप और दूसरा उसका विधेय-रूप । दुसरे शन्दोमे धमके उद्देश्य- 
रूपको साध्य, काये या सिद्धान्त कह सकते हैं और उसके विधेय-रूपको सांधघन, कारण या आचरण कह सकते 
है । वीरशासनके पारिभाषिक शब्दोमें धर्मके इन दोनो रूपोको क्रमसे निश्वयघमं और व्यवहारघधर्म कहा गया 
है। प्राणिमात्रके लिये आत्मकल्याणमे यही निरचय-धर्म उहिष्ट वस्तु हैं और व्यवहारघमं है इस निरचय-धर्म- 
की प्राप्तिके लिये उसका कत्तंव्यमार्ग ! 


इन दोनो बातोंको जो घम्मप्रवत्तंक जितना सरल, स्पष्ट और व्यवस्थित रीतिसे रखनेका प्रयत्त करता 
है उसका शासन ससारमें सबसे अधिक महत्त्वशाली समझा जा सकता है । इतना हो नहीं, वह सबसे अधिक 
प्राणियोको हितकर हो सकता हैं। इसलिये प्रत्येक धर्मप्रवत्तंकका लक्ष्य दार्शनिक सिद्धान्तकी ओर दौडता है । 
वीरभगवान्‌का ध्यान भी इस ओर गया और उन्होने दाशंनिक तत्त्वोको व्यवस्थित रूपसे उनकी तथ्यपूर्ण 
स्थिति तक पहुँचानेके लिये दर्शनशास्त्रके आधारस्तम्भ रूप अनेकान्तवाद और स्याद्वाद इन दो तत्त्वोका 
आविर्भाव किया । 


अनेकान्तवाद और स्याद्वाद ये दोनो दर्शनशास्त्रके लिये महान्‌ गढ है। जैनदर्शन इन्हीकी सीमामे 
विचरता हुआ ससारके समस्त दर्शनोके लिये आज तक अजेय बना हुआ है । दूसरे दर्शन जैनदर्शनको जीतने- 
का प्रयास करते तो है परतु इन दुग्गकि देखने मात्रसे उनको नि शक्त होकर बैठ जाना पडता हँ--किसीके भी 
पास इनके तोडनेके साधन मौजूद नही है । 

जहाँ अनेकान्तवाद ओर स्याद्वादका इतना महत्त्व बंढा हुआ है वहाँ यह भी नि संकोच कहां जा 
सकता हूँ कि साधारणजनकी तो बात ही क्‍या ? अजैन विद्वानोके साथ-साथ प्राय जेन विद्वान भी इनका 
विहलेपण करनेमे असमर्थ हूं । 


अनेकान्त और स्यात्‌ ये दोनो शब्द एकाथंक हैं या भिन्‍नाथंक्र ? अनेकान्तवाद और स्यथाद्रादका स्वतन्त्र 
स्वरूप क्या हैं ? अनेकान्तवाद और स्थाद्वाद दोनोका प्रयोगस्थल एक है या स्वतन्त्र ? आदि समस्याएु आज 
हमारे सामने उपस्थित है । 

यद्यपि इन समस्याओका हमा री व दर्शनशास्त्रकी उन्‍नति या अवनतिसे प्रत्यक्षरूपमें कोई सम्बन्ध 
नही है परन्तु अप्रत्यक्षरूपमें ये हानिकर अवश्य है । क्योकि जिस प्रकार एक ग्रामीण कवि छद, अलकार, रस, 
रीति आदिका शास्त्रीय परिज्ञान न करके भी छद, अलकार आदिसे सुसज्जित अपनी भावपुर्ण कवितासे जगतको 
प्रभावित करनेमें समर्थ होता हैं उसी प्रकार स्वंसाधारण लोग अनेकान्तवाद और स्थाद्वादके शास्त्रीय परि- 
ज्ञानसे शुन्य होनेपर भी परस्परविरोधी जीवनसबन्धी समस्याओका इन्ही दोनो तत्त्वोके बलपर अविरोध रूपसे 
समन्वय करते हुए अपने जीवन-सबन्धी व्यवहारोको यद्यपि व्यवस्थित बना लेते है परन्तु फिर भी भिन्‍न-भिन्‍्नत 
व्यक्तियोके जीवतसबन्धी व्यवहारोसे परस्पर विरोधीपन होनेके कारण जो लडाई-झगडे पैदा होते है वे सब 
अनेकान्तवाद और स्यादह्गादके रूपको न समझनेके ही परिणाम हैं। इसी तरह अजैन दाशनिक विद्वान भी 
अनेकान्तवाद और स्याद्वादको दर्शनशास्त्रके अग न मानकरके भी अपने सिद्धान्तोमं उपस्थित हुई परस्पर 
विरोधी समस्याओको इन्हीके बलूपर हल करते हुए यद्यपि दाशंनिक तत्त्वोकी व्यवस्था करनेमें समर्थ होते 
हुए नजर आ रहे है, तो भी भिन्‍न-भिन्‍न दाशंनिकोके सिद्धान्तोमें परस्पर विरोधीपन होनेके कारण उनके द्वारा 


ब्रः 
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अपने सिद्धान्तोंको सत्य और महत्वशाली तथा दूसरेके सिद्धान्तकों असत्य और महत्त्वरहित सिद्ध करनेकी जो 
असफल चेष्टा की जाती है वह भी अनेकान्तवाद और स्याद्वादके स्वरूपको न समझनेका ही फल है । 


साराश यह कि लोकमे एक दूसरेके प्रति जो विरोधी भावनाएँ तथा धर्मोमे जो साम्प्रदायिकता आज 
दिखाई दे रही है 'उसका कारण अनेकान्तवाद और स्थाद्वादको न समझना ही कहा जा सकता हैं । 


जैनी लोग यद्यपि अनेकान्तवादी और स्याद्वादी कहे जाते है और वे खद भी अपनेको ऐसा कहते है, 
फिर भी उनके मौजूदा प्रचलित धर्ममे जो साम्प्रदायिकता और उनके हृदयोमे दूसरोके प्रति जो विरोधी भाव- 
ताएँ पाई जाती है उसके दो कारण है--एक तो यह कि उनमे भी अपने धर्मंको सवंधा सत्य और महत्त्वशील 
तथा दूसरे धर्मोको सर्वथा असत्य और महत्त्वरहिंत समझनेकी अहकारवृति पैदा हो जानेसे उन्होने अनेकान्तवाद 
और स्याद्वादके क्षेत्रकों बिलकुल सकुचित बना डाला है, और दूसरे यह कि अनेंकान्तवाद और स्यथाह्वादकी 
व्यावहारिक उपयोगिताको वे भो भूले हुए है । 
अनेकान्त और स्यात्‌का अरथभेद 


बहुतसे विद्वान इन दोनो शब्दोका एक अर्थ स्वीकार करते हैं । उनका कहना है कि अनेकान्तरूप- 
पदार्थ ही स्थात्‌ शब्दका वाच्ष्य हैं और इसीलिये वे अनेकान्त और स्याह्वादमे वाच्य-वाचक सम्बन्ध स्थापित 
करते हँ--उनके मतसे अनेकान्त वाच्य है और स्याह्माद उसका वाचक है। परन्तु “वाक्येष्वनेकान्तद्योती'' 
इत्यादि कारिकामे पड़े हुए “द्योती” शब्दके द्वारा स्वामी समन्तभद्र स्पष्ट सकेत कर रहे है कि स्यात' शब्द 
अनेकान्तका द्योतक है, वाचक नही । 

यद्यपि कुछ शास्त्रका रोने भी कही-कही स्यात्‌ शब्दको अतेकान्त अर्थका बोधक स्वीकार किया है, 
परन्तु वहू अर्थ व्यवहारोपयोगी नही माछूम पडता हँ--केवक स्यात्‌ शब्दका अनेकान्तरूप रूढ अर्थ मानकरके 
इन दोनो शब्दोकी समानार्थंकता सिद्ध की गईं हैं। यद्यपि रूढिसे शब्दोके अनेक अर्थ हुआ करते हैं और वे 
असंगत भी नही कहे जाते है फिर भी यह मानना ही पडेगा कि स्थात्‌ शब्दका अनेकान्तरूप अर्थ प्रसिद्धा्थ 
नही है। जिस शब्दसे जिस अर्थका सीधे तौरपर जल्दीसे बोध हो सके वह उस शब्दका प्रसिद्ध अथ॑ माना 
जाता है और वही प्राय व्यवहारोपयोगी हुआ करता है; जैसे गो” शब्द पशु, भूमि, वाणी आदि अनेक अर्थोम्रे 
रूढ हैं परन्तु उसका प्रसिद्ध अर्थ पशु ही है, इसलिये वही व्यवहारोपयोगी माना जाता है । और तो क्या ? 
हिन्दीमें गौ या गाय शब्द जो कि गो शब्दके अपश्रश है केवल स्त्री गो मे ही व्यवहत होते है, पुरुष गो अर्थात्‌ 
बैल रूप अथंमे नही, इसका तात्परयं यह नही कि वे बैल रूप अर्थके वाचक ही नही है किन्तु बैल रूप अर्थ 
उनका प्रसिद्ध अर्थ नही, ऐसा ही समझना चाहिये । स्यात्‌ शब्द उच्चारणके साथ-साथ कथचित्‌ अर्थंकी और 


संकेत करता हैँ अनेकान्तरूप अ्थंकी ओर नही, इसलिये कथचित्‌ शब्दका अर्थ ही स्यात्‌ शब्दका अ्थ॑ अथवा 
प्रसिद्ध अर्थ समझना चाहिये । 


अनेकान्तवाद और स्थाह्रादका स्वरूप 


अनेकान्तवाद शब्दके तीन शब्दाश है--अनेक, अन्त और वाद । इसलिये अनेक--नाना, अन्त-वस्तु- 
धर्मोकी, वाद-मान्यताका नाम “अनेकान्तवाद' है । एक वस्तुमे नाताधर्मा (स्वभावो) को प्राय सभी दर्शन 
स्वीकार करते हैँ, जिससे अनेकान्तवादकी कोई विशेषता नही रह जाती है और इसलिये उन धर्मोकां क्वचित्‌ 
विरोधीपन भी अनायास सिद्ध हो जाता है, तब एक वस्तुमें परस्पर विरोधी और अविरोधी नाना धर्मोकी 
* मन्यताका न्ञाम अनेकान्तवाद समझना चाहिये । यहो अनेकान्तवादकां अविकलस्वरूप कहा जा सकता हे! 
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हि 


४२ सरस्वतो-वरदपुत्र पं० बद्गीघर व्याकरणाचार्यं अभिनन्दन-प्रन्य 


स्याद्गाद शब्दके दो शब्दाश ह--स्थात्‌ और वाद । ऊपर लिखे अनुसार स्थात्‌ और कथचित्‌ ये दोनो 
शब्द एक अर्थके बोधक हँ--कर्थंचित्‌ शब्दका अथ॑ है “किसी प्रकार” । यही अर्थ स्यात शब्दका समझना 
चाहिये। वाद शब्दका अथ है मान्यता । “किसी प्रकारसे अर्थात्‌ एकदृष्टिसे--एक अपेक्षासे या एक अभिप्रायसे 
इस प्रकारकी मान्यताका नाम स्याद्वाद हैं। तात्पयं यह कि विरोधी और अविरोधी नानाघर्मवाली वस्तुमे अमुक 
घ॒र्म अमुक दृष्टिसे या अमुक अपेक्षा या अमुक अभिप्रायसे है तथा व्यवहारमें “अमुक कथन, अमुक विचार, 
या अमुक कार्य, अमुक दृष्टि, अ मुक भपेक्षा, या अमुक अभिप्रायको लिये हुए है!” । इस प्रकार वस्तुके किसी भी 
धर्म तथा व्यवहारकी सामजस्यताकी सिद्धिके लिये उसके दृष्टिकोण या अपेक्षाका ध्यान रखना ही स्याद्वादका 
स्वरूप भाना जा सकता है । 


अनेकान्त और स्थाह्मादके प्रयोगका स्थलभेद्‌ 

(१) इन दोनोके उल्लिखित स्वरूपपर ध्यान देनेसे मालूम पडता है कि जहाँ अनेकान्तवाद हमारी 
बुद्धिको वस्तुके समस्त धर्मोकी ओर समानरूपसे खीचता है वहाँ स्याद्गाद वस्तुके एक घमंका ही प्रध्यनसूपसे 
बोघ करानेमें समर्थ हे । 

(२) अनेकान्तवाद एक वस्तुमें परस्पर विरोधी और अविरोघी धर्मोका विधाता है--वह वस्तुको 
नाना धर्मात्मक बतलाकर ही चरितार्थ हो जाता है। स्याद्गाद उस वस्तुको उन नाना घममके दृष्टिभेदोको 
बतलाकर हमारे व्यवहारमे आने योग्य बना देता है--अर्थात्‌ वह नानाधर्मात्मक वस्तु हमारे लिये कित 
हालतमे किस तरह उपयोगी हो सकती है, यह बात स्यादह्वाद बतलाता है । थोडेसे शब्दोमे यो कह सकते है कि 
अनेकान्तवादका फल विघानात्मक है और स्याद्वादका फल उपयोगात्मक है । 


(३) यह भी कहा जा सकता है कि अनेकान्तवादका फल स्याह्ाद है--अनेकान्तवादकी मान्यताने ही 
स्याद्गादकी मान्यताको जन्म दिया है, क्योकि जहाँ नानाधर्मोका विधान नही है वहाँ दृष्टिभिदकी कल्पना हो 
ही कैसे सकती है ? 

उल्लिखित तीन कारणोसे बिल्कुल स्पष्ट हो जाता है कि अनेकान्तवाद ओर स्याह्वादका प्रयोग भिन्‍न- 
भिन्‍न स्थलोमें होना चाहिये । इस तरह यह बात भलीभाति सिद्ध हो जातो हैं कि अनेकान्तवाद और स्याद्वाद 
ये दोनो एक नही हैं, परन्तु परस्पर सापेक्ष अवश्य हैं। यदि अनेकान्तवादकी मान्यताके बिना स्याद्वादकी 
मान्यताके बिना स्थाद्वादकी मान्यताकी कोई आवश्यकता नही है तो स्याह्गादकी मान्यताके बिना अनेकान्तवाद- 
की मान्यता भी निरथंक*ही नही बल्कि असगत ही सिद्ध होगी। हम वस्तुको नानाधर्मात्मक मान करके भी 
जबतक उन नानाघर्मोका दृष्टिभेद नही समझेंगे तबतक उन घर्मोकी मान्यता अनुपयोगी तो होगी ही, साथ ही 
वह मान्यता युक्ति-सगत भी नही कही जा सकेगी । 

जैसे लघन रोगीके लिये उपयोगी भी है और अनुपयोगी भी, यह तो हुआ लूघनके विषयमें अनेकान्त- 
वाद । छेकिन किस रोगीके लिये वह उपयोगों है और किस रोगीके लिये वह अनुपयोगी है, इस दृष्टिभेदकों 
बतलाने वाला यदि स्याह्वाद न माना गया तो यह मान्यता न केवल व्यथे ही होगी, बल्कि पित्तज्वरवाला रोगी 
लघनकी सामान्यतौरपर उपयोगिता समझकर यदि लघन करने लगेगा तो उसे उस लूघनके द्वारा हानि ही 
उठानी पड़ेगी । इसलिये अनेकान्तवादके द्वारा रोगीके सम्बन्धभे छघनकी उपयोगिता और अनुपयोगिता रूप 
दो धर्मोको मान करके भी वह लघन अमुक रोगीके लिये उपयोगी और अमुक रोगीके लिये अनुपयोगी है, इस 
दृष्टि-भेदको बतलाने वाला स्याह्मद मानना ही पडेंगा । 

एक बात और है, अनेकान्तवाद वक्‍तासे अधिक सबन्ध रख़ता है, क्योकि वक्‍ताकी दृष्टि ही विधा“ 
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नात्मक रहती हैं । इसी प्रकार स्याद्गाद श्रोतासे अधिक सम्बन्ध रखता है; क्योकि उसकी दृष्टि हमेशा उप- 
योगात्मक रहा करती है | वक्‍ता अनेकान्तवादके द्वारा नानाधमंविशिष्ट वस्तुका दिग्दर्शन कराता है और श्रोता 
स्याद्गादके जरियेसे उस वस्तुके केवछ अपने लिये उपयोगी अंशको ग्रहण करता हैं । 


इन कथनसे यह तात्पयं नही लेना चाहिये कि वक्ता स्यात्‌” की मान्यताकों और श्रोता अनेकान्त' 
की मान्यताको ध्यानमे नहीं रखता हैं । यदि वक्‍ता स्थात्‌ की मान्यतावो ध्यानमें नहीं रखेगा तो वह एक 
वस्तुमे परस्पर विरोधी धर्मोका समन्वय न कर सकनेके कारण उन विरोधी धर्मोका उस वस्तुमें विधान ही 
कैसे करेगा ? ऐसा करते समय विरोधरूपी सिपाही चोरकी तरह उसका पीछा करनेको हमेशा तैयार रहेगा । 
इसी तरह यदि श्रोता 'अनेकान्त' की मान्यताको ध्यानमे नहीं रखेगा तो वह दृष्टिभेद किस विषयमे करेगा ? 
क्योकि दृष्टिभेदका विषय अनेकान्त अर्थात्‌ वस्तुके नानाधर्म ही तो है । 


इसलिये ऊपरके कथनसे केवल इतना तात्पयें लेना चाहिये कि वक्‍ताके लिये विधान प्रधान है--वह 
स्यात्‌की मान्यतापूर्वक अनेकान्तकी मान्यताकों अपनाता है और श्रोताके लिये उपयोग प्रधान है--वह अनेकान्त- 
की मान्यतापूर्वक स्यात॒की मान्यताकों अपनाता हैं । 


मान लिया जाय कि एक भनुष्य है, अनेकान्तवादके जरिये हम इस नतीजेपर पहुँचे कि वह मनुष्य 
वस्तुत्वके नाते नानाघर्मात्मक है--वह पिता है, पुत्र हैं, मामा है, भाई हैँ आदि आदि बहुत कुछ है । हमने 
वक्‍्ताकी हैसियतसे उसके इन सम्पूर्ण धर्मोका निरूपण किया । स्यथाद्वादसे यह बात तय हुईं कि वह पिता है 
स्थात्‌--किसी प्रकारसे--दृष्टिविशेषसे-अर्थात्‌ अपने पुत्रकी अपेक्षा, वह पुत्र है, स्थातृ--किसी प्रकार अर्थात्‌ 
अपने पिताकी अपेक्षा; वह मामा है स्थातू--किसी प्रकार अर्थात्‌ अपने भानजेकी अपेक्षा, वह भाई है स्थातू-- 
किसी प्रकार--अर्थात्‌ अपने भाईकी अपेक्षा । 


अब यदि श्रोता लोगोका उस मनुष्यसे इन दृष्टियोमेसे किसी भी दृष्टिसे सम्बन्ध है तो वे अपनी-अपनी 
दृष्टिसि अपने लिये उपयोगी ध्मको ग्रहण करते जावेंगे । पुत्र उसको पिता कहेगा, पिता उसको पुत्र कहेंगा, 
भानजा उसको मामा कहेगा और भाई उसको भाई कहेगा; लेकिन अनेकान्तवादको ध्यानमें रखते हुए वे एक्र 
दूसरेंके व्यवहारको असगत नही ठहरावेंगे । अस्तु । 

इस प्रकार अनेकान्तवाद और स्याद्रादके विश्लेषणका यह यथाशवित प्रयत्न हैं। आशा है इससे 
पाठकंजन इन दोनोके स्वरूपको समझनेमे सफल होनेके साथ साथ वीर-भगवान्‌के शासनकी गम्भीरताका सहज 
हीमें अनुभव करेंगे और इन दोनो तत्त्वोके द्वारा साप्रदायिकताके परदेको हटाकर विशुद्ध धमकी आराघना 


करते हुए अनेकान्तवाद और स्याद्वादके व्यावहारिक रूपको अपने जीवनमें उतारकर वीर-भगवानके शासनकी 
अद्वितीय छोकोपकारिताको सिद्ध करनेमे समर्थ होगे । 


स्याह्राद दर्शन ओर उसके उपयोगका अभाव 


स्थाद्गादका अर्थ 


स्याद्माद' इस शब्दके अन्तगंत दो शब्द है--स्यात्‌ और वाद । स्थात॒का अर्थ अपेक्षासहित (वृष्टि- 
कोणसहित) तथा वाद दशब्दका अर्थ सिद्धान्त या मत होता हैं। इस श्रकार स्याद्वादका अर्थ सापेक्ष मिद्धान्त 
समझना चाहिये । 


स्थाद्गादकी परिभाषा 


अपने व दूसरे के विचारो, वचनो व कार्योमे अपेक्षा या दृष्टिकोणका ध्यान रखना ही स्याह्वादकी 
परिभाषा है | 


स्थाद्रादकी आवश्यकता 


मनुष्यके जितने विचार, वचन व कार्य है उनका कोई-न-कोई दृष्टिकोण अवश्य होता चाहिये, उसीके 
आधार पर उनकी उपयोगिता या अनुपयोगिता समझो जा सकती है । हम अपने विचारों वचनो व कार्योको 
दृष्टिकोणके अनुकूल बनायेंगे, तो वे लाभप्रद होगे, दृष्टिकोणके प्रतिकूल बनायेगे या उनका कोई दृष्टिकोण 
नही रखेंगे तो वे छाभप्रद तो होगे ही नही, वल्कि कभी-कभी हानिप्रद हो सकते है । इसी प्रकार दूसरोंके 
विचारों, वचनों व कार्योको उनके दृष्टिकोणको ध्यानमे रखकर देखेंगे तो हम उनकी सत्यता (उपादेयता) या 
असत्यता (अनुपादेयता) का ज्ञान कर सकेगे । यदि दूसरेंके विचारो, वचनो व कार्योकों उनके प्रतिकूल दृष्टि- 
कीणसे देखेंगे या बिना दृष्टिकोणके देखेंगे तो हम उनकी सत्यता या असत्यताका ज्ञान नही कर सकेंगे । इस- 
लिये हमको स्याद्वादे या सापेक्ष सिद्धान्तके अपनानेकी उतनी ही आवश्यकता है जितनी कि जीवनकी स्थिरता 
के लिये भोजनकी । 


स्थाद्वादका विकास 

यो तो वस्तुएँ तथा उनके विचारक अनादि हूँ तो स्याह्गाद भी अनादि ही कहां जायगा, लेकिन आव- 
श्यक्रताके आधारपर ही किसी भी वस्तुका विचार किया जाता है । 

इसी स्याह्गादको ही छें--विचार करनेपर मालूम पडता है कि जितना भी छोकव्यवहार है उसका 
आधार स्याद्वाद ही है, पर जनसाधारण तो स्थाद्वादका नाम तक नही जानते, और ऐसे मनुष्योकी भी कमी 
नही है, जो स्याह्रदको जान करके भी अपनाना नही चाहते, इतनेपर भी उनका व्यवहार अव्यवस्थित या बन्द 
नही हो जाता । इसका आशय यही है कि जब जिस वस्तुकी आवश्यकता बढ जाती है उसके जाने बिना 
हमारा कार्य नही चलता है, तब उसके जाननेकी लोगोके हृदयमें भावना पैदा होती हैं और तभीसे उसका 
विकास माना जाता है। स्थाद्वादके विकासका विचार इसी आधारपर किया जाता हैं । 

प्राय सभी मतोके अनुसार पौराणिक दृष्टिसे सृष्टिकि आदि) भागमे जीवन सुख और शान्तिके 
साम्राज्यसे परिपूर्ण या। शने' शने सुख और शान्तिमें विक्रति पैदा हुई अर्थात्‌ छोगोके हृदयोमे अनुचित 


१ प्राय सभी मत सृष्टिका उत्पाद और विनाश मानते है, जैनमत ऐसा नहीं मानता--उसके अनुसार जगत 
अनादिनिधन है, १२ उसमे सुख और शान्तिकी वृद्धि और हानि रूपसे परिवर्तन माना गया है । इसलिये 
जैनमतानुसार जिस समय सुख और शान्तिमे हानिका रूप नहीं दिखाई दिया था उसको सृक्ठिका 


आदि भाग समझना चाहिये । 
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पॉपवासनाओका अकुर जन्मा, वहीसे घमं॑तत्व प्रकाशमे आया। तात्पयें यह कि अनुचित पापवासनाओसे लोगो- 
की अनुचित पापोमे प्रवृत्ति होने लगी, उसको हटा नेके लिये तात्कालिक महापुरुषोने पापप्रवृत्तिके त्यागरूप 
व्यवस्था बनाई, उसीको धर्मेका रूप दिया गया । 

सुख और शान्तिके सहायक नियम या घाभिक नियम वेसे-वेसे ही बढते गये, जैसे-जैसे उनके प्रतिबन्धक 
निमित्तोका प्रादुर्भाव होता गया । इसके अतिरिक्त विविध छोगोकी विवेकबुद्धिने भी काम किया, जिससे देश- 
कालके अनुसार नानाप्रकारके घामिक नियम बने, और उनकी उपादेयताके लिये भिन्न-भिन्न प्रकारसे उनका 
महत्त्व दर्शाया गया । तात्पयें यह कि धीरे-घीरे धर्मोमें विविधता पैदा हुई । इस घर्मंविविधताके कारण भिन्न- 
भिन्‍न समष्टियोकी रचना हुई । उन समष्टियोमे कालक्रमसे अपनेको सत्यमार्गानुगामी और दूसरोकों असत्य- 
मार्गानुगामी ठहरानेकी कुत्सित ऐकान्तिक भावनायं जागृत हुईं । यहीसे दर्शनशास्त्रका कलेवर पुष्ट हुआ, 
जिससे बल १२ लोगोने स्वपक्षपुष्टि और परपक्ष-खण्डनमे कालयापन करना प्रारम्भ किया, जिससे विरोध- 
रूपी अन्धकारसे लोक व्याप्त हो गया । उसका अन्त करनेके लिये स्याह्वादरूपी सुर्यका उदय हुआ । 


स्थाद्गादकी जेनधर्माज्धता 

स्थाह्गादतत््वका विकास उन महापुरुषोकी तकणाशक्तिका फल है, जिन्होंने समय और परिस्थितिके 
अनुसार निर्मित घाभिक नियमोके परस्पर समन्वय करनेकी कोशिश की थी, तथा इसमें उनको आश्चर्यंजनक 
सफलता भी मिली थी | पर लोकहितभावनामे स्वार्थंभावनाका समावेश हो जानेसे उसकी धारा एक देशमसे 
ही रह गई । वे महापुरुष जैन थे, इसलिये कालान्तरमे स्याद्वाद जैनधमंका मूल बन गया, दूसरोको स्याद्वादके 
नामसे धृणा हो गई । 
जेनाचारमे स्याद्वाद 

इसके विषयमे अमृतचन्द्र सूरिने हिंसाके विषयमे स्थाद्वादका जो भावपूर्ण चित्रण किया है वही पर्याप्त 
होगा । वे कहते हैं--- 

“कोई मनुष्य हिसा नही करके अर्थात्‌ प्राणियोकों नही मार करके भी हिंसाके फलको पाता है, 
जबकि दूसरा मनुष्य हिंसा करके भी हिसाके फलको नही पाता हैं। एक मनुष्यको अल्प हिंसा महान्‌ फल 
देती हैं जबकि दूसरे मनुष्यकी अधिक हिंसा भी अल्प फल देती हैं। समान हिंसा करनेवाले दो पुरुपोमेसे एक 
को वह हिसा तीन फल देती है और दूसरेकी वही हिसा मद फल देती है । किसीको हिंसा करनेंके पहले ही 
हिसाका फल मिल जाता हैं और जिसीको हिंसा करनेंके बाद हिंसाका फल मिलता हैं। किसीने हिंसा करना 
प्रारम्भ किया, लेकिन वादमे बन्द कर दिया तो भी हिंसा करनेके भाव हो जानेसे हिसाका फल मिलता है । 
किसी समय हिंसा एक करता है, उसका फल अनेक भोगते है । किसी समय हिंसक अनेक होते है और फछ 
एकको भोगना पडता है ॥ किसीकी हिसा हिंसाका अल्पफल देती है किसीकी वही हिसा अहिसाका अधिक फछ 
देती है । किसीकी अहिंसा हिसाका फल देती है, किसीकी हिंसा अहिंसाके फलको देती है! 

इस प्रकार विविध प्रकारके भड्ोसे दुस्तर हिसा आदिके स्वरूपको समझानेके लिये स्याद्वादतत्त्वके 
वेत्ता ही समर्थ होते है ।”' 

राजनैतिक दण्डव्यवस्था भी इसी आधारपर बनी हुईं है, जिससे हिंसा आदिके विपयमे स्थाद्वादका 
स्वरूप अच्छी तरह समझमे आ सकता है । 





१. पुरुषार्थंसिद्चुपाय, इलोक ५१ से ५८ तक। 


४६ . सरस्वतो-वरदपुत्र पं० बंशीघर व्याकरणाचार्य अभिनन्‍वन-प्रन्य 


जेन सस्कृतिमे स्थाह्वादका व्यावहारिक उपयोग उसकी सफलता 


समय-समयपर जे . सस्क्ृतिमे बहुतसे परिवर्तन हुए होगे । परन्तु भगवान्‌ महावौरसे छेकर आज तक 
जितने परिवर्तन हुए वे ऐतिहासिक कहें जा सकते है । 


जैनियोके वाह्याचार पर भगवान्‌ महावीरके बादसे विक्रमकी १५वी, १६वीं शताद्दी तक उत्तरोत्तर 
अधिक प्रभाव पडता गया । इसका कारण यह हैं कि यद्यपि भगवान महावीर और महात्मा बुद्धने वैदिक 
क्रियाकाण्डका अन्त कर दिया गया था, पर इस तरहकी भावनाएँ कुछ लोगोके हू दयमे बनी रही थी, जिनके 
आधारप र ब्राह्मण संस्कृतिका उत्थान हुआ। इधर जैनघमं और बौद्धधर्ंकी वागडोरें ढीली पड़ी, जिससे 
ब्राह्मण सस्कृतिको बढनेका अच्छा मौका मिला और उसका धीरे-घीरे व्यापक रूप वन गया । यही कारण है 
कि जेनधर्म उससे अछूता न रह सका । 


मेरा तो विश्वास है और सिद्ध भी किया जा सकता हैं कि वौद्धधर्मके तत्कालीन महापुरुषोने बौद्ध 
धर्मके वाह्यरूपमे रचमात्र परिवर्तन नहीं किया, इसीसे वह भारतसे लुप्त हो गया । किन्तू जैनो स्याद्वादके 
महत्त्वको समझते थे, उनको देश-कालकी परिस्थितिका अच्छा अनुभव था, इसलिए उन्होने समयानुसार जन- 
धर्मकी सत्ता कायम रखनेके लिये ब्राह्मण सस्क्ृतिकों अपनाया । 


उस समय ब्राह्मण सस्कृतिका इतना अधिक प्रभाव था कि सभी छोगोका झुकाव उस तरफ हो गया 
था । इसलिये जैनाचार्यो की लिखना प। कि “जिस लछोकाचारसे सम्यकृत्वका हानि या ब्रत दूषित नही होते 
हैं वह लोकाचार जैनघम वाह्य नही कहा जा सकता ।” इस प्रकार उस समय जो जैनधमंसे विमुख हो रहे थे 
उनकी स्थिरता करते हुए जैनाचायनि जैनधमंकी सत्ता कायम रखो थी जिसका फल यह है कि आज भी 
भारतवर्ष में जैनी लोग विद्यमान हैं, अन्यथा वौद्धोकी तरह जैनी भी आज दूसरे धर्मका वखतर पहिने 
दिखाई देते । 


आधुनिक भूलें - 
ऊपरके कथनसे स्पण्ट हो जाता हैँ कि पूर्व पुरुषोन वस्तुव्यवस्थामें अपना सिद्धान्त व अपना आचार 
ध्यवहार स्याद्गादकी सहायतासे निश्चित किया था । 


तात्पय यह कि किसी भी सिद्धान्तका साधक तक है--स्याह्रद सहायक और विश्वास उसका आधार 
है । इन तीनोका आश्रय लेकरके जिन लोगोने वस्तुव्यवस्थाके सिद्धान्त स्थिर किये थे या जो आज करते हैं 
उनका ऐसा करना असगत नही कहा जायगा । बल्कि जिसका हृदय तक॑, स्याह्मद और विश्वाससे व्याप्त होगा 
उसके द्वारा की गई वस्तुव्यवस्था आदरणीय समझी जायगी। जैन सिद्धान्तकी सत्यता या उपादेयता इसलिये 
नही है कि वह सर्वेज्षभाषित हैँ, किन्तु इसलिये है कि उसका मूल तर्क, स्याह्रद और विश्वास है । सर्वज्ञ तो 
सिद्धान्तकी अविरोघतासे सिद्ध किया जाता है | हेतुका साध्य उसी हेतुका हेतु नही माना जाता । 

इसलिये जो लोग पूर्व पुरुषोंके किसी भी सिद्धान्तकों तक, स्याद्माद और विश्वासके बिना मिथ्या सिद्ध 
करनेकों कोशिश करते है वे स्वयं भूल करते है और जो किसी सिद्धान्तकी तक॑, स्याह्राद और विश्वासके अधार 
पर परीक्षा करना पाप समझते है वे भी भूल करते है । दोनो हो स्याद्वाद के रहस्यसे अनभिन्ञ है ! 


इसी प्रकार जो आचरण या व्यवहार आज सक्लेश-वर्धक, छोकानुपयोगी, छोकनिन्‍्दनीय हो वे भले 
ही किसी समय शान्तिवर्धक, छोकोपयोगी व लोकप्रशसित रहे हो, ' आज उनको मिथ्या या अनुपादेय समझा 
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जायगा। इससे विपरीत जो आचार या व्यवहार आज शान्तिवर्धक, लोकोपयोगी व लोकप्रशसित हो वे भछे 
ही किसी समय सकलेशवर्धक, छोकानुपयोगी व लोकनिन्दनीय रहे हो, आज उनको सत्य या उपादेय ही समझा 
जायगा । इसलिये जो लोग परिस्थितिका अध्ययन किये बिना ब्राह्मण सस्कृतिके अपनानेमे तात्कालोन जैनाचार्यों 
को भूल बतलाते है वे स्वय भूछ करते हैं। और जो आज की परिस्थितिका अध्ययन किये बिना उस जमाने- 
की संस्कृतिको आजकी ससस्‍्कृति बनाना चाहते हैं वे भी भूछ करते है--दोनो ही स्याह्वादके रहस्यसे अनभिज्ञ 
है । इतना ही नही, स्याद्वादके रहस्यको हम लोग इतना भूल गये कि “मुण्डे मुण्डे मतिर्भिन्‍्ना” की लोकोक्ति 
जैनियोके अन्दर ही अन्दर चरितार्थं हो रही है । प्रत्येक जैनी इच्छानुकूछ अपनी समझके अनुसार अपने आचार 
व व्यवहारको ही धर्म समझने लगा है। उसके सामने दूसरोके उपदेशोका कुछ महत्त्व नही, जबतक कि वे 
उसकी इच्छाके अनुकूल न हो । 


स्याद्यादके उपयोगकी कमीका फल 


जहाँ जैनभधममे स्थाह्रादका अधिक-से-अधिक उपयोग किया गया है वही उसके उपयोगमें कमी भी रह 
गई हैं। स्याद्गादका उद्देश्य सपुर्ण धर्मोका समन्वय करके मनुष्यसमाजमे शान्ति स्थापित करना था, लेकिन 
दूसरी धामिक समष्टियाँ स्वार्थवासनाकी पूरत्तिके लिये स्वधमंप्रेमी होती हुईं भी परमर्र्मावहिष्णु व हटग्राही 
वन गई थी, इसलिये उस उद्देशकी पूर्तिमे तो स्याद्रादा असफल ही रहे । इसके अतिरिक्त जैनियोमे भी 
स्वार्थवासना आने ऊूंगी थी, जिससे जैनी भी स्वघमंप्रियताके साथ-साथ परघर्मासहिष्णुता व हट्ग्नाहिताके 
शिकार हो गये, जिससे धीरे-धीरे स्याद्रादी जैनी भी सम्प्रदायवादी बने | स्याह्मदका महत्त्व एक साप्रदायिक 
पुष्टिसि अधिक न रह सका । दूसरोकी दृष्टिमे जैनधर्म एक सम्प्रदाय समझा जाने छगा । इधर जैनियोने भी 
पक्षपुप्टिमें अपनी शवितका उपयोग करना प्रारम्भ किया, जिससे जैनाचार्य जैसा कि ऊपर स्याह्मदका उपयोग 
बतला आये हैं उनके अनुसार सम्प्रदाय रूपसे ही जैनधमंको कायस रख सके । उसका परिणाम बह हुआ कि 
आज जब सास्प्रदायिकता मनुष्य-समाजका रक्‍्त-शोपण कर रही है उसमे जैनी भी कम भाग नही छे रहे हूं । 
तात्पय यह है कि स्याद्वादी होकरके जैनियोने स्थाद्वादका क्रियात्मक उपयोग करना नही सीखा, जिससे स्या- 
द्ादके द्वारा मनुष्य-समाजका जो कुछ हित हो सकता था वह न तो हुआ और न हो रहा है। 
हमारा कतंव्य 


इस भयानक किन्तु विचारशील युग हमारा कत्तंव्य है कि अपने जोवनकों लोकोपयोगी बनायें । 
यदि हम अपने जीवनको छोकोपयोगी नही वना सकते तो विश्वास रखना चाहियें कि हम परलोकके लिये 
भी कुछ नही कर रहे हैँ। स्थाद्रादसिद्धान्तफे अधिकारी रहने सात्रसे हम स्याहादका असर दूसरो पर नही 
डाल सकते। कार्योका ही दुसरोपर असर हुआ करता है। हम अपने छोकोपयोगी कर्त्तव्यकों स्थादादके द्वारा 
निर्धारित कर उसीके लिये जोचन समपित कर दें; उसके द्वारा हमारे जीवनको शान्ति ही न होगी वल्कि 


ऊरभने धर्म-पर्म खिल्लानेड़ी भारतकी ऊुप्रवृत्ति मप्ट होगी एवं जैनधर्मदी छोक्रोपयोगिता भनुप्य-समाजमें 
क्रियात्मय चमत्कार दिखला ऐगी । 


श् 


दर्शनोपयोग ओर ज्ञानोपयोगका विश्लेषण 


विश्व की रचना 

जनद्हांनमें विश्वकी रचना जीव, पुद्गल, धर्म, अधमं, आकाश ओर कालके भेदसे छह प्रकारके 
पदार्थकि आधारपर स्वीकृत की गयी है । इनमेंसे जोवोकी मख्या अनन्तानन्त है, पुदुगलोकी सल्या भी अनन्ता- 
नन्‍्त है, घर्म, अधमं और आकाश एक-एक है तथा काल असबख्यात हें 


प्रत्येक पदार्थंका स्वभाव 


धर्म, अधमं, आकाश और सभी कालोमें अपनी-अपनी स्वत सिद्ध स्वभावभूत भाववतीशक्ति विद्य- 
मान है व सभी जीवों और पुद्गलोमे अपनी-अपनी स्वत सिद्ध स्वभावभूत भाववतींशक्तिके साथ-साथ 
अपनी-अपनी स्वत सिद्ध स्वभावभूत क्रियावतीश्षक्ति भी विद्यमान हैं। क्रियावतीशवितकी विद्यमानताके 
कारण ही जीव और पुदुगल दोनों प्रकारके पदार्थ सक्रिय कहलाते हैं और क्रियावतोशक्तिकी अविद्यमानताके 
कारण ही धर्म, अधमं, आकाद और काल नामके पदार्थ निष्क्रिय कहलाते है ।* 


प्रत्येक पदार्थंका का्य॑ 

प्रत्येक पदार्थ अपनी-अपनी भाववती शक्तिके आधारपर सतत अपना-अपना कार्य कर रहा हैं । अर्थात्‌ 
आकाश अपनी भाववतीद्क्तिके आधारपर स्व और अन्य सभी पदाय्योंको सतत अपने पेटमें समाये हुए है, 
सभी काल अपनी-अपनी भाववतीशक्तिके आधारपर स्व और अन्य सभी पदार्थोकों सतत एक क्षणवर्ती तथा 
अनेक क्षणवर्ती पर्यायोके रूपमें विभाजित कर रहे हैं । धर्म अपनी भाववतीशबितके आधारपर जीवों और 
पुद्गलोकी यथावसर होनेवाली हलन-चलनरूप क्रियामें सतत सहायक होता रहता है और अधम अपनी भाव- 
वतीशवितके आधारपर जीवो और पुद्गलोकी उक्त क्रियाके यथावसर होनेवाले स्थगनमे सतत सहायक होता 
रहता हैं। इसी प्रकार प्रत्यक जीव अपनी-अपनी यथायोग्य रूपमे विकसित भाववतीशवितिके आधघारपर स्व 
और अन्य सभी पदार्थोका सतत यथायोग्य रूपमें सामान्य अवलोकन (दर्शन) पूर्वक विशेष अवलोकन (ज्ञान) 
करता रहता है और इसी प्रकार प्रत्येक पुदयछ अपनी-अपनी भाववतीशक्तिके आधारपर सतत रससे रसा- 
न्तररूप, गन्धसे गन्वान्तररूप, स्पदंसे स्पर्शान्‍्तररूप और वर्णसे वर्णान्‍्तररूप परिणमन किया करता है । इसके 
अतिरिक्त जीव और पृद्गछ अपनी-अपनी क्रियावतीशक्तिके आधारपर यथावमर क्षेत्रसे क्षेत्रान्तररूप क्रिया 
सतत करते रहते हैं और अपनी इसी क्रियावतोशक्तिके आधारपर ससारी जीव यथावसर पौद्गलिक कर्मों 
तथा नोकमोके साथ व पुदूगछ यथावसर संसारी जीवों और अन्य पुदूगलोके साथ सतत मिलते व विछुडते 
रहते हैं । मुवत्त जीवोका जो ऊध्नंगमन होता है वह भी उनको अपनी इसी क्रियाव तीशक्तिके आधार 
पर होता हैं ?”” किन्तु वे जो छोकके अग्नभागमे स्थित होकर रह जाते है उसका कारण आगे घर्मास्तिकायका 


अभाव है ।* 


१ पचाध्यायी, अध्याय २, इछोक २५, २६, २७। 

२. तदनन्तरमूध्व॑ं गच्छत्यालोकान्तात्‌ । -त्तत्त्वार्थसूत्र १०-५ । 

हे पभ्रइन-- आह यदि मुक्त ऊध्वंगतिस्वभावों लोकान्तादुष्व॑भपि कस्मान्नोत्यततीत्यत्रोच्यते ? (सर्वार्थे- 
सिद्धि), समाधान--घधर्मास्तिकायाभावात्‌ । -तत्त्वाथंसूत्र । “जीवाण पौग्गलाण ग्रमणं जाणेहि जाव 
घस्मत्थी । धम्मत्थिकायथ्भावे तत्तो परदो ण गच्छति | -नियमसार, १८३ | 
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जीवकी भावती शक्तिमें विशेषता 


प्रत्येक जीवकी भाववतीशक्ति अनादिकालसे ज्ञानावरण, दर्शंनावरण और वीर्यान्तराय नामके पौद- 
गलिक कर्मेसे प्रभावित होकर रहती आयी है, परन्तु अनादिकालसे ही प्रत्येक जीवमे उक्त तीनो कर्मोका 
नियमसे यथायोग्यरूपमें क्षयोपशम रहनेके कारण' वह भाववती शक्ति भी यथायोग्यरूपमे विकासको प्राप्त 
होकर रहती आयी हैं। प्रत्येक जीवकी भाववतीशक्तिका यह विकास ज्ञानावरणकर्मके क्षयोपशमके आधघार- 
पर ज्ञानशक्तिके रूपमे दर्शनावरणकर्मके क्षयोपशमके आधारपर दरशंनभक्तिके रूपमे और वीर्यान्तरायकर्मके 
क्षयोपशमके आधारपर वीयशवक्तिके रूपमें रहता आया है । 


यहाँ इतना विशेष समझ लेना चाहिये कि जिन जीवोमे समस्त ज्ञानावरण, समस्त दर्शनावरण और 
वीर्यान्तराय कर्मोका पूर्ण क्षय हो चुका है उनमें उनकी उस 'भाववतीशक्तिका ज्ञानशक्ति, दर्शनशक्ति और 
वीयंशक्तिके रूपमे पूर्ण विकास हो चुका है व जिन जीवोमें उक्त समस्त ज्ञानावरण, समस्त दर्शनावरण और 
वीर्यान्तराय कर्मोका आगे जब पूर्ण क्षय हो जायगा तब उनमें भी उनको उस भाववतीशक्तिका ज्ञानशक्ति, 
दर्शनशक्ति और वीयंशक्तिके रूपमे पूर्ण विकास हो जायगा । 

यद्यपि जीवकी भाववतीशक्तिपर दानान्तराय, लाभान्तराय, भोगान्तराय और उपभोगानन्‍्तराय 
कर्मोका भी अनादिकालसे प्रभाव पड रहा हैं और अनादिकालसे इन कर्मोका भी क्षयोपशम रहनेके कारण 
प्रत्येक जीवमे उस भाववतीशक्तिका दानशक्षित, लाभशक्ति, भोगशक्ति और उपभौोगशक्‍क्तिके रूपमे यथायोग्य 
विकास भी अनादिकालसे रहता आया है, परन्तु इन दानादि चारो शक्तियोका सम्बन्ध जीवकी क्रियावती- 
शक्तिके साथ होनेके कारण यहाँ इनको उपेक्षित किया जा रहा है । 


? ज्ञानोपयोग और दर्शंनोपयोगका स्वरूप 


जीवकी विकासको प्राप्त ज्ञानशक्ति, दर्शनशक्ति और वीयँंशक्ति---इन तीनो शवक्तियोमेसे ज्ञानशक्ति- 
का कार्य जीवकों स्व और अन्यपदार्थोका विद्ेप अवलोकन अर्थात्‌ ज्ञान करानेका हैं, दर्शनशक्तिका काये 
जीवको स्व और अन्यपदार्थोका सामान्य अवलोकन अर्थात्‌ दर्शन करानेका है और वीयंशक्तिका कार्य उक्त 
ज्ञानशक्ति और दर्यानशक्तिके कार्यमे जीवको यथायोग्यरूपमे सक्षम बनानेका है । इस तरह जीवकी विकसित 
ज्ञानशक्तिका जो स्व और अन्य पदार्थोंका विशेष अवलोकन अर्थात्‌ ज्ञान होने रूप कार्य है उसका नाम ज्ञानो- 
पयोग हैं और उसकी विकसित दर्शनशक्तिका जो स्व और अन्यपदार्थोका सामान्य अवलोकन अर्थात्‌ दर्शन 
होनेरूप काये है उसका नाम दर्शनोपयोग है । 
विशेष अवलोकन और सामान्य अवलोकनका अर्थ 

यहाँपर ज्ञानोपयोग और वर्शनोपयोगके स्वरूप-निर्देशनमे जो यह बतलाया गया है कि जीवकी विक- 
सित ज्ञानशक्तिका स्व और अन्यपदार्थोका विशेष अवलोकन अर्थात्‌ ज्ञान होने रूप कार्य तो ज्ञानोपयोग है व 
उसकी विकसित दर्शनशवितका स्व और अन्यपदार्थोका सामान्य अवछोकन अर्थात्‌ दर्शन होने रूप कार्य 
दर्शनोपयोग है । इसमें विशेष अवलोकन अर्थात्‌ ज्ञानका अथ॑ जीव द्वारा दीपककी तरह स्व और अन्य पदार्थों 
को प्रतिभासित किया जाना है और सामान्य अवलोकन अर्थात्‌ दर्शनका अथ जीवमें दपंणकी तरह स्व और 
अन्यगदार्थोका प्रतिबिम्बित होना है, जिसका तात्पय॑ यह होता है कि जिस प्रकार दीपकका स्वभाव स्व और 
अन्यण्दार्थेको प्रतिभासित करनेका है उसी प्रकार जीवका स्वभाव भी स्व और अन्य पदार्थोंको प्रतिभासित 
करनेका हूँ तथा जिस प्रकार दर्पणका स्वभाव स्व और अन्‍्यपदार्थोंको अपने अन्दर प्रतिबिम्बित करनेका है 


उसी प्रकार जीवका स्वभाव भी स्व और अन्यपदार्थोकी अपने अन्दर प्रतिविम्बित करनेका है। 
४-७ 


५० सरस्वतो-वरदपुत्र पं० बंशीधर व्याकरणाचायं अभिनन्‍दन-ग्रन्थ 


यहाँ पर प्रतिविस्बित शब्दका अर्थ स्वकी भपेक्षा दपंण अथवा जीवकी तदात्मक स्थितिके झूपमें और 
अन्यपदार्थोकी अपेक्षा दर्पण अथवा जीवकी उन अन्यपदार्थोके निमित्तसे होनेवाली तदनुरूप परिणतिके रूपमें 
लेना चाहिये । - 


जीवके स्वभावको समझनेके लिये यहाँ पर जो दीपक और दर्पण दोनोको उदाहरणके रूपमें प्रस्तुत 
किया गया हैँ, इसका कारण यह हैं कि यद्यपि दीपकका स्वभाव अन्य पदार्थोको प्रतिभासित अर्थात्‌ प्रकाशित 
करनेका है, परन्तु उन अन्य पदार्थोको अपने अन्दर प्रतिबिम्बित करनेका स्वभाव नही है | इसी तरह यद्यपि 
दर्पणका स्वभाव अन्य पदार्थोकों अपने अन्दर प्रतिविम्बित करनेका है, परल्तु उन अन्य पदार्थोको प्रतिभासित' 
अर्थात्‌ प्रकाशित करनेका उसका स्वभाव नही हैं जब कि जीवमे दीपक और दर्षणकी अपेक्षा यह विशेषता 
पायी जाती है कि उसका स्वभाव दीपककी तरह अन्य पदार्थोको प्रतिभासित भर्थात्‌ ज्ञान करनेका भी है और 
दरपणकी तरह अन्य पदार्थोकों अपने अन्दर प्रतिविम्बित करनेका भी है। आगममे भी इसीलिये जीवके स्व- 
भावकों समझनेके लिये दीपक और दर्पण दोनोको उदाहरणके रूपमे प्रस्तुत किया गया है ।* 


दोपक और जीव द्वारा अन्य पदार्थेके प्रतिभासित होनेका आधार 


देखनेमे आता है कि दीपक अन्य पदार्थोके साथ जब तक अपना सम्बन्ध स्थापित नही कर लेता है 
तब तक वह उनको प्रतिभासित अर्थात्‌ प्रकाशित करनेमे अप्तमर्थ ही रहा करता है । इसी प्रकार जोवके 
सम्बन्धमे भी यह स्वीकार करना आवश्यक है कि वह भी जब तक अन्य पदार्थोके साथ अपना सम्बन्ध स्था- 
पित नही कर लेगा तब तक वह उनको प्रतिभासित अर्थात्‌ ज्ञात करनेमें असमथे ही रहेगा । परन्तु यह निवि- 
वाद बात है कि जिस प्रकार दीपक अन्य पदार्थोके पास पहुँच कर उनसे अपना सम्बन्ध स्थापित करता है उस 
प्रकार जीव अन्य पदार्थोके पास पहुँच कर उनसे अपना सम्बन्ध स्थापित नही कर पाता है। अत जैनदरशंनमे 
यह स्वीकार किया गया है कि जीवमे दर्पणकी तरह जब अन्य पदार्थ प्रतिविम्बित होते है तभी वह उनको 
दीपककी तरह प्रतिभगसित अर्थात्‌ ज्ञात करता है । 

इस विवेचनके आधारपर ज्ञानोपयोग और दर्शंनोपयोगके सम्बन्धमे में यह कहना चाहता हूँ कि जीव- 
मे दर्पणकी तरह पदार्थंका प्रतिबिम्बित हो जाना ही दर्शनोपयोग है और इस प्रकारके द॑ ्शनोपयोगपूर्वक जीव- 
को दीपककी तरह पदाथ्ंका प्रतिभासित अर्थात्‌ ज्ञान हो जाना ही ज्ञानोपयोग हे । दर्शनोपयोग ज्ञानोपयोगमे 
कारण होता है--यह बात आचार्य नेमिचन्द्रने द्वव्यसग्रहमें “दसणपुन्व णाण” गाथाश द्वारा स्पष्ट क्र 
दी है। 
उपयुक्त फकथनका समर्थन हु 

उपर्युक्त कथनके समथंनमें यह कहा जा सकता हैं कि जैनदर्शनमे वर्णित दर्शनोपयोग और बौद्धदर्शन 
में वर्णित प्रत्यक्षमे समानता पायी जाती है। इतना अवश्य हैं कि बौद्धदर्शनमें जहाँ उसके द्वारा माने गये 
प्रत्यक्षको प्रमाण माना गया है वहा जैनदर्शनमें उसके द्वारा माने गये दर्शनोपयोगकों प्रमाणता और अप्रमा- 
णताके दायरेसे परे रखा गया है! इसका कारण यह है कि जनदशनमें स्वपरव्यवसायीको प्रमाण माना गया 
है और जो स्वव्यवसायी होते हुए भी परव्यवसायी नही होता उसे अप्रमाण माना गया हैँ। ये दोनो प्रकार 


१ जीवके स्वभावकों समझनेके लिये परीक्षामुखमे “प्रदीपवत्‌ ॥१-१२॥” सूत्र द्वारा दीपककों व पुरुषार्थ- 
सिद्धयुपायमे “तज्जयति पर ज्योति” इत्यादि पद्य द्वारा तथा रत्नकरण्डकभ्रावकाचारमे “तुम श्री- 
वद्धंमानाय”' इत्यादि पद्म द्वारा दर्पणको उदाहरणके रूपमे प्रस्तुत किया गया है! 
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की अवस्थाये ज्ञानौपयोगकी ही हुआ करती है, अत ज्ञानोपयोग तो प्रमाण तथा भप्रमाण दोनो रूप होता हैं, 
किन्तु दर्शनोपयोगमे स्व और पर दोनो प्रकारकी व्यवसायात्मकताका सर्वथा अभाव जैनदर्शनमे स्वीकार किया 
गया है। अत उसे न तो प्रमाणरूप ही कह सकते हें ओर न अप्रमाणरूप ही कह सकते है । इतना अवश्य है 
कि ज्ञानोपयोगकी उत्पत्तिमे अनिवायं कारणताके आधारपर दर्शनोपयोगकी सत्ता और उपयोगिताको अवश्य 
ही जैनदर्शनमे स्वीकृत किया गया है । 


दर्शनोपयोगकी यह स्थिति, जीवमे पदार्थके प्रतिबिम्बित रूपको दर्शनोपयोग माननेसे ही बन सकती 
हैं । अत. जीवमे पदार्थके प्रतिबिम्बित होनेको हो दर्शनोपयोग स्वीकृत करना चाहिये । 


तात्पर्य यह है कि जब सामान्य अवलोकन अर्थात्‌ दर्शन या दर्शनोपयोगका अथ॑ ज्ञेय पदार्थंका जीवके 
अन्दर प्रतिबिम्बित होना स्वीकृत किया जाता है तभी उसकी स्थिति जैनदर्शनके अनुसार प्रमाणता और 
अप्रमाणतासे १रे सिद्ध हो सकती है व बोद्धदर्शनके अनुसार सशय, विपर्यय तथा अनध्यवसायरूप दोधोंसे 
रहित हो सकती हैं । 
इसका कारण यह है कि जैनदर्शनमे एक तो स्वपरव्यवसायात्मकताकी प्रमाणताका और स्वव्यवसा- 
यात्मकताके रहते हुए भी परव्यवसायात्मकताके अभावको अप्रमाणताका चिन्ह मानकर दर्शनोपयोगमें स्वव्यव- 
सायात्मकता और परव्यवसायात्मकता दोनोका अभाव स्वीकार किया गया है । दूसरे, जीवमें पदा्थका प्रत्ति- 
विम्ब पडे बिना ज्ञानोपयोगकी उत्पत्तिकी असभावनाकों स्वीकार किया गया है, तीसरे दर्शनोपयोगका ऐसा 
कोई अर्थ नही स्वीकृत किया गया हैं जो दर्शनोपयोगके उपयुक्त स्वरूपके विरुद्ध हो और चौथे यह बात भी 
है कि ज्ञानो पयोग जैसा विद्यमान और अविद्यमान दोनो तरहके पदार्थोके विषयमें होता हैं वैसा दर्शनोपयोग 
विद्यमान और अविद्य भान दोनो प्रकारके पद्धाथॉंकि विषयमे न होकर केवल विद्यमान पदार्थोके विषयमे ही 
होता है, इस बातको भी जैनदर्शनमें स्वीकार किया गया हैं। इतना ही नही, इसी आधारपर बौद्धदर्शनमें 
प्रत्यक्षको स्थिति सशय, विपयंय और अनध्यवसायरूप दोपोसे रहित स्वीकृत की गयी हैं । इस प्रकार यह बात 
अच्छी तरह स्पष्ट हो जाती हैं कि जेनदर्शनके दर्शनोपयोग और बौद्धदर्शनके प्रत्यक्षका अर्थ जीवमे पदार्थका 
प्रतिबिम्बित होना ही है और इसके आधारपर जीवको जो पदार्थका प्रतिभास होता है वही ज्ञानोपयोग है । 
यहा इतनी बात और समझ लेना चाहिये कि यत सवंज्ञके दर्शनावरणकर्मका सर्वथा क्षय हो जाने 
से उसमे सपूर्ण पदार्थ अपनी त्रिकालवर्ती पर्यायोके साथ प्रतिक्षण स्वभावत प्रतिबिम्वित होते रहते है अत 
उसको ज्ञानावरणकर्मके सर्वथा क्षय हो जानेके आधारपर वे सम्पूर्ण पदार्थ अपनी उन त्रिकालवर्ती समस्त 
पर्यायोके साथ प्रतिक्षण स्व्रभावत प्रतिभासित होते रहते हैं और यत अल्पज्ञषमे ऐसे पदार्थोंका प्रतिविम्बित्त 
होना निभित्ताधीन हैं अर्थात्‌ प्रतिनियत पदार्थंका प्रतिनियत इन्द्रिय द्वारा प्रतिनियत आत्मप्रदेशोमें जब प्रति- 
विस्व पडता है तब उस-उस इन्द्रिय द्वारा उस-उस पदाथँका ज्ञान जीवको हुआ करता है। जैनदर्शनमें उस- 
उस इन्द्रिय द्वारा आत्मप्रदेशोमे पडलेवाले पदार्थप्रतिबिम्बको तो उस-उस इन्द्रियके दर्शन नामसे पुकारा गया 
है और इसके आधारपर होनेवाले पदार्थज्ञाकको उस-उस इन्द्रियके मतिश्ञान नामसे पुकारा गया है। अर्थात्‌ 
'जनदर्शानमे चक्षुसे आत्मामें पडनेवाले पदार्थप्रतिबिस्वको चक्षुद॑र्दन तथा स्पर्शन, रसना, नासिका, कर्ण और 
मनसे आत्मामें पडनेवाले पदार्थ प्रतिबिम्बको अचल्षुदंशन कहा गया है तथा उस-उस्त दर्शनके आधारपर उस- 
उस इन्द्रियसे होतेवाले मतिज्ञानकों देखने, छूने, चखने, सूघने, सुनने और अनुभव करनेके रूपमे उस-उस 
इन्द्रियका मतिज्ञान कहा गया हैं । 


यहाँ इतना विद्येष समझना चाहिये कि अवग्रह, ईहा, अवाय और धारणाझूप मतिज्ञानमें पदाथथंदर्शन 
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साक्षात्‌ कारण होता है तथा स्मृति, प्रत्यभिज्ञान, तक॑ और अनुमानरूप मतिज्ञानमे तथा श्रृतज्ञानम पदार्थदर्शन ., 
परपरया कारण होता हूँ । इसका आघार यह है कि दर्शन और अवग्रह, ईहा, अवाय अथवा धारणारूप मति- 
ज्ञानोंके मध्य कोई व्यवधान नही है जबकि दर्शन और स्मृतिके मध्य धारणाज्ञानका, दर्शन और प्रत्यभिज्ञानके 
मध्य स्मृतिका, दर्शन और तकके मध्य प्रत्यभिज्ञानका, दर्शन और अनुमानके मध्य तकंका और दर्शन और 
श्रुतज्ञानके मध्य अनुमानज्ञानका व्यवधान रहा करता है। यहा श्रुतसे शब्दजन्य श्रुत लिया गया है--ऐसा 
जानना चाहिये । 


जिन जीवोको अवधिज्ञान होता हैँ उनके उसकी उत्पत्तिमे भी दर्शन कारण होता है, जिसे अवधिदर्शन 
कहते है और केवलज्ञानकी उत्पत्तिमें जो दर्शन कारण होता है उसे केवलदर्शन कहा जाता है | यद्यपि मन - 
पर्ययज्ञान भी दर्शनपुर्बंक ही होता हूँ परन्तु उस दर्शनको कौनसा दर्शन कहा जाय ? इसका उल्लेख मुझे 
आमगममें देखनेको नही मिला हैं। फिर भी मेरा अभिमत हैँ कि मन पर्ययज्ञान मन स्थित आत्मप्रदेशोमें मन - 
पर्ययज्ञानावरणकर्मके क्षयोपशमपुवंक होता है और वह ईहाज्ञानके पश्चात्‌ होता हैं अत हो सकता हैँ कि 
उस दर्शनको मानस दर्शनके रूपमें अचलक्षुदर्शनमे अन्तभृतकर दिया गया हो, विद्वान पाठकोकों इसपर विचार 
करना चाहिये । 


दर्शनोपयोग और ज्ञानोपयोगके विविध नाम और उनका आधार 
(१) यत' दर्शन या दर्शनोपयोगका अथ पूर्वोक्त प्रकारसे आत्मामे पदार्थोका प्रतिविम्बित होना ही हूँ 


अतएव उसे सामान्य अवलोकन या सामान्यग्रहण नामोसे पुकारा जाता है और ज्ञान या ज्ञानोपयोगका अथ 
पूर्वोक्त प्रकारसे आत्माको पदार्थोंका प्रतिभासित होना ही हैं अत उसे विशेष अवलोकन या विशेषग्रहण नामों 
से पुकारा जाता है । यहाँपर वस्त॒के सामान्य अशका प्रतिभास होना दर्शन और विद्येष अशका प्रतिभास होना 
ज्ञान हुं--ऐसा अर्थ सामान्य अवलोकन या सामान्य ग्रहणका और विशेष अवलोकन या_विश्येष ग्रहणका नही ( 
करना चाहिये। <२/१>पदाय क्माजमागान्य क्रय सेप्राता४#/ सतत ४7 (इक [पट 
प्धाए 42343 मपनन आप माल । 
तात्पयं यह है कि उक्त प्रकारके दर्शन या दर्शनोपयोगमें पदार्थका अंवलम्बन होनेसे वह पढार्थावलो- 
कन या पदार्थ ग्रहणरूप तो है फिर भी वह द्रष्टाको अपना सवेदन करानेमें असमर्थ है, और जो अपना संवेदन 
नही करा सकता है वह परका सव्ेदन कैसे करा सकता है ? अत दहंन या दर्शनोपयोगकों सामान्य अवलोकन 
या सामान्य ग्रहण नामोसे पुकारा जाता है। चुकि प्रमाणज्ञानरूप ज्ञान या ज्ञानोपयोगमें स्वपरसवेदकता पायी 
जाती है और अग्रमाणज्ञानरूप ज्ञान या ज्ञानोपयोगमें परसवेदकताका अभाव रहते हुए भी स्वसवेदकता तो 


नियमसे पायी जाती है अत उन्हें विशेष अवलोकन या विशेष ग्रहण नामोसे पुकारा जांता है । 

[. (२) दर्शन या दर्शनोपयोगका अर्थ जब आत्मामे पदा्थका प्रतिविम्बित होना ही है तभी उसे आगममम 

/निराकार शब्दसे पुकारा गया है और ज्ञान या ज्ञानोपयोगका, अर्थ जब आत्माको पदार्थका प्रतिभासित होना ही 

, हैं तभी उसे साकार शब्दसे पुकारा जाता हैं । 

|... इसका भी तात्पये यह है कि उक्त प्रकारके दर्शन या दर्शनोपयोगमें पदार्थका अवलम्बन होते हुए भी 

| स्वसवेदकता और परसवेदकता दोनो ही प्रकारके आकारोका अभाव पाया जाता है अत उसे निराकार शब्दसे 

| पुकारते है। चूकि प्रमाणज्ञानरूप ज्ञान या ज्ञानोपयोगमे स्वपरस्वेदकता पायी जाती है और अप्रमाणज्ञानमें पर- 
संवेदकताका अभाव रहते हुए भी स्वसवेदकता तो नियमसे पायी जाती है अत उन्हें साकार इंब्दसे पुकारते है ॥) 

!( ३) दर्शन या दर्शनोपयोगका अर्थ जब आत्मामे पदार्थंका प्रतिबिम्बित होना ही है तभी उसे आगममें 
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५ बे ७ छः व 
निविकल्पक शब्दसे पुकारते है और ज्ञान या ज्ञानोपयोगका अथ जब आत्माको पदार्थका प्रतिभासित होना ही है | 
तभी उसे सविकल्पक शब्दसे पुकारते हैं । | 


इसका भी तात्पयं यह है कि उक्त प्रकारके दर्शन या दर्शनोपयोगमे पदार्थका अवलम्बन होते हुए भी 
स्वसंवेदकता और परसवेदकता दोनो ही प्रकारके विकल्पोका अभाव पाया जाता है अत उसे निविकल्पक शाब्द- 
से पुकारते हैं । चूंकि प्रमाणज्ञानरूप ज्ञान या ज्ञानोपयोगमे स्वपरसवेदकता पायी जाती है और अप्रमाणज्ञान- 
रूप ज्ञान या ज्ञानोपयोगमे परसवेदकताका अभाव रहते हुए भी स्वसंवेदकता तो नियमसे पायी जाती है अत 
उन्हे सविकल्पक शब्दसे पुकारते है ।[अर्थात्‌ विद्यमान घडेको विषय करनेवाले प्रमाणज्ञानमें “मैं घडेको जानता : 
हैँ” ऐसा विकल्प और “यह घडा है'”” ऐसा विकल्प ज्ञाताको होता है तथा अप्रमाणज्ञानमे भी सीपमे यह ' 
सीप है या चाँदी है” या “यह चादी है'”” अथवा यह कुछ हैँ” ऐसा विकल्प ज्ञाताको होता हैं। परन्तु उक्त | 
प्रकारके दर्शनमें उक्त प्रकार या अन्य प्रकारका कोई विकल्प सभव नही है |! 

(४) इसी प्रकार दर्शन या दर्शंनोपयोगका अर्थ जब आत्मामे पदार्थका प्रतिबिम्बित होना ही है तभी | 
उसे अव्यवसायात्मक शब्दसे पुकारा गया है और ज्ञान या ज्ञानोपयोगका अथ जब आत्माको पदाथंका प्रति- 
भासित हो जाना है तभी उसे व्यवसायात्मक शब्दसे पुकारा जाता है । | हे 

[इसका भी तात्पय यह है कि उक्त दर्शन या दर्शनोपयोगमे पदार्थभा अवलूम्बन होते हुए भी स्वसंवेद- । 
कता और परसवेदकता दोनो ही प्रकारकी व्यवसायात्मकताका अभाव पाया जाता हैं अत उसे अध्यवसायात्मक ॥ 
शुब्दसे पुकारते है। चूकि प्रमाणज्ञानरूप ज्ञान अथवा ज्ञानोपयोगमे स्वपरसवेदकता पायी जाती हैं और' 


अप्रमाणज्ञानरूप ज्ञान या ज्ञानोपयोगमे परसवेदकताका अभाव रहते हुए भी स्वसवेदकता तो नियमसे पायी। 
जाती है अत उन्हें व्यवसायात्मक शब्दसे पुकारा जाता हैं ।] 


यहाँ इतना विशेष समझना चाहिये कि आभममे अप्रमाणज्ञानको जो अव्यवसायी कहा गया है वह इस- 
लिये कहा गया है कि विपयंयज्ञानमें जिस पदाथ का दर्शन होता है उससे भिन्‍न पदाथका ही सादृश्यवशात्‌ । 
बोध होता है, सशयज्ञानमें_जिस पदार्थका दर्शन होता हैं उसका तथा उसके साथ ही उससे भिन्न पदार्थका 
भी सादुश्यवशातू ढुलमिल बोध होता है और अनध्यवसायज्ञानमें तो पदार्थंका दर्शन होते हुए भी अनिर्णाति 
बोध होना स्पष्ट है । ह 
दर्शनोपयोगकी उपयोगात्मकता 


आमगममे दर्शन या दर्शंनोपयोग _ और ज्ञान या ज्ञानोपयोग दोनोको हीं उपयोगात्मक माना गया है ! 
इनमेंसे ज्ञान या _ज्ञानोपयोगको पूर्वोक्त प्रकार विशेष अवलोकन या विश्येष ग्रहण रूप होनेसे तथा साकार 


का या बाम्म्मगहो क बडी. फमाड अममके 


सविकल्पक और व्यवसायात्मक होनेसे उपयोगात्मक मानना तो _निविवाद है, परन्तु दर्शन या दर्शनोपयोगको 
सामान्य अवलोकन या सामान्यग्रहणरूप होनेसे तथा निराकार, निरविकुल्पक और अव्यवसायात्मक होनेसे उप- 
योगात्मक मानना अयुक्त जान पडता है | फिर भी उसे इसलिये उपयोगात्मक माना गया है कि एक इन्द्रियसे 


तथ $०; & हक... >र#पककमनमा 


पदाथका प्रतिबिस्त्र आत्मामे पड लेके अवसरपर अन्य इन्द्रियोसे भी प॒दार्थका प्रतिबिस्ब आत्मामे पडता है और 
इसी प्रकार प्रत्येक इन्द्रियसें एक साथ नाना पदार्थोंका प्रतिविम्ब भी आत्मामे एक साथ पडता हैं। इस इस तरह 
आत्मा नाना इच्द्रियोंस नानापदा्थोका प्रतिविस्बि एक साथ पडने पर भी अथवा एक ही इन्द्रियसे नाना पदार्थों 
का प्रतिबिस्व॒ एक साथ पडनेपर भी उस समय उसी इस्‍न्द्रयसे और उसी पदा्थके आत्मामे पडनेवाले प्रति 

बिम्वकी दशन या दर्दानोपयोग कहना चाहिये, जो अपने प्रभावको अधिकताके कारण उस समय होनेवाले 
पदाथज्ञानमें कारण होता है, क्योकि नाना इच्द्रियोसे नानां पदार्थके तथा एक ही इच्द्रियसे नाना पदार्थोके 


५४ . सरस्वतो-वरवपुत्र पं० बश्मीधर व्याकरणाचाय अभिनसदन-प्रन्य 


प्रतिविम्ब आत्मामें एक साथ पडनेवर भी जल्पन्ष जीवोंकी उसे अवसरबर एक ही इ६च्वियसे एक ही पदाय॑ंका 
बोघ हुना करता है। इस प्रकार आग्रममे पदा्ग्रतिविम्बगामान्यकी वर्शत या दर्क्षनीपयोग ने मावकर 
पदार्थ प्रतिविम्बनिदेषकों ही दर्शन था दर्शनोपयोग स्वीकार किया गया हु 
दर्शनोपयोग ज्ञानापयों गण पृथक है 

-  ग्रद्यपि दर्शनोपयोंग ओर ज्ञानोपयोग दोनों ही उपयोगात्मक है किर दर्शनोपर्योगकों ज्ञानोपयोगसे पृथक 
ही जैनदर्शानमे. स्थान दिया गया हैं। इसका एक कारण तो गह हैँ कि जहा ज्ञानोपयोगको विश्वेष अवछोकत 
या विशेषग्रहणछूप तथा साकार, सविकल्पक और व्यवसायाताक स्वीकार किया गया हूँ वहा दर्शानोपयोगकों 
सामान्य-अभवऊोकन या सामान्यमहणरूप तथा निराहार निर्विकल्पक्र और अव्यवसायात्मक स्वीकार जिया 
गया है!।दसरा कारण यह है कि पूर्वोक्त प्रकार दर्शनोगयोग ज्ञानोपयोगफ़ी उत्तत्तिम कारण होता हैँ । तीसरा 
कारण यह है कि दर्शनोपयोग विद्यमान पदायथंका ही हुआ करता है जबकि ज्ञानोपयोग विद्यमान और सादेश्य- 


अ.. अतायक, 


वद्यात्‌ कदाचित्‌ अविद्यमान पदार्यका भी हुआ करता हैं। चौथा कारण यह हूँ कि दर्शन पदार्यप्रतिविम्भरूप 
होता है जबकि ज्ञान पदार्व॑प्रतिभामरूप होता है । और पाचवा कारण यह है कि आगममे जीवकी भाववती- 
शक्तिके विकासके रूपमें दर्शन और ज्ञान दो पृथक पृथक्‌ हाक्तिया स्त्रीजार की गयी हैं तथा इनको ढकते- 
वाले दर्शनावरण और ज्ञानावरण दो पृथक्‌ पृथक कर्म भी वहा स्गीकार किये गये है जिनके क्षयोपद्मम या क्षय 
से इनका पृथक पथक विकास होता हैं । इन्ही विकसित दर्शनशकिति और ज्ञानशक्तिके पथक पृथक सामान्य 
अवलोकन और विश्ेप अवछोकन करने रूप व्यापारोको ही क्रमश दर्शनोपयोग व ज्ञानोपयोग समझना ज्ञाहिये। 
दोनो उपयोगोके क्रम ओर यौगपद्चयपर विचार 

यद्यपि आत्मामे पदार्थके प्रतिविम्बित होनेका नाम दर्शनोग योग हैँ और वह तवतक विद्य मान रहता हैं 
जबतक जीवको पदार्थज्ञान होता रहता है, परन्तु दर्शनोपयोगकी पुर्वोच्त उपयोगात्मकताको लेकर यदि विचार 
किया जाय तो यही तत्त्व निष्पन्न होता हैँ कि छद्मस्थ जीवोको दर्शनोपयों गके अनन्तर ही ज्ञानोपयोग होता; हैं 
व सर्वज्ञकों दर्शनोपयोग और ज्ञानोपययोग दोनो साथ-साथ ही हुआ करते है । जैसा कि द्रव्यसग्रहकी निम्नलिखित 


गाथासे स्पष्ट हे 


। “दंसणपुन्ब॑ णाण छदुमत्थाण ण दुण्णि उबओगा | 
| जुगवं॑ जम्हा केवलिणाहे जुगव तु ते दो विध्डा” 
अर्थ--छव्स्थ (अल्पन्ञ) जीवोको दर्शनोपयोगपु्वंक अर्थात्‌ दर्शनोपयोगके अनन्तर पदचातु ज्ञानोपयोग 
हुआ करता है क्योकि उनके ये दोनो ज़पयोग एकसाथ नही हुआ करते है लेकिन सर्वज्ञके ये दोनों उपयोग 
एक ही साथ हुआ करते हैं । 
दर्शनोपयोग और ज्ञानोपयोगकी ७छद्यस्थ (अल्पज्ञ) और सर्वज्ञकी अपेक्षासे क्रम और यौगपद्य रूप उपयुक्त 
व्यवस्थाको स्वीकृत कर॒नेका आघार यह है कि स्वञके ज्ञानमे सपूर्ण पदार्थ कालके प्रत्येक क्षणसे विभाजित अपनी- 
अपनी समस्त त्रकालिक पर्यायोके साथ सतत्‌ प्रतिभासित होते रहते हैँ भर्थात्‌ कालका ऐसा एक क्षण भी नही हैं 
जिसमे सम्पुर्ण पदार्थोका अपनी-अपनी उक्त प्रकारकी समस्त त्रैकालिक पर्यायोंके साथ प्रतिभास न होता हो,क्योकि 
उसका (सर्वज्ञका) ज्ञान भी पूर्वोक्‍्त प्रकारके दर्शनका अवलूम्बन लेकर ही उत्पन्त हुआ करता है । यत॒ उसके दर्शन 
और ज्ञानमे सहभावीपना निश्चित हो जाता है । यत॒ अल्पज्ञका ज्ञान विषयीकृत पदार्थंकी क्षणवर्ती पर्यायको 
पकड़नेमं असमर्थ रहता है वय्योकि वह अन्तर्महतुचर्ती पर्यायोकी स्थुलरूपताकों हो सतत_ एक पर्यायके 
रूपमे ग्रहण करता है अत उसके ज्ञानमें क्षणिक विभाजन नही हो पाता हैं। दूसरी बात यह | हैं कि सवशका 


की हैं. +सरशवकक०क न चर च्ी बी सफल, बज लिन चलन 


४ | दर्शन और न्याय : ५५ 


ज्ञान समयके भेदसे पर्रिवर्तित होनेपर भी विषयके भेदसे कभी परिवर्तित नहीं होता है, क्योकि उसका ज्ञान 
प्रथम क्षणमे पदाथोकों जिस रूपमे जानता है उसी रूपमें द्वितीयादि क्षणोमे भी जानता है । परन्तु अल्पज्ञका 
जान विषयभेदके आधारपर सतत परिवर्तित होता रहता है । अर्थात्‌ अल्पज्ञको कभी किसी इन्द्रियद्वारा किसी 
रूपमें प॒दार्थज्ञान होता हैं और कभी किसी इच्द्रियद्वारा किसी रूपमे पदार्थज्ञान होता हैं। इसी प्रकार एक ही 
इन्द्रियसे कभी किसी रूपभे पदार्थज्ञान होता है और कभी किसी रूपमें पदार्थज्ञान होता हैं। पदार्थज्ञानको' 
यह स्थिति अल्पज्ञके दर्शनोपयोगमे परिवरतंन माननेके लिये बाध्य कर देती है । तीसरी बात, जैसी कि पूर्वमे 
स्पष्टकी गयी है, यह है कि आत्मामे पडने वाले पदार्थ प्रतिविम्बसामान्यका नाम्‌ दर्शनोपयोग नही है किन्तु 
आत्मामें पड़ने वाले पदार्थ प्रतिविम्बविशेपका नाम ही दर्शनोपयोग है अर्थात्‌ ज्ञानोपयोगकी उत्पत्तिके कारणभत 
आत्म पडलेवाले पदाथंप्रतिबिम्बका नाम ही दर्शनोपयोग है । इस प्रकार इन आधारोसे अल्पज्ञके दर्शनो- 
पयोग और ज्ञानोपयोगमे दोनोकी उपयोगात्मकता और कार्यकारणभावके आधारपर दोनोमे क्रम सिद्ध हो 
जाता हें । अर्थात्‌ विशेषग्र हणके अवसरपर सामान्‍्यग्र हणवी स्थिति उपयोगात्मकताके आधारपर क्षीण हो. जात 
हैं और कार्यकारणभावके आधारपर जैसे कपायका पूर्णरूपेण उपशम अथवा क्षय दशवें गुणस्थानके अन्त समय 
में मानकर उसके अनन्तर समयमे उपशान्तमोह नामक एकादश गृणस्थानकी अथवा क्षीणमोह नामक द्वादश 
गुणस्थानकी व्यवस्थाकों आगममे स्वीकार किया गया है वैसे हो अल्पज्ञके दर्शंनोपयोग और ज्ञानोपयोगके क्रम- 
को स्वीकार करना चाहिये तथा जैसे कधायके उपदम व क्षयके साथ आत्माकी उपशान्तमोहरूप अवस्थाके 
व्‌ क्षीणमोहरूप अवस्थाके सदभावकी अपेक्षा क्षणभेद नही हैं वैसा ही क्षणभेद सद्भावकी अपेक्षा अल्पन्ञके 
दर्शनोपयोग और ज्ञानोपयोगमें नही है। अर्थात्‌ ज्ञानोपयोगके साथ दर्शनोपयोगका यदि सद्भाव न स्वीकार 
किया जाय तो ज्ञानोपयोगका आधार समाप्त हो जानेसे ज्ञानोपयोगका ही अभाव हो जायगा । 


दर्शनोपयोगका महत्त्व 


अकीीई+? 


यद्यपि पू्वके विवेचनसे ज्ञानोपयोगके समान दर्शनोपयोगका महत्त्व स्पष्ट हो जाता है। फिर भी यहाँ 

अनेक प्रकारसे दर्शनोपयोगका महत्त्व स्पष्ट किया जा रहा है । 
| ज्ञान या ज्ञानोपयोपके अवस्थाओके भेदके आधार॒पर आगममे पूर्वोक्त प्रकार अवग्रह, ईहा, अवाय 

धारणा, स्मृति, प्रत्यभिज्ञान, तक, अनुमान, श्रुत, अवधि, मन पर्यय और केवलके भेदसे बारह भेद बतलाये 
गये हैं और इन सबको प्रत्यक्ष और परोक्षके नामसे दो वर्गोम' गर्भित कर दिया गया हैं । ! हर 

अब यहाँ प्रइन उपस्थित होता हैं कि एक ज्ञान प्रत्यक्ष और दूसरा परोक्ष क्यो है ? इस प्रदनके 
समाधान स्वरूप आगममे जो कुछ प्रतिपादित है उसका सार यह हैं कि सब जीवोमें परदार्थीके जाननेकी जो 
शक्तित विद्यमान है उसके आधारपर ही प्रत्येक जीव पदार्थोका बोध किया करता है, जिस बोघका फल प्रवृत्ति, 
निवृत्ति अथवा उपेक्षाके रूपमे जीवको प्राप्त होता हैं। पदार्थोका बोध सामान्यतया मतिज्ञान, श्रतज्ञान 
अवधिज्ञान, मन पर्ययज्ञान और केवलज्ञानके भेदसे पाँच प्रकारका होता हैं। मतिज्ञानमे स्पर्शन, रसना, 
नासिका, नेत्र और कर्ण इन पाँच इन्द्रियो अथवा मनकी सहायता अपेक्षित रहा करती है । श्रतज्ञान केवल मन- 


मक्का. डक 
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की सहायतासे ही उत्पन्न' हुआ करता है तथा अवधि, मत्त प्यय और केवल ये तीन ज्ञान इन्द्रिय अथवा मनकी 
सहायताकी अपेक्षा किये बिना ही उत्पन्न हुआ करते हैं । ' 
ज्ञानके उपयु कत बारह भेदोमे अवग्रह, ईहा, अवाय, धारणा, स्मृति, प्रत्यभिज्ञान, तके और अनुमान 
'नर्क उपयु क्त बारह भेद। ] पन् 


इन सबको मतिज्ञानमे अन्तभंत कर दिया _गया है तथा शेष श्रत, अवधि, मन पर्यंय और केवल ये चार 
ज़ततन्र ज्ञान हैं। इनमेसे अवधि, मन पर्यय और केवल ये तीन ज्ञान स्वंथा प्रत्यक्ष है, स्मृति, प्रत्यभिज्ञान, तक, 


५६ . सरस्यतो-यरवपुत्र पं० बंशोपर व्याफरणाचाय अभिनन्वन-प्रत्प 


अनुमान ओर श्रूत मे पाँच ज्ञान सर्वया परोदा ६ तथा जअबग्रह, ईंड़ा, अयाय और प्रारणा ये चार ज्ञान 
फथचित्‌ प्रत्यक्ष हूँ सौर फथमित्‌ १रोक है का 
अत्र मर्द ये प्रदव उपस्यित होते 6 कि मतिशानके भेद स्मृति, प्रत्यक्रिजञान, सह जोर अनुमान तथा 
श्रुतज्ञान ये सब सर्चया परोज् क्‍्यो हूं ? तबा अवधि, मन वर्यंध जोर फैयड ये शान सर्वया प्रत्मक्ष गर्यी हूँ 
व इसी प्रकार मतिज्ञानके ही भेद अबग्रह, ईहा, अवाय मोर धारणा ये ज्ञान कंथचित प्रत्यक्ष और कयनित्‌ 
' परोक्ष क्यों हैं २ 
इन प्रदतोफा समाधान गढ़ है कि आगममे प्रत्यक्ष ओर परोक्ष बद्धोएँ दो-दो अर्थ स्वोकार किये गये 
हू । अर्थात्‌ एक प्रत्यक्ष तो वह ज्ञान हैं जो इन्द्रिय अबबा मनी सह्ामताफ़ी अपेक्षा क्रियें बिना ही होता 
हैं ओर दूसरा प्रत्यद्ष वह शान हैँ जिसमें पदार्थक्षा प्िज्द ( साक्षात्त्वार ) रुप बोष होता हैं। इसो 
प्रकार एक परोक्ष तो वह ज्ञान है जो इच्द्रिय अथवा मनको राहामतासे होता है और दूसरा परोदा वह ज्ञान 
हैं जिसमें पदायंक्रा अविद्दद (असाक्षात्कार) रूप बोघ होता हैं । 
'अत्यक्ष और परीक्षके उक्त लक्षणोमेसे पहुछा-्पटला छक्षण तो करणानुयोगकों पिशुद्ध आध्यात्मिक 
पद्धतिके आधारपर निश्चित फिया गया है और दृसरा-दूसरा लक्षण द्रब्यानुयोगकी नत्त्वप्रतिपादक पद्धतिके 
आधारपर निरद्दिचत किया गया हैं। पहला-पहला छक्षण तो ज्ञानोंकी स्वाघोनता वर पराधीनता वतलाता है 
ओर दुसरा-दुसरा लक्षण ज्ञानोके तथ्यात्मक स्वरूपका प्रतिपादन करता हैं ।' 

/ इस विवेचनके आधारपर में यह कहना चाहता हूँ कि स्मृति, प्रत्यभिज्ञान, तक, अनुमान और श्रुत ये 
सभी ज्ञान इन्द्रिय अथवा मनकी सहायतासे उत्पन्न होनेंके आधघारपर पराधोन होनेके कारण करणानुयोगकी 
विशद्ध आध्यात्मिकद्प्टिसे भी परोक्ष हैँ व्‌ इनमें पदार्यक्रा अविशद ( असाक्षात्कार ) रुप बोघ होनेके कारण 
द्रव्यानुयोगकी तथ्यात्मकस्वरूप-प्रतिपादनदुष्टिसे भी परोक्ष हैं, अत सबवंया परोक्ष हैं ।' इसी तरह अवधि 
स्वाघीन होनेके कारण करणानुयोगकी विशुद्ध आध्यात्मिव दृष्टिसे भी प्रत्यक्ष है व इनमें पदार्थका विशद 
(साक्षात्कार) रूप बोघ होनेके कारण द्रव्यानुयोगकी तथ्यात्मकस्वरूप-प्रतिपादनदृध्टिसे भी प्रत्यक्ष हैं, अंत 
सर्वथा प्रत्यक्ष हैँ।|लिकिन अवग्रह, ईहा, अवाय और घारुणा ये चार ज्ञान इन्द्रिय अथवा मनकी ' ध्ह्ायतासे 
उत्पन्न होनेके आधारपर प्राधीन होनेके कारण करणानुयोगकी विशुद्ध आध्यात्मिक दृष्टिसे जहाँ परोक्ष हूँ 

/ वहाँ इनमें पदार्थका विशद (साक्षात्कार) रूप बोध होनेके कारण द्रव्यानुयोगकी तथ्यात्मकस्वरूप-अतिपादनदृष्टि 
से प्रत्यक्ष है, अत कथचित्‌ परोक्ष और कथचित्‌ प्रत्यक्ष हैँ। / 


यहाँपर यदि यह प्रइन किया जाय कि पदार्थका विशद्‌ (साक्षत्कार) रूप बोध क्या हैं ? और पदार्थ 
का अविशद (असाक्षात्कार) रूप बोध क्या है ? तो इसका समाधान यह है कि जिस बोधमें_पदार्थदर्शनि 
साक्षात्‌ कारण होता है वह बोध पदार्थंका स्पष्ट बोध होनेके आघारपर विशद ([ साक्षात्कार ) रूप बोध 
कहलाता है और जिस बोधमे पदार्थंदर्दान साक्षात्‌ कारण न होकर परपरथा कारण होता है वह बोध परदार्थका 
अस्पष्ट बोध होनेके आधारपर अवशिद (असाक्षात्कार) रूप बोध कहलाता है और यह बात पूर्वमे बतलायी जा 
चुकी हैं कि पदार्थका विशद (साक्षात्कार) रूप बोघ ही प्रत्यक्ष है और पदार्थवा अधिशद (असाक्षात्कार) रूप 
बोध ही परोक्ष है |यिंत अवग्रह, ईहा, भवाय और घारणारूप मतिज्ञानोमे व अवधि, मन पर्यय और केवलरूप 
ज्ञानोमे पदार्थदर्शन साक्षात्‌ कारण होता है, इसलिये इस दृष्टिसे ये सब ज्ञान प्रत्यक्ष कहलाते है और यत 


स्मृति, प्रत्यभिज्ञान, तक॑ तथा-अनुमानरूप मतिज्ञानोमे व श्रुतज्ञानमें पदाय॑दर्शन साक्षात्‌ कारण नहीं होकर 
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परपरया कारण होता है क्योकि दर्शन और इन ज्ञानोंके मध्य अन्य ज्ञानोका व्यवधान रहा करता है जैसा कि ) 
पूव॑र्से बतलाया जा चुका है कि दर्शन और स्पमृतिके मध्य धारणाज्ञानका व्यवधान होता हैँ क्योकि स्मृत्ति- । 
ज्ञान धारणाज्ञानपूर्वक होता है, दर्शन और प्रत्यभिज्ञानके मध्य धारणाज्ञानके अनन्तर पद्चात्‌ होनेवाले 
स्मृतिज्ञानका व्यवधान रहा करता है क्योकि प्रत्यभिज्ञान स्मृतिज्ञान पूर्वक होता है, दर्शन और तक ज्ञानके | 
मध्य स्मृतिज्ञानके अनन्तर परचात होने बाले प्रत्यभिज्ञानका व्यवधान रहता है क्योकि तकंज्ञान प्रत्यभिज्ञान | 
परवंक होता है, दर्शन और अनुमान ज्ञानके मध्य प्रत्यभिज्ञानके अनन्तर पश्चात होने वाले तक ज्ञानका व्यवधान 
रहता है क्योकि अनुमानज्ञान तकज्ञान पूवंक होता है और दर्शन और श्रृतज्ञानके मध्य तक ज्ञानके अनन्तर ' 
पश्चात्‌ होनेवाले अनुमान ज्ञानका व्यवधान रहता है क्योकि श्रुत्तज्ञान अनुमान पूर्वक होता है, इसलिये थे स्मृति | 
आदि ज्ञान इस दृष्टिसे परोक्ष कहलाते है। # 


! इस विवेचनसे यह बात बात अत्यन्त स्पष्ट हो जातो हैँ कि एक तो पदाथद्शन पदार्थज्ञानमें अनि- 
वार्य कारण होता है और दूसरे पदार्थदर्शनको साक्षात्‌ कारणता पदार्थ ज्ञानको प्रत्यक्ष(का और पदार्थदर्शनकी 
असाक्षात्‌ कारणता अर्थात्‌ परपरया कारणता पदाथ ज्ञानकी परोक्षताका आधार है, इसलिये दर्शनोपयोगका 
महत्त्व प्रस्थापित हो जाता हैं और तब इस प्रश्नका भी समाधान हो जाता है। कि एक ज्ञान प्रत्यक्ष और 
दूसरा ज्ञान परोक्ष क्यो है ?। 


अब यहाँ पर एक बात और विचारणीय रह जाती है कि जिस प्रकार दर्शन ओर स्मृति, प्रत्यभिज्ञान 
तक, अनुमान और श्रतनामके ज्ञानोके मध्य पुर्वोक्त प्रकार यथासम्भव धारणा आदि ज्ञानोका व्यवधान रहता 
है उसी प्रकार जब ईहाज्ञान अवग्रहपूर्वक होता है, अवायज्ञान ईहाज्ञानपुर्वक होता है और घारणाज्ञान अवाय- 
ज्ञानपूर्वक होता हैं, तथा इसी प्रकार मन पर्ययज्ञान भी ईहाज्ञानपूवंक ही होता हैं तो अवग्रह, ईहा, अवाय 
और धारणाज्ञानोमें तथा मन पर्ययज्ञानमे भी दशनके साथ यथासम्भव अन्य ज्ञानोका व्यवधान सिद्ध हो जाने 
से इन्हे प्रत्यक्ष कैसे कहा जा सकता है ? 


इसका उत्तर यह है कि यद्यपि ईहाज्ञानमे अवग्रहज्ञानकी कारणता, अवायज्ञानमें ईहाज्ञानकी कार- 
णता, धारणाज्ञानमें अवायज्ञानकी कारणता और मन पयंयज्ञानमे भी ईहाज्ञानकी कारणता विद्यः्मान है अर्थात्‌ 
ये सब ज्ञान इनके पदचात ही होते है फिर भी पूर्वोक्त दर्शन इन ज्ञानोमे साक्षात्‌ ही कारण होता है अर्थात्‌ 
दर्शन और इन ज्ञानोके मध्य वे अवग्रह आदि ज्ञान व्यवधानकारक नही होते है इसलिये इन ज्ञानोमे दर्शन- 
को साक्षात्‌ कारणताकी सिद्धिमे कोई बाधा नही उत्पन्न होती है । अत. इन ज्ञानोकी प्रत्यक्षतामे भी इस 
दृष्टिसे कोई बाघा नही उत्पन्न होती है । 


यहाँ प्रसंगवश मैं इतना और कह देना चाहता हूँ कि कही-कही (अभ्यस्तदद्यामे) अवग्रहज्ञान 
अवायात्मक रूपमें ही उत्पन्त होता है और कही-कही (अनम्यस्त दशामे) अवग्रहज्ञानके पश्चात्‌ सशय उत्पन्न 
होने पर ईशाज्ञान उत्पन्न होता है और तब वह अवग्रहज्ञान अवायज्ञानका रूप घारण करता है। 


है५ 


जेनदर्शनमें दर्शनोपयोगका स्थान 


वीदद्नमें वणित पत्यदा और उैगदयँनग पणित दर्शनों योग दोसो के स्वर / रद फेंगेय साम्य 
पाया जाता दे । उेहिन बोयदर्धानमें जठ़ोँ उसके माने हुए अत्यक्षयों प्रमाण मान या बचा ₹ बढ़ीं जैसदर्गनओ 
दर्शनोपयोग रो प्रमाणवा और अप्रमाणताओे दायरेध परे रुगा गया दे, लोहि जसदर्सनरं स्वपर्च्यपगामों हो 
प्रमाण माना गया है सर जो व्यवसायी होने हुए भी परवब्ययसाथों नही 2 उसे # पत्र गाना गया है । दे 
दोनों प्रशारशे अनस्याएँ शानोययोगकी ही दुआ हूरनों ई, जा. भानोंगोग नो अमर और अप्रम्माणहछय द्वोता 
है लेफिन दर्शनोपयोगगे स्वपरव्ययतायात्मऊ्ता झा सवा जनाय बावा जाता &, आठः उस नतो प्रमाण प्र्द् 
सहते हूँ और ने अप्रगाण ही कद सहते & । फिर भी शानोगयोगऱी उलस्षित् अति सर्य हार दने गे वजहसे 
दर्शनोपयोगड़ा महत्त्व जैनदर्शनम कम नहीं भोफा गया / । 

विषयको जैनर्नि्में छह प्रफारफे प्योगे परिमगल कर दिया गया #--(£) अवनी-अपनी स्वनंद पत्ता 
वाले अनन्त जीव द्रव्य, (२) अणु और स्#न्ध (पिउ) दो भेदरूप जमत्न दुगलतब्य, (३) एक परत्ृदरन्‍्य, 
(४) एक अपमंद्रव्य, (५) अपनी-अपनो स्वतत्न वत्तावाके असंहयान काउद्रन्य और (६) एफ आाफाशदवप । 
इन सब द्रव्यों तो समुदायतुपसे बरिदव नामसे पुछादा जाता है क्योकि इनके अनिरिक्त पिश्यमे फुछ धेष नहीं 
रह जाता हैं और विश्वकों जगतू इसलिये कहने है कयोफि मे सत्र अपने-अपने स्यल्यकफ्री ने छोड़ते हुए परिण- 
मनशील हूँ। ये सब द्रव्य प्रतितमय अपने-अपने नियत स्वभाव अनुर्य कार्य करते रहते 2-आहादद्धव्य 
समस्त द्रव्योफो सतत अपने अन्दर नमाये हुए हूँ, सभी कालद्वव्य समस्त द्रव्योंकों प्रतित्षण उनकी अपनों 
सभाव्य पर्यायोके रूपमे पलटाते रहते हैं, धर्मंद्रव्य सभी गोव ओर पुदुगलू द्रब्योको हेलन-चलनरूप क्रिया 
करते समय उस क्रियामे सतत सहायक होता रहता है, अधमंद्रव्य उन सभी जोब ओर पुद्यल द्रब्योफ़ो उक्त 
हलन-चलनहृप क्रियाफ़ी चन्द्र करते समय उसमें सतत सहायक दीना रहता है, सभी पुद्‌गल द्रव्य अशुद्ध जीव- 
द्रव्योके साथ और परस्पर एक दूसरे पुदुगलद्रव्योके माय सतत मिलते और विछुडने रहने हैं तथा सभी जोव- 
द्रव्य सम्पूर्ण द्रव्योफ़ी अपनी-अपनी घोग्यताके विफासके अनुमार स्वंदा देखते और जानते रहते हूं । जीवोजी 
इस देखनेरूप प्रवृत्तिको हो जैनागममे दर्शनोपयोग और जानने हूप प्रवृत्तिकों ज्ञानोपयोग कहां गया है। इन 
दोनो उपग्रोगोमें अविनाभावरूप सबन्ध पाया जाता हूँ क्षर्यात्‌ प्रत्येक पदार्थफ्े ज्ञ निर्मे उस पदार्थका दर्शाते 
कारण हुआ करता है । इसाहिये प्रत्येक जीवमे ज्ञानोपयोगके साथ दर्रनोपयोगकी सत्ता जैनदर्शनमे स्वीकार को 
गयी हैं। परन्तु साथ हो आमरमग्रन्थोमे यह बात भी बतलायी गयी है कि सर्वश्नजीवके दरश्नोपयोग और 
ज्ञानोपयोग दोनो एक साथ होते रहते हैँ और अल्पज्ञजीवके दर्शनोपयोगके अनन्तर ज्ञानोपपोग हुआ करता 
हैँ अर्थात्‌ उसके दर्शतोपयोगकी दक्षामे ज्ञानोपयोग उत्पन्न नही होता हैं और ज्ञानोपयोगकी दद्षामे दर्शनोप- 
योग समाप्त हो जाता हैं । 


बहुत कुछ सोचनेके वाद मैं इस निष्कपंपर पहुँचा कि स्वंत़्की तरह अल्पज्ञोके भी दर्शनोपयोग और 
ज्ञानोपयोग दोनोकीो एक ही साथ उत्पत्ति और अवस्थिति होनी चाहिये, अन्यथा दोनोमें कार्यक्रारण भावकी 
व्यवस्था नही वन सकती है क्योकि कारणके सद्भावमें ही कार्य हुआ करता है कारणके अभावमे नही, इसलिये 
 अल्पत्नजोवके दर्शनके अनन्तर ज्ञान होता है” यह कल्पना अर्वाचोन जान पडती है, जैनदर्शनकी यह मौलिक 
बात नही है। यदि कहा जाय कि “द्रव्यक्री पूर्वपर्याय उत्तरपर्यायमें कारण हुआ करतो हू और दर्शनोपयोग 
अल्पज्ञजोवकी पूर्वपर्याय ज्ञानोपयोग उसकी उत्तरपर्याय ही तो है, अत उक्त का्यंकारणभावमे कोई विरोध 
नही हैं”, तो ऐसा माननेपर यह आपत्ति उपस्थित की जा सकती हैं कि स्वज्ञके दर्शनोपयोग और ज्ञानोपयोगमें 
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भी क्रमसे पूर्वपर्याय और उत्तरपर्यायका रूप स्वीकार करना चाहिये । यदि सर्वज्ञकी सर्वज्ञताकी समाप्तिके 
भयसे उसके दर्शनोपयोग और ज्ञानोपयोगमे क्रमसे पूव॑पर्याय और उत्तरपर्यायका रूप नहीं स्वीकार करके 
दोनोकी एक ही साथ उत्पत्ति और अवस्थिति स्वीकार कर ली जाती है तो दर्शनोपयोग और ज्ञानोपयोगमे 
क्रमसे पूव॑पर्यायता और उत्तरपर्यायताका अभाव निश्चित हो जानेकी वजहसे अल्पज्ञके दर्शनोपयोगको उसकी 
पूव॑पर्याय और ज्ञानोपयोगको उसकी उत्तरपर्याय कैसे कहा जा सकता है ? 
वास्तवमें जीवकी देखने और जानने रूप दो पृथक-पृथक्‌ शक्तियाँ हैं। यही सबब है कि दोनो 
शक्तियोको ढकनेवाले दर्शनावरण और ज्ञानावरण दो पृथक-पुथक्‌ कर्मजैन कमसिद्धान्तमे स्वीकार किये 
गये है । इन्ही दोनो शक्तियोके पुथक-प्थक्‌ विकास ही दर्शनोपयोग और ज्ञानोपयोगके नामसे पुकारे जाते हैं, 
इसलिये दर्शनोपयोगको जीवकी पूर्वपर्याय और ज्ञानोपयोगको उसकी उत्तरपर्याय मानना अयुक्त है। यदि ये 
दोनो एक ही शक्तिके दो विकास होते, तो इन्हे अवश्य ही पूर्वपर्याय और उत्तरपर्यायके रूपमे स्वीकार किया 
जा सकता था परन्तु पूर्वोकत प्रकारसे न तो ये एक ही शक्तिके दो विकास सिद्ध होते है और न इन्हे एक 
हो शक्तिके दो विकासके रूपमे स्वीकार ही किया गया है इसलिये जब दर्शनोपयोग और ज्ञानोपयोगमे कार्य- 
कारणभाव मान्य है तो सर्वज्ञकी तरह अल्पज्ञोमे भी इनका एक ही साथ सदुभाव रहना उपयुक्त हैं ? 
शुका--सर्वेज्ञके दर्शन और ज्ञान सवंथा निरावरण हो जानेकी वजहसे अपने आपमे परिपूर्ण और 
परावलंबनसे रहित है अत- दर्शनोपयोग और ज्ञानोपयोग दोनोके एक साथ होने या रहनेमे कोई बाधा नही 
आती है । परन्तु अल्पन्ञके दर्शन और ज्ञान जब अपने आपमे पृणंतारहित एवं यथायोग्य समान परावलम्बी 
पाये जाते हैं तो उनका एक साथ पैदा होना या रहना कैसे संभव हो सकता है ? अत. सर्वज्ञके एक साथ दोनो 
उपयोगोका सदुभाव मानना और अल्पज्ञके दोनोका एक साथ अभाव स्वीकार करना अयुकत नही हैं ? 
समाधान--यदि जीवमे दो उपयोग एक साथ रहनेकी योग्यता है तो अल्पज्ञता उसमें बाधक नही ही 
सकती हैं और यदि जीवमें दो उपयोग एक साथ रहनेकी योग्यता नही है तो सर्वज्ता उसमें साधक नही हो 
सकती हैं । जैसे एक ही दर्शनशक्ति या ज्ञानशक्तिके विकास स्वरूप दो उपयोग एक साथ रहनेकी योग्यता 
जीवमे नही है तो इस प्रकारके दो उपयोग एक साथ सर्वज्ञमे भी सभव नही हो सकते है । इसका मतलब यह 
हुआ कि सर्वज्ञके भी प्रतिक्षण जो सपूर्ण पदार्थोका दर्शन और ज्ञान होता रहता हैं वह दर्शन और ज्ञान अनन्त 
पदार्थोंका होते हुए भी पृथक्‌-पृथक्‌ अनन्त उपयोग रूप नही होता, अपितु अनन्त पदार्थोंकी विपय करनेवाला 
एक ही दर्शेनहूप उपयोग और एक ही ज्ञानरूप उपयोग होता हैं । इसी प्रकार जीवकी एक ही श्रद्धाशक्ति, 
एक ही चारित्रशक्ति, एक ही सुखशक्ति, एक ही वीयंशक्ति आदि अनन्त शक्तियोका पृथकू-पुथक्‌ दो तरहका 
विकास सर्वज्ञके भी एक साथ सभव नही है । परन्तु जी वमें अनन्त प्रकारकी उक्त जितनी शवितियाँ पायी जातो 
है वे सब अपने-अपने पृथक्‌ू-पुथक एक-एक विकसित रूपमे स्वज्ञ और अल्पज्ञ सव अवस्थाओमे एक साथ 
पायी जाती है और पायी जाना उचित भी हैँ क्योकि जो भी शक्ति अपने किसी एक विकसित रूपके साथ एक 
अवस्थामें नही पायी जायगी, तो उस शक्तिका जीवकी सब अवस्थाओमे अभाव मानना अनिवाय॑ हो जायगा । 
इसलिये सर्वज्को तरह अल्पज्ञ जीवमे जब ज्ञानशक्तिके किसी-त-किसी विकसित रूपके साथ श्रद्धाशविति, 
चारित्रशक्ति, सुखशबिति, वीर्यशक्ति आदि अनन्त शक्तियोका अपना अपना कोई-न-कोई विकसित रूप सर्वदा 
विद्यमान रहता ही है, तो इन सबके साथ दर्शनशक्तिका भी कोई-न-कोई विकसित रूप उसमे अवश्य ही सवंदा 
विद्यमान रहना चाहिये । जोवकी प्रत्येक शक्तिका इस प्रकार अपने अपने किसी-न-किसी विकसित रूपमें रहने 
का नाम ही उपयोग हैँ) यहापर यह बात भी ध्यानमें रखना आवश्यक है कि जिस प्रकार सर्वज्ञके केवलज्ञान- 
में केवलंदशन कारण हुआ करता है उसी प्रकार अल्पज्ञके अवधिज्ञानमे अवधिदर्शनकों तथा उस उस इन्द्रियसे 


६० सरस्वती-वरंवपुत्र पं० बंशीधर व्याकरणाचाय अभिननन्‍्वन-प्रन्य 


होनेवाले मतिज्ञानमे उस उस इन्द्रियसे होनेवाले द्शनको ही कारण माना गया हैं। यदि भिन्‍न समयका दर्शन 
भिन्‍न समयके ज्ञानमे कारण माना जाता हैँ तो “अमुक प्रकारके ज्ञानमे अमुक प्रकारका दर्शन ही कारण होता 
है” इस प्रकारका प्रतिनियत कार्यकारणभाव अल्पन्ञके द्नोपयोग और ज्ञानौपयोगमे नहीं त्रन सकता हैं, 
क्योकि फिर तो अवधिदर्शनके बाद भी मतिज्ञान हो जाना चाहिए और चक्षुदशंन तथा अचक्षुदर्शनके वाद 
भी अवधिज्ञान हो जाना चाहिए । लेकिन जब ऐसा अप्रतिनियत कार्यकारणभाव न तो सभव हैं और न माना 
ही गया हूँ तो इसका आशय यही हूँ कि अल्पज्ञजीवके भी दर्शनके सद्भावमे ही ज्ञान हुआ करता है, दशनके 
अनन्तर उसके अभावमे नहीं । 
शका--द्शंनोपयोगको आगममे सामान्यग्रहण, निराकार, निविकल्पक और अव्यवसायात्मक तथा 
ज्ञानोपययोगकोी विशेषग्रहण, साकार, सविकल्पक और व्यवसायात्मक स्वीकार किया गया हैं, अत परस्पर 
विरोधपना होनेकी वजहसे दर्शन और ज्ञानका एक कालमे सद्भाव मानना अयुक्‍त है ? 
समाधान--उकक्‍्त प्रकारका विरोधीपना जब सर्वेज्षके दशन और ज्ञानके अन्दर भी विद्यमान है और 
फिर भी उसके दर्शन और ज्ञान साथ-साथ एक ही कालमें उत्पन्न होते और अवस्थित रहते है तो इसका 
आशय यही है कि दर्शन और ज्ञानका उक्त प्रकारका विरोधीपना उनके एक कालमें एकसाथ उत्पन्न होने या 
रहनेमें बाधक नही होता है । यदि कहा जाय कि वास्तवमें सर्वज्ञके सवंदा सिर्फ ज्ञानोपयोग ही रहता है--उसके 
दर्शनका अद्भाव तो केवल उपचार मात्र है तो इस तरहसे फिर जीवमें ज्ञानशक्तिसे पृथक्‌ दर्शननामकी एक 
शक्ति और उसके आवारक स्वतत्र दर्शनावरणकर्मको स्वीकार करनेकी आवश्यकता ही क्या रह जाती हैं ? 
इसलिये दर्शंनोपयोगके सामान्‍्यग्रहण आदि और ज्ञानोपयोगके विशेषग्रहण आदि सकेतोका ठीक-ठीक अर्थ न 
समझ सकनेके कारण हो यह भ्रम पैदा हो गया हूँ कि दर्शन और ज्ञान परस्पर विरोधी हैँ । अत इस भअ्रमका 
निराकरण करनेके लिये यहाँपर उक्त सकेतोंके अर्थथर तथा दर्शनके स्वरूपपर दृष्टि डाल लेना आवश्यक हैं-- 
वर्तमानमे दर्शनके निम्नलिखित अर्थ प्रचलित हँ-- 
१ वस्तुविशेषका बोधरहित “हे” इत्याकारक मानका नाम दर्शन है । 
२ पहले पदाथंसे उपयोग हटनेके बाद जबतक दूसरे पदार्थसे उपयोग नही जुड जाता, इस अन्तराल 
में जो केवल आत्मबोध हुआ करता हैँ उसको दर्शन समझना चाहिये । 
३ उक्त प्रकारके अन्तरालमे चैत्तन्यकी जो अनुपयुक्त अवस्था रहती है उसका नाम दर्शन है । 
दर्शनके उक्त प्रचलित अर्थोमेंसे पहले और दूसरे प्रकारके अर्थ इसलिये गलत है कि उक्त अर्थोके 
स्वीकार करनेसे दर्शंन भी ज्ञानकी तरह सविकल्पक, साकार और व्यवसायात्मक हो जायगा । तीसरा अर्थ 
इसलिये गलत है कि ऐसा कोई क्षण नही, जिसमें चैतन्य अनुपयुक्त अवस्थामें रहता हो । साथ ही अनुपयुकत 
चैतन्यको द्ंनोपयोग माननेसे दर्शानकी उपयोगात्मकता समाप्त हो जायगी । तीसरे अनुपयुक्त चैतन्यको दशेन 


और, उपयुक्त चैतन्यको ज्ञान स्वीकार कर लेनेसे द्शंनावरणकर्मका पृथक्‌ अस्तित्व स्वीकार करना असगत हो 
जायगा । 
मेरे मतसे दर्शनका अर्थ हैँ आत्मप्रदेशोमें ज्ञेग पदार्थके आकारका आ जाना । इस प्रकार जिस कालमें 


जिस ज्ञेय पदार्थथा आकार आमोद आत्मप्रदेशोमोें आता है उस कालमे उस पदार्थंका ही बोध हुआ करता है, 
सर्वज्षके द्शंनावरणकमंका संवंथा क्षय हो जानेके सबबसे समस्त आत्मप्रदेशोमे सपूर्ण पदार्थ प्रतिक्षण स्वभावत 
प्रतिबिम्बित होते रहते हैं। अत सर्वज्ञको प्रतिक्षण सपूर्ण पदार्थोका ज्ञान होता रहता हैँ। लेकिन अल्पज्ञके आत्म- 
प्रदेशोमें ज्ञेग पदार्थंका प्रतिविम्वित होना निमित्ताघीन है अर्थात्‌ प्रतिनियत पदा्थोंका प्रतिनियत इन्द्रिय द्वारा 
प्रतिनियत आत्मप्रदेशोमे जब-जब आकार आता है तब-तब उस-उस इद्रिय द्वारा उन-उन्त पदाथोका मतिज्ञान हुआ 
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करता है और तब दर्शनको भी उस-उस इच्द्रियका दर्शन कहा जाता है। श्रुतज्ञान मतिज्ञानपुृवंक हुआ करता 
है, अत' उसके लिये दर्शंनके सज्भावकी आवश्यकता नही रहती है । अवधिज्ञानमें दर्शनकी आवश्यकता रहती हूँ 
अर्थात्‌ प्रतिनियत आत्मप्रदेशोमे प्रतिनियत पदार्थका बिना इन्द्रियोकी सहायताके जो प्रतिबिम्ब आता है उसके 
संद्भावमे अवधिज्ञान हुआ करता है ऐसे प्रतिबिम्बको अवधिदशंन कहते है । मन पर्ययज्ञान ईहामतिज्ञान पुवक 
हुआ करता है, अत ईहामतिज्ञानमे जिस दर्शनकी अपेक्षा रहती है वही दर्शन मन पर्यंयज्ञानके समय विद्यमान 
रहता है । 

इस विवेचनका निष्कर्ष यह है कि--- 

£. एक पदार्थ या नाना अथवा सपूर्ण पदार्थोका आत्मप्रदेशोमे इन्द्रिय आदि निमित्तसापेक्ष अथवा 
निमित्तकी अपेक्षारहित प्रतिबिम्बित होना ही दर्शन कहलाता है । 


२. इस प्रकारके दर्शंनके सद्भावमे ही सर्वज्ञ और अल्पन्न दोनों तरहके जीवोको पदार्थज्ञान हुआ 
करता है अन्यथा नही । 


३ प्रतिनियत दर्शन ही प्रतिनियत पदार्थज्ञानमें कारण हुआ करता हैं । उक्त दर्शन सामान्यग्रहणरूप 
है क्योकि उसमे ज्ञानकी तरह प्रमाणता ओर अग्रमाणताका विद्ेेष (भेद) नही पाया जाता है और इसका कारण 
हम पहले बतला आये है कि दर्शनमे स्वपर॒व्यवसायात्मकताका सर्वंथा अभाव पाया जाता हैं जबकि स्वपर- 
व्यवसायात्मकता प्रमाणताका तथा स्वव्यवसायात्मकताके रहते हुए परव्यवसायात्मकताका अभाव अश्नमाणताका 
चिह्न माना जाता है । तात्पये यह हैं कि उक्त दर्शनमे' पदार्थंकां अवलम्बन होनेकी वजहसे वह पदार्थग्रहणरूप 
तो होता है फिर भी वह द्रष्टाको अपना सवेदत करानेमे असमर्थ रहता है और जो अपना स्वेदन नही करा 
सकता हैं वह परका सवेदन कैसे करा सकता है ? इसलिये दर्शनको  सामान्यग्रहण”' शब्दसे पुकारना उपयुक्त 
ही है । ज्ञान चाहे प्रमाण हो या चाहे अप्रमाण हो--उसमे स्वसवेदकता तो हर हालतमे रहती ही हैं अत उसे 
(ज्ञानको) “विशेषग्रहण' शब्दसे पुकारा जाता हैं । उक्त दर्शनकों निराकार भी कहते है क्योकि उसमे पुर्वोक्त 
प्रकारसे स्वसवेदकता और परसवबेदकता दोनोका अभाव होनेके कारण न तो प्रमाणताका आकार पाया जाता 
है और न अप्रमाणताका ही आकार पाया ज्ञाता है। इसी प्रकार उक्त दर्शनकों अव्यवसायात्मक भी कहते है 
क्योकि हम बतला चुके है कि उसमे स्वसवेदकता और परसबेदकता दोनोका अभाव रहता हैं जबकि भ्रमाण- 
ज्ञानमें स्वसवेदकता और परसबेदकता दोनोका सद्भाव और अप्रमाणज्ञानमे परमवेदकताका अभाव रहते हुए 
भी कम-से-कम स्वसवेदकताका सद्भाव पाया जाता हूँ। इस प्रकार जो अव्यवसायात्मक होता है वह सविकल्पक 
नही हो सकता है इसलिये दर्शंनको “निविकल्पक ” शब्दसे भी पुकारा जाता है। तात्पयं यह हैं कि जिस 
प्रकार घडेंको विषय करनेवाले प्रमाणज्ञानमे “मैं घडेको जानता हूँ” ऐसा विकल्‍प और उक्त ज्ञानके विपयभूत 
घडेमे “यह घड़ा है” ऐसा विकल्प ज्ञाताको होता हैं तथा अप्रमाणज्ञानके भेद सशय, विपरीत ओर अनध्य- 
वसाय इन तीनोमे क्रमसे 'सोप हैं या चाँदी'” या सीपमे यह चाँदी है” अथवा कुछ है” इस प्रकार वस्तुकी 
अनिर्णीत अवस्थाका रूप ज्ञानविकल्प और विषयविकल्प ज्ञाताको होते रहते हैं उस श्रकार घडा आदि पदार्थोके 
उबत प्रकारके दर्शनमे “मैं घडेका दर्शन कर रहा हूँ” या “यह घडा हैं” आदि विकल्पोका होना सभव नही है 
क्योकि पूर्वोक्त प्रकारसे दर्शनमे स्वव्यसायात्मकता और परव्यवसायात्मकंता दोनोका अभाव विद्यमान रहता 
हैं। अत दर्शनको निविकल्पक कहा गया है । इस प्रकार दर्शन ओर ज्ञानमे सामान्ध और विशेष, निराकार 
और साकार, अव्यवसायात्मक और व्यवसायात्मक तथा मिविकल्पक और सविकल्पकका भेद रहते हुए भी इन 

दोनोका एक कालमे एक साथ सद्भाव पाया जाना असंभव नही व्हरता हे । 


आशा है दर्शनोपयोगके बारेमे मैने यहाँपर जो विचार उप स्थित किये है उनपर विद्वज्जनोका अवश्य 
ही ध्यान जायगा । कट 


जेनदर्शनमें वस्तुका स्वरूप : एक दार्शनिक विश्लेषण 


जनदशंनमे वस्तुको अनन्तधर्मात्मक और अनेकान्तात्मक उभयरूप माना गया हैं। एक ही वस्तुमे 
एक ही साथ अनन्तघमोंका पाया जाना वस्तुको अनन्तधर्मात्मकता है और अनन्त्र्मात्मक उसी वस्तुमे परस्पर 
विरोधी अनेक घर्मोका पाया जाना वस्तुकी अनेकान्तात्मकता हैँ। इस कथनका तालय॑ यह है कि विश्वकी 
सभी वस्तुये अपने अन्दर अपने-अपने पृथक्‌-पृथक्‌ अनन्तधर्मोकी एक ही साथ सत्ता रख रही है व प्रत्येक 
वस्तुके अपने-अपने उन अनन्तधममिसे प्रत्येक धर्म अपने विरोधी धर्मके साथ ही वहाँ पर रह रहा हैं। 

अनेकान्तशव्दका ऊपर जो “ वस्तुमे परस्पर विरोधी अनेक धर्मोका पाया जाना” अर्थं किया गया है 
उसमें अनेकशब्दका तात्यय दो सख्यासे है। इस तरह अनेकान्त शब्दका वास्तविक अर्थ “वस्तुमें परस्पर 
विरोधो दो घर्मोका एक ही साथ पाया जाना” होता हैँ । यह अर्थ वास्तविक इसलिये है कि परस्पर विरो- 
घिता दो घमममे ही सभव है, तीन, चार आदि संख्यात, असख्यात व अनन्त धर्म मिलकर कभी परस्पर विरोधी 
नही होते हैँ, कारण कि एक धर्मका विरोधी यदि दूसरा एक घधममं है तो शेष सभी घमं परत्पर विरोधी उन 
दो धर्ममेंसे किसी एक धर्मके नियमसे अविरोधी हो जावेंगे । 

उपर्युक्त कथनसे यह वात सिद्ध होती हूँ कि वस्तुका अनन्तधर्मात्मक होना एक वात है और उसका 
(वस्तुका) अनेकान्तात्मक हो ना दूसरी बात हैं । यही कारण हुँ कि जैनेत्तर सभी दर्शानकारोंके लिये वस्तुको 
अनन्तधर्मात्मक माननेमें कोई आपत्ति नही है क्योकि पृथ्वीमे रूप, रस, गन्ध और स्पर्श रूप घर्मचतुष्टयकी 
एक ही साथ सत्ताको वे भी स्वीकार करते है । परन्तु वे (जैनेतर दर्शनकार) वस्तुकों अनेकान्तात्मक माननेमे 
हिचकिचाते हैं। जैन और जनेतर दर्शनकारोके मध्य मुख्यतया अन्तर यही है कि जहाँ उक्त प्रकारके अनेकान्त- 
की मान्यताके आधघारपर जैनदर्शन अनेकान्तवादी कहलाता है वहाँ जनेतर सभी दर्शन उसका विरोध करनेके 
कारण एकान्तवादी कहलाते है । 

इस कथनका तात्पयं यह हैं कि परस्पर अविरोधी अनन्त धर्मोकी एक ही साथ एक ही वस्तुमे सत्ता 
जैन और जैनेतर सभी दर्शानोमें मान्य कर ली गयी हैं| परन्तु परस्परविरोधी दो घर्मोकी एक ही साथ एक 
ही वस्तुमें सत्ता जिस प्रकार जैन दर्शानमें मान्य की गयी है उस श्रकार जैनेतर दर्शन उसे मान्य करनेके लिये 
तैयार नही हैं ! यह बात दूसरी है कि परस्परविरोधी दो धघर्मोमेसे किसी एक धर्मको कोई एक दशन स्वीकार 
करता है और उसमे अन्य दूसरे घर्मको दूसरा दर्शन स्वीकार करता है छेकिन दोनो ही दर्शन अपनेंको मान्य 
धरके विरोधी धर्मको अस्वीकृत कर देते हैं। जैसे साख्यदर्शंन वस्तुमें नित्यताधमंको स्वीकार करता है 
लेकिन अनित्यताधमंका वह निषेध करता है। इसी प्रकार बौद्धदर्शन वस्तुमें अनित्यताधमंको स्वीकार 
करता है लेकिन नित्यताधर्मका वह निषेध करता है। जबकि जैनदर्शन वस्तुमे नित्यता और अनित्यता दोनो 
ही धर्मोको स्वीकार करता है । 

वस्तुके अनन्त घर्मात्मक होने व उसमे (वस्तुमे) उन अनन्त घर्मेमिसे प्रत्येक घ्के अपने विरोधी धर्मके 
साथ हो रहनेके कारण प्रत्येक वस्तुमे परस्परविरोधी धर्मगुगलके अनन्त विकल्प हो जाते है । यही कारण 
है कि जैन दर्शनमे प्रत्येक वस्तुगत अनन्त घर्म सापेक्ष परस्परविरोधी धर्मयुगलके अनन्तविकल्पोके आधार 
पर अनन्तसप्तभगियोकी स्थितिको स्वीकार कर लिया गया है। यथा-- 
“जन्वेकत्र॒ वस्तुन्यनन्ताना घर्माणामभिलापयोग्यानामुपंगमादनन्‍्ता एवं वचन-मार्गा 
स्याद्मादिनाँ भवेयुने पुन सप्तैव, वाच्येयत्तात्वाह्मचकेयत्ताया- । ततो विरुद्धेव सप्तभगीति चेन्न, 
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विधीयमाननिपिध्यमानधमंविकल्पापेक्षया तदविरोधात्‌ । “ प्रतिपर्यायं सप्तभंगी वस्तुनि” इति 
वचनात्‌ । तथानन्‍्ता सप्तभग्यों भवेयुरित्यपि नानिष्टम्‌ ।!” ( इलोकवा०, सूत्र ६, वा० ५२ के 
आगे सप्तभगी प्रकरण) 
इस उद्धरणका भाव यह हैं कि जेनदर्शनमे वस्तुगत परस्परविरोबी धर्मद्रयके आधारपर सप्तभगी 
को मान्यता दी गयी है। इसपर कोई यह आपत्ति करता है कि एक वस्तुमे कथन करने योग्य जब अनन्त 
धर्म विद्यमान है तो इन सब धर्मोका कथन करनेके लिये स्याद्वादियो (जैनो) के सामने अनन्तसख्याक वचन- 
मार्गोकी प्रसक्ति होती है, केवल सात ही वचनमार्गोकी नहीं, क्योकि जितने वाच्य हो सकते है उतने ही 
वाचक होने चाहिये, अत सप्तभगीकी मान्यता असगत है । 
इस आपत्तिका उक्त उद्धरणमे जो कुछ समाधानके रूपमे लिखा गया है उसका भाव यह हैं कि 
सप्तभगीकों मान्यता विधीयमान और निषिष्यमान धर्मद्रयके विकल्पोके आधारपर ही जैनदर्शनमे स्वीकृत की 
गयी हैं इसलिए एक ही वस्तुमे विद्यमान अनन्तधममिसे प्रत्येक ध्मंको लेकर विधीयमान और निषिध्यमान 
धर्मद्रयके विकल्पोके आधारपर जैन दर्शानमे सप्तभंगीको स्थान प्राप्त हो जानेसे अनन्तभगीके बजाय अनन्त- 
सप्तभगीकी स्वीकृति स्याद्वादियो (जैनों) के लिए अनिष्ट नही है । 
इस प्रकार वस्तुगत अनन्तघमंसापेक्ष परस्परविरोधी धर्मंद्यके प्रत्येक वस्तुमे निष्पन्न अनन्तविकल्पो- 
मेंसे आचार्य श्रीअमृतचद्धने समयसारके स्याद्वादाधिकार प्रकरणमे अनेकान्तका स्वरूप प्रदर्शित करते हुए 
कतिपय विरोधी धर्मद्रयविकल्पोकी निम्न प्रकार गणना को है--- 
“बदेव तत्‌ तदेवातत्‌, यदेवेक तदेवानेकन्‌, यदेव सत्‌॒ तदेवासत्‌, यदेव नित्य तदेवानित्य- 
मित्येकवस्तुवस्तुत्वनिष्पादकपरस्परविरुद्धशक्तिदयप्रकाशन मनेकान्त ।.' 
अरथं---जो ही वह है वही वह नही है, जो ही एक है वही एक नही है अर्थात्‌ अनेक है, जो ही सत्‌ 
है वही सत्‌ नही है अर्थात्‌ असत्‌ है, जो ही नित्य है वही नित्य नही है अर्थात्‌ अनित्य है. इस प्रकार एक हो 
वस्तुके वस्तुत्व (स्वरूप) की निष्पादक परस्पर विरोधों शक्तिद्वयका प्रकाशन करना अनेकान्त कहलाता है । 
अनेकान्तके इसमे चार विकल्प बतलाये है । इन चारो विकल्पोमेसे “जो ही वह है वही वह नही है” 
इस विकल्पका स्पष्टीकरण इस प्रकार जानना चाहिए कि प्रत्येक वस्तु अपनी-अपनी पृथक-पृथक्‌ आकृति 
प्रकृति और विक्ृतिके आधारपर हो बिश्वमे अपना अस्तित्व जमाये हुए हैं। आइतिसे वस्तुकी द्रव्यरूपता 
(प्रदेशवत्ता) का ग्रहण होता है, प्रकृतिसि उसकी गुणरूपता (स्वभावशक्ति) का ग्रहण होता है और विक्तिसे 
उसमे होनेवाली परिणति (पर्याय) का ग्रहण होता है। जैसाकि आचार्यंश्री कुन्दकुन्दने प्रवचनसार ग्रन्थके 
ज्ञेयाधिकारकी गाथा १ में दर्शाया है। यथा--- 
अत्थो खलु दव्वमयो दव्वाणि गुणप्पगाणि भणिदाणि। 
तेहि पुणो पज्जाया पज्जयमूढा हि।. परसमया ॥ 
अथ---अर्थ अर्थात्‌ पदार्थ यानी वस्तु द्रव्यरूप है अर्थात्‌ किसी-न-किसी आक्ृृतिको धारण किए हुए 
है, द्रव्यमें अपनी गुणरूपता (स्वभावशक्ति) पायी जाती है तथा द्रव्य और गुण दोनो ही परिणमन अर्थात्‌ 
पर्यायरूपताको धारण किए हुए है । छोकमे जितना भी परसमय पाया जाता है वह सब पर्यायोमे ही रमकर 
मूढताको प्राप्त हो रहा है । 
प्रत्येक वस्तुकी आक्ृति अर्थात्‌ द्रव्यरूपता (प्रदेशवत्ता), प्रकृति अर्थात्‌ स्वभावशक्तिरूप गुणरूपता 
और विक्ृति अर्थात्‌ परिणति क्रियारूप पर्यायरूपता प्रतिनियत है अर्थात्‌ एक वस्तुकी जो आकृति, प्रकृति और 
विकृति है वह त्रिकालमे कभी भी दूसरी वस्तुकी न तो हुई है और न हो सकती है । अत इस स्थितिके 
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आधारपर ही जैनदर्शनमे यह सिद्धान्त मान्य किया गया है कि जो ही वस्तु वह है वही वस्तु वह नही है ! 
उपयु क्त कथनका तात्पयँ यह हैं कि विश्वमे जीव, पुदुगल, धर्म, अधर्म, आकाश और काल नामसे 
छह प्रकारकी वस्तुएँ विद्यमान है। इनमे जीव नामकी वस्तुएँ अनन्तानन्त है, पुदूगल नामकी वस्तुएँ भी 
अनन्तानन्त है । धर्म, अधर्मं और आकाश नामकी वस्तुएँ एक, एक हैं. तथा काल नामकी वस्तुएँ असख्यात 
है । ये सब वस्तुएँ अपनी-अपनी पृथक्‌-पृथक्‌ आकृति, प्रकृति और विकृृतिकों धारण करके ही लोकमे रह 
रही है । जीव नामक वस्तु कभी पुदुगल, धर्म, अधर्म, आकाश और कालकी आक्ृति, प्रकृति और विकृृतिको 
घारण नही करती हैँ । पुदूगल नामकी वस्तु कभी जीव, धर्म, अधर्म आकाश और कालकी आक्ृति, प्रकृति 
ओर विक्ृृतिको धारण नही करती है । और यही बात धर्म, अधर्म, आकाश और काल नामकी वस्तुओंमे भी 
समझना चाहिए । इतना हा नही, एक जीवनामक वस्तु कभी दूसरी जीवनामक वस्त॒की आकृति, प्रकृति और 
विक्रतिकों धारण नही करती है व एक पुद्गलनामक वस्तु भी कभी दूसरी पुदुगलनामक वस्तुकी आकृति, 
प्रकृति और विक्ृतिको धारण नही करती हैँ । यहाँ तक कि जीव और पुद्गलका तथा दो आदि सल्यात, 
असख्यात और अनन्त पुदूगलोका परस्पर मेल (मिश्रण) होनेपर भी ये कभी एकत्वको प्राप्त नही होते है । 
यह बात दूसरी है कि उक्त वस्तुओके परस्पर सयोग अथवा मिश्रणसे एक दूसरेमे परिणमन अवश्य हुआ 
करते है । लेकिन वे भी परिणमन उनके अपने-अपने रूप ही हुआ करते हैं । कभी एक-दूसरे रूप नही होते 
“जो ही वह है वही वह नही हैँ इस सिद्धान्तकी मान्यताका ही यह परिणाम है कि आचाय॑ कुन्दकुन्दने 
समयसारग्रन्थके कतृ-कर्माधिकार प्रकरणमे निम्नलिखित गाथाओ द्वारा आत्मा और पुदुगलूमें पररूप 
परिणतियोका निषेध किया है--- 
“णवि परिणमइ ण गिण्हइ उप्पज्जद ण परदब्बपज्जाए | ! 
णाणी जाणतो वि हु पुग्गलकम्म अशणेयविह ॥७६॥ 
णवि परिणमदि ण गिण्ह॒दि उप्पज्जदि ण' परदब्बपज्जाए । 
णाणी जाणतो वि हु सगपरिणाम अणेयविह ॥७७॥ 
ण वि परिणमदि ण गिण्हृदि उप्पज्जदि ण' परदब्बपज्जाए । 
णाणी जाणतो वि हु पुरगलकम्मफलमणत ॥॥७८॥। 
णवि परिणमदि ण गिण्ह॒दि उप्पज्जदि ण. परदब्बपज्जाए । 
पुरगलदब्ब॒ पि तहा परिणमईइ सएहि भावेहिं ॥७९॥” 
इन गाथाओका भाद यह है कि आत्मा पुदूगल कमंको, अपने परिणामको और पुदुगक कमके फलको 
जानता हुआ भी परद्रव्यकी पर्यायरूपसे त परिणमन करता है, न उन्हें स्वीकार करता है और न उनमे उत्पन्न 
होता है । इसी प्रकार पुदुगल द्रव्य भी जीवपरिणामको, अपने परिणामको और अपने परिणामके फलको नही 
जानता हुआ भी परव्यकी पर्याय रूपसे न परिणमन करता है, न उन्हे स्वीकार करता हैं और उनमे उसनन 


हीता है । अल न 
स इसी तरह “जो ही वह है वही वह नही है” इस सिद्धान्तको लक्ष्मे रखकर ही आचार्य श्री कुन्द- 


कुन्दने समयसारके कतुं-कर्मा धिकार प्रकरणकी निम्नलिखित गाथाका श्रणयन्र किया हैं-- 
“जो जहि गुणें दव्बे सो अण्णह्यि ण सकमदि दब्बे। (गाथा १०३ का पूर्वार्ड) 


इसकी टीका आचार्य श्री अमृतचन्धने निम्न प्रकारकी है--- 
'इह किल यो यावान्‌ कश्चित्‌ वस्तु विशेषो यस्मिन्‌ यावति कस्मिश्चिच्चि-दात्मनि-अचिदात्मनि वा 


१. समयसार, गाथा ८० । | | ै 
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द्रव्ये, गुणे च स्वरसत एवानादित एवं वृत्त स खल॒-अचलितस्य वस्तुस्थितिसीम्नो भेत्तुमशक्यत्वात्तस्मिन्नेंव 
वर्ततें न पुर. द्रव्यान्तर गुणान्तर वा संक्रामेत्‌ । 


गाथा और टीकाका भाव यह है कि कोई भी वस्तु सवंदा अपनी ही द्रव्यहूपता और अपनी ही 
गुणहपतामे वर्तमान रहतो है, त्रिकालमे कभी भी दूसरी वस्तुकी द्रव्यकूपता व गुणरूपतामे संक्रमण नही 
करती है । 

इसी प्रकार उक्त सिद्धान्तके आधारपर हो आचाये श्री अमृतचन्द्रके निम्नलिखित कथनकों सगति 
बठती है--- 

“तत स्ंत्रापि धर्माधर्माकाशकालपुदुगलजीवद्रव्यात्मनि लोके ये यावन्‍्त केचनाप्यर्थास्ते 
सव॑ एवं स्वकोयद्रव्यान्तमंग्नस्वधर्मंचक्रचुविनोईपि परस्परमचुविनोश्त्यन्तप्रत्यासत्तावपि नित्यमेव 
स्वरूपादपतन्त- पररूपणापरिणमनादनष्टानन्तव्यक्तित्वाटुड्टोत्कीर्णा इव तिष्ठन्त ” (समयसार 
गाथा हे की आत्मख्यातिटीका) । 


अथ--धर्म, अधर्म, आकाश, काल, पुदूगल और जीव द्रव्यमय संपूर्ण छकमे जितने परिमाणमे जो 
कुछ पदार्थ हैं वे सभी अपने-अपने धर्म समूहका चुम्बन करते हुए भी एक दूसरे पदार्थंका चुम्बन नहीं कर 
रहे है, यद्यपि सभी पदार्थ एक दूसरे पदार्थसे अत्यन्त सयुवत हो रहे है तो भी वे कभी अपने स्वरूपसे च्यूत 
नही होते---इस तरह पररूपसे परिणत न होनेंके कारण उनकी नियत परिमाणरूप अनन्तता कभी नष्ट नहीं 
हो सकती है इसलिए जैसे टाकीसे ही उत्कीण किये गये हो ऐसे ही अपनी-अपनी अलग-अलग सत्ता रखते हुए 
नियत अनन्त सख्याके रूपमे ही वे सब रह रहे है । 
इस तरह कहना चाहिए कि विश्वके जितने परिमाणमे अनन्तसख्याके पदार्थ है वे उतने परिमाणमे 
ही अनादिसे अनन्तकारू तक रहनेवाले हैं उनको उस सल्यामे कभी भी घटा बढी नही होतो है” इस 
मान्यताको पुष्टि “जो हो वह हैँ वही वह नही है” इस अनेकान्तकी स्वीकृतिके आधघारपर ही हो सकती है । 
आचाय॑ श्री अमृतचन्द्रने दूसरे प्रकारका अनेकान्त यह बतलाया हैं कि “ जो ही एक हूँ वही एक नही 
है अर्थात्‌ अनेक है” । इसका स्पष्टीकरण इस प्रकार है कि वस्तुकी द्रव्यात्मकता, गुणात्मक्ता और 
पर्यायात्मकताके आधारपर “अत्थों खलु दब्वभयो”” इत्यादि गाथाके अनुसार प्रत्येक वस्तुफे अलग-अलग प्रकार 
से दो दो अश निर्धारित होते है । उनमे एक प्रकारसे दो अद्य है--द्रव्याश और गुणादझ, दूसरे प्रकारसे दो 
अंश हँ--द्रव्याश और पर्यायाश तथा तोसरे प्रकारसे दो अश हैं --गुणाद्य और पर्यायाश । 
प्रत्येक वस्तुका द्रव्यांश एक ही रहा करता हैँ लेकिन इसमें गुणाश नाना रहा करते हूँ । जैसे जात्मा 
एक वस्तु है । परन्तु उसमे ज्ञानदर्णत आदि नाना गुणोका सद्भाव हैं। इसी तरह पुदूगल एक वस्तु हूँ । 
परन्तु उसमें रूप, रस, गन्ध, स्तर्श आदि नाना गुणोका सख्भात हैं। इसो प्रकार दूसरे प्रकारस वो कहा जा 
सफता है कि वस्तुका द्रव्याश हमेशा एक ही रहा करता हूँ परन्तु उम्तम बदलछाहुट होतो रहती है जिनसे 
पर्यायाश अनेक हो जाते हैं । जैसे आत्मा यद्यपि नियत जससूयाल प्रदेशों एक द्रव्य हैं परलु छा३-बड़े शरोरके 
नेमुमार उसको छोटो बडो आकृति होतो रहती हैं। इसी तरह प्रटोक वत्तुमे विद्यमान उसके जनेन्‍याने 
नाना गुप्ोमेस प्रत्येक गुण भी जपत्मे परिवर्तत करता रहता है। जैसे जात्मा ज्ञान स्वनाव वाठा नियत ६ 
परन्तु उसका बह ज्ञानरूप साभाव यनावोस्यथ भति, श्ुत, अनधि मल पर्यय क्र केले नंदसे ५ चाप पा र- 
परमन फर सकता है। इसी तरह मति भादि जान नी यवायोग्य उन्दियादिश साधथम व विपयनत परदा्द- 
को विविधनाफे भाधारपर परिणमन रे रहते 6/6॥ इस प्रदार आत्माडा एक सोच स्यनाव नी उपयुपस 
४-९ 


६६ सरस्वतो-वरदपुत्र पं० बंशीधर व्याकरणाचाये अभिननन्‍दन-प्रन्य 


प्रकारसे नाना पर्यायोमें बदलता रहता हैं । इस प्रकार वस्तुके द्रव्याशकी एकता और उसके गुणाशकी अने- 
कताके आधार पर, वस्तुके द्रव्याशकी एकता और उसके पर्यायाशकी अनेकताके आधार पर तथा बस्तुके 
गुणाशकी एकता और उसके पर्यायाशकी अनेकताके आधारपर जैनदर्शनमे यह सिद्धान्त स्थिर किया गया है 
कि जो ही एक है वही एक नही है अर्थात्‌ अनेक है । 

आचायंश्री अमृतचन्द्रने तीसरे प्रकारका अनेकान्त यह बतलाया है कि “जो ही सत्‌ है वही सत्‌ नही 
है अर्थात्‌ असत्‌ है” | इसका स्पष्टोकरण इस प्रकार है कि प्रत्येक वस्तुकी सत्ताका निर्णय द्रव्य, क्षेत्र, काल 
और भावके आधार पर हुआ करता है । इनमेसे द्रव्यके आधारपर वस्तुकी सत्ताका निर्णय इस प्रकार होता 
है कि यद्यपि घटरूपसे परिणत पुद्गलद्रव्य पटरूपसे परिणत होनेकी योग्यता रखते है, परन्तु जिस समय जो 
पुद्गलद्रव्य घटरूपसे परिणत हो रहे है उस समय वे पटरूपसे परिणत नही हो रहे है इसलिये जिस समय 
जिस वस्तुमे घटरूपताका सख्भाव हैं उस समय उस वस्तुमे पटरूपताका अभाव हैं । इस तरह घटरूपसे परिणत 
वस्तु घटरूपसे ही सत्‌ है पटरूपसे वह सत्‌ नही है अर्थात्‌ असत्‌ है। क्षेत्रके आधारपर वस्तुकी सत्ताका 
निर्णय इस प्रकार होता है कि जो वस्तु जिस समय आकाशके जिन और जितने प्रदेशोपर अवस्थित है वह 
वस्तु उस समय आकाहके उन और उतते प्रदेशों पर ही सत्‌ कही जा सकती है उन और उतते प्रदेशोसे 
अतिरिक्त अन्य सभी आकाश्षप्रदेशोपर वह वस्तु उस समय असत्‌ ही कही जायगी। कालके आधारपर 
वस्तुकी सत्ताका निर्णय इस प्रकार होता है कि यद्यपि प्रत्येक वस्तु स्वभावसे त्रंकालिक सत्स्वरूप है परन्तु जो 
वस्तु जिस समय जिन कालद्रव्योसे सयुक्त है उस समय वह वस्तु उन कालाणुओकी अपेक्षा ही वर्तमान रूपमें 
सत्‌ हैं शेष अन्य सभी कालछाणुओकी अपेक्षा उस समय वह वर्तमान रूपमें सत्‌ नही है अर्थात्‌ असत्‌ है। भाव- 
के आधारपर सत्ताका निर्णय इस प्रकार होता है कि जो वस्तु जिस सम्य अपनी जिस अवस्था (पर्याय) को 
घारण किये हुए है उस समय वह वस्तु उस अवस्था (पर्याय) की अपेक्षा सत्‌ हैं शेप अन्य सम्भव सभी पर्यायो- 
को अपेक्षा वह सत्‌ नही अर्थात्‌ असत्‌ है । इन सभी द्रव्य, क्षेत्र, काठ और भावके आघारपर जो प्रत्येक 
वस्तुकी सत्ताका निर्णय होता है वह व्यवहारकालको समय, आवली, मुह॒त॑, घडी, घटा, दिन, सप्ताह, पक्ष, 
मास, ऋतु, वर्ष आदिके रूपमे विभकक्‍त करके उनके आधार पर ही होता है । 

आचाय॑ श्री अमृतचन्द्रने चौथे प्रकारका जो अनेकान्त बतलाया हैं वह यह है कि जो ही नित्य है 
वही नित्य नही है अर्थात्‌ अनित्य है” । इसका स्पष्टीकरण इस प्रकार है कि प्रत्येक वस्तु अपनी आकृति 
अर्थात्‌ द्रव्यरूपता (प्रदेशवत्ता) और प्रकृति अर्थात्‌ गुणरूपता (स्वभावशक्ति) की अपेक्षा शाइवत बनी हुईं 
है तथा विक्ृति अर्थात्‌ पर्यायरूपता (परिणति--क्रिया) की अपेक्षा व्यवहारकालके भेद-- समय, आवली, मुहूर्त, 
घडी, घटा, दिन, सप्ताह, पक्ष, मास, ऋतु, वर्ष आदिके रूपमे विभक्त होकर अशाइवत बनी हुई है। यहों 
कारण है कि जैनदर्ंनमें प्रत्येक वस्तुको द्रव्यपता और गुणरूपताके आधारपर क्रौव्यस्वभाववाली तथा 
पर्यायरूपताके आधारपर उत्पाद और व्यय स्वभाववाली माना गया है। इनमेसे प्रौव्यस्वभाव वस्तुकी 
नित्यताका चिक्त है और उत्पाद और व्ययरूप स्वभाव उसकी अनित्यताका चिह्न है । 

जिस प्रकार आचाय श्री अमृतचन्द्रने वस्तुको अनेकान्तात्मक सिद्ध करते हुए परस्परविरोघधी धर्मद्वय- 
के आधारपर अनेकान्तके ततृ-अतत्‌, एक-अनेक, सत-असत्‌ और नित्य-अनित्य ये चार विकल्प बतलाये हैं 
उसी प्रकार उन्होने समयसारकी गाथा १४२ की टीका करते हुए आत्माका अवलम्बन लेकर परस्परविरोधी 
घमंद्यके आधारपर वद्ध-अवद्ध, मोही-अमोही, रागी-अरागी, द्वेपी-अदंषी आदि विविध प्रकारके और भी 
विकल्प बतला दिये है । 
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इस तरह हम देखते है कि विद्वकी प्रत्येक वस्तु अनन्तवथर्मात्मक सिद्ध होती है भौर वह अनन्त- 
धर्मात्मक वस्तु परस्परविरोधी धर्मद्रयके अनन्त विकल्पोके आधारपर विविध प्रकारसे अनेंकान्तात्मक सिद्ध 
हीती है । 

मेने इस लेखमें वस्तुकी अनन्तधर्मात्मकता और अनेकात्मकतापर यथाशक्षित प्रकाश डाला हैँ । आशा 
हैँ इससे सर्वमाधारणकों जैन तत्वज्ञानकों समझनेकी दिखा प्राप्त होगी। वास्तवमें आज जैन तत्त्वज्ञानका 
प्रत्येक अग विवादग्रस्त वन गया हैं । इसमें मैं सारा दोप विद्वानोंका मानता हुँ। हमेशा विद्वान ही तत्त्व- 
ज्ञानके सरक्षक रहे हैं। आज भी विद्वानोकों ऐसा ही प्रयात्त करना चाहिए। यद्यपि आजका प्रत्येक विद्वान 
कहता है कि मेरा प्रयास तत्त्वसरक्षणके लिये ही है । परन्तु यह प्रयास कैसा, जिसमे आचाय॑ कुन्दकुन्द, समन्त- 
भद्र, उमास्वाति, पुज्यपाद, अकलक, विद्यानन्द आदि मह॒॑पियोंके वचनोमे भी परस्पर विरोध दीखने छूंग जाय । 
प्रत्येक विद्वानकी इस प्रदन पर गहराईके साथ ही दृष्टिपात करना चाहिये । 





जनदर्शनमें सप्ततत्व ओर षटद्ग॒व्य 


प्रास्ताविक 

अखण्ड मानव-समष्टिकों अनेक वर्गोंमि विभक्‍त कर देनेवाले जितने पथभेद लोकमे पाये जाते हूँ उन 
सबको यद्यपि “धर्म! नामसे पुकारा जाता है, परन्तु उन्हें धर्म” नाम देना अनुचित मालूम देता है, वयोकि धर्म 
एक हो सकता है, दो नही, दो-से अधिक भी नही, धर्म धर्ममें यदि भेद दिखाई देता हूँ तो उन्हे धर्म समझना 
ही भूल है । 

अपने अन्त करणमे क्रो ध, दुष्टविचार, अहकार, छल-कपटपुर्ण भावना, दीनता और लोभवृत्तिको 
स्थान न देना एवं सरलता, नम्नता और आत्मगौरवके साथ-साथ प्राणिमात्रके प्रति प्रेम, दया तथा सहानुभूति 
आदि सद्भावनाओको जाग्रत करना ही धर्मका अन्तरग स्वरूप माना जा सकता हैं और मानवताके धरातलपर 
स्वकीय वाचनिक एवं का्िक प्रवृत्तियोमे अहिसा, सत्य, अचौय॑, ब्रह्मचर्य तथा अपरिग्रह वृत्तिका यवायोग्य 
सवर्धन करते हुए समता और परोपकारकी ओर अग्रसर होना घमंका वाह्य स्वरूप मानना चाहिये ॥) 


पन्‍्य-भेदपर अवलूबित मानवसमष्टिके सभी वर्गोंकोी धर्मकी यह परिभाषा मान्य होगी, इसलिये सभी 
वर्गोकी परस्पर भिन्‍न सँद्धान्तिक और व्यावहारिक मान्यताओबो--जिस्के छोकमे धर्म! नामसे पुकारा जाता 
हैं--के बीच दिखाई देनेवाले भेदको महत्त्व देना अनुचित जान पडता हूँ । 


मेरी मान्यता यह हैं कि मानव समष्टिके हिन्दू, जैन, वौद्ध, पारसी, सिख, मुसलमान और ईसाई 
आदि वर्गोमे एक दूसरे वर्गसे विलक्षण जो सैद्धान्तिक और व्यावहारिक मान्यतायें पाई जाती है उन मान्यताओ 
को 'धर्म' न मानकर धर्म-प्राप्तिकी साधनस्वरूप सस्कृति” मानना ही उचित हैं | प्रत्येक मानव, यदि उसका 
लक्ष्य धरमं-प्राप्तिकी ओर हैं तो लोकमे पाई जानेवाली उक्त सभी सस्कृतियोमेंसे किसी भी सस्कृतिको अपनाकर 
उल्लिखित अविवादी बमंको प्राप्त कर सकता हैँ । सस्क्ृतिकों ही धर्म मान लेनेकी अ्रान्तिपुर्ण प्रचलित परिपादी- 
से हिन्दू, जैन आदि सभी वर्गोका उक्त वास्तविक धमंकी ओर झुकाव ही नही रह गया है । इसीलिये इन वर्गोमें 
विविध प्रकारके अनर्थंधर चिकारो, पाखण्डो एव रूढियोको अधिक प्रश्नय मिला हुआ हैं और इस सबका 
परिणाम यह हुआ है कि जहाँ उक्त वास्तविक धर्म मनुष्यके जीवनसे सवंधा अछूग होकर एक लोकोत्तर वस्तु 
मात्र रह गया है वहाँ मानवतासे विहीन तथा अन्याय और अत्याचारसे परिपूर्ण उच्छुद्धल जीवनप्रवृत्तियोके 
सख्भावमे भी सस्क्ृतिका छद्मवेप धारण करने मात्रसे प्रत्येक मानव अपनेको और अपने वर्गंको कट्टर घर्मात्मा 
समझ रहा हैं। इतना ही नही, अपनी सस्क्ृतिसे भिन्‍न दुसरी सभी सस्कृतियोको अधर्म मानकर उनमेसे किसी 
भी सस्क्ृतिके माननेवाले व्यवित तथा वर्गंको ध्ंके उल्लिखित चिह्न मौजूद रहनेपर भी वह अधर्मात्मा हीं 
मानना चाहता है और मानता है और एक ही सस्क्ृतिका उपासक वह व्यक्ति भी उसकी दृष्टिमें अघर्मात्मा 
ही है जो उस सस्कृतिके नियमोकी ढोगपूर्वक ही सही, आवृत्ति करना जरूरी नही समझता है, भके ही वह 
अपने जीवनको धर्ममय बनानेका सच्चा प्रयत्त कर रहा हो । इस तरह आज प्रत्येक वर्ग और वर्गके प्रत्येक 
मानवमे मानवताको करूकित करनेवाले परस्पर विह्ठ ष, घृणा, ईर्षा और कलहके ददंनाक चित्र दिखाई दे रहें हैं । 

यदि प्रत्येक मानव और प्रत्येक वर्ग धर्मकी उाल्लिखित परिभाषाको ध्यानमें रखते हुए उसे सस्क्ृतिका 

साध्य और सस्क्ृतिको उसका साधन मान लें तो उन्हे यह बात सरलताके साथ समझमे आजायगी कि वही 
सस्क्ृति सच्ची और उपादेय हो सकती हैं तथा उस सस्क्ृतिको ही लोकमे जीवित रहनेका अधिकार प्राप्त हो 
सकता हैं जो मानव जगत्‌॒को धर्ंकी ओर अग्रसर करा सके और ऐसा होनेपर प्रत्येक मानव तथा प्रत्येक वर्ग 


४ | दर्दात और न्याय : ६९ 


अपने जीवनको घर्ममय बनानेके लिये अपनी सस्क्ृतिको विकारो, पाखण्डों और रूढियोसे परिष्कृत बनाते हुए 
अधिक-सैे-अधिक धर्मके अनुकूल बनानेके प्रयत्नमे छूग जायेंगे तथा उनमेंसे अहकार, पक्षपात और हठके साथ- 
साथ परस्परके विद्ेष, घुणा, ईर्षा और कलहका खात्मा होकर सम्पूर्ण मानव-समष्टिमे विविध सस्कृतियोके 
सखद्भावमे भी एकता और प्रेमका रस प्रवाहित होने लगेगा । 

मेरा इतना लिखनेका प्रयोजन यह है कि जिसे लोकमें जैन धम्ं, नामसे पुकारा जाता है उसमें दूसरी 
दूसरी जगह पाये जानेवाले विशुद्ध धारमिक अशको छोडकर सैंद्धान्तिक और व्यावहारिक मान्यताओके रूपमे 
जितना जैनत्वका अंद पाया जाता है उसे 'जैन सस्क्ृति” नाम देना ही उचित है, इसलिये लेखके शीर्पकमे मैंने 
जैनवर्म के स्थानपर जैनसस्कृति' शब्दका प्रयोग उचित समझा हैं और लेखके अन्दर भी यथास्थान धमंके 
स्थानपर सस्क्ृति शब्दका ही प्रयोग किया जायगा । 


विषयप्रवेश 


किसी भी सस्क्ृतिके हमे दो पहलू देखनेको मिलते है--एक सस्कृतिका आचार-सबन्धी पहलू और 
दूसरा उसका सिद्धान्त-सम्बन्धी पहलू । 


जिसमे निश्चित उददेश्यकी पूर्तिके लिये प्राणियोंके कत्तेव्यमार्गंका विधान पाया जाता है वह सस्क्ृतिका 
आचारसम्बन्धी पहलू है। जैनसस्कृतिमे इसका व्यवस्थापक चरणानुयोग माना गया है और आधुनिक भाषा- 
प्रयोगकी शैलीमें इसे हम कत्तंव्यवाद' कह सकते है । 

सस्कृतिके सिद्धान्त-सम्बन्धी पहलमें उसके (सस्क्ृतिके) तत्त्वज्ञान (पदार्थव्यवस्था) का समावेश 
होता है । जैनसस्कृतिमे इसके दो विभाग कर दिये हैँ--एक सप्ततत्त्वमान्यता और दूसरी षड॒द्रव्यमान्यता । 
सप्ततत्त्वमान्यतामे जीव, अजीव, आख्रव, बन्ध, सवर, निर्जरा और मोक्ष इन सात पदार्थोका और पड॒द्रव्य- 
मान्यतामें जीव, पुदूगल, धर्म, अंधर्म, आकाश और काल इन छह ॒पदार्थोका समावेश किया गया हैं। जैन- 
सस्कृतिमे पहली मान्यताका व्यवस्थापक करणानुयोग और दूसरी मान्यताका व्यवस्थापक द्रव्यानुयोगको माना 
गया है । आधुनिक भापाप्रयोगकी शैलीमे करणानुयोगको उपयोगितावाद और द्रव्यानुयोगकोी अस्तित्ववाद 
(वास्तविकतावाद) कहना उचित जान पडता हे । यद्यपि जैन सस्कृतिके शास्त्रीय व्यवहारमे करणानुयोगको 
आध्यात्मिक पद्धति और द्रव्यानुयोगको दाशेनिक पद्धति इस प्रकार दोनोको अलग-अलग पद्धतिके रूपमे विभक्त 
किया गया है। परन्तु मैं उपयोगितावाद और अस्तित्ववाद दोनोको दाशं॑निक पद्धतिसे वाह्य नही करना चाहता 
हूँ क्योकि मैं समझता हूँ कि भारतवर्षके साख्य, वेदान्त, मीमासा, योग, न्याय और वेशेपिक आदि सभी वैदिक 
तथा जैन, बौद्ध और चार्वाक आदि सभी अवेदिक दर्शनोका मृलत विकाप्त उपयोगितावादके आधारपर हीं 
हुआ हैँ, इसलिये मेरी मान्यताके अनुसार करणानुयोगको भी दाशंनिक पद्धतिसे बाह्य नही किया जा सकता है । 


जगत्‌ क्या और कैसा है ? जगत्‌मे कितने पदार्थोका अस्तित्व है ? उन पदार्थोके कैसे-कैसे विपरिणाम 
होते है ? इत्यादि प्रइनोके आधारपर प्रमाणों द्वारा पदार्थेके अस्तित्व और नास्तित्वके विपयमें विचार करना 
अथवा पदार्थोके अस्तित्व या नास्तित्वकों स्वीकार करना अस्तित्ववाद (वास्तविकताबाद) और जगतुके प्राणी 
दूं खो क्यो है ? वे सुखी कैसे हो सकते है ? इत्यादि प्रइनोके आधारपर पदार्थोकी छोककल्याणोपयोगिताके 
आधारपर प्रमाणसिद्ध अथवा प्रमाणों द्वारा असिद्ध भी पदार्थोकों पदाथे व्यवस्थामे स्थान देना उपयोगिताबाद 
समझना चाहिये । सक्षेपमं पदार्थकि अस्तित्वके वारेंम विचार करना अस्तित्ववाद और पदार्योको उपयोगिताके 
वबारेसे विचार करना उपयोगितावाद कहा जा सकता है । अस्तित्ववादके आधारपर वे सब पदा्थं मान्यताको 
कोटिमे पहुंचते हैं जिनका अस्तित्व मात्र प्रमाणो द्वारा सिद्ध होता हो, भले ही वे पदार्थ छोकऊल्याणके लिये 


७० संरस्वतो-वरदपुत्र पं० बशीघर व्याकरणाचार्य अभिनन्दन-ग्रन्य 


उपयोगी सिद्ध हो अयवा उनका छोफ़कल्याणोंपयोग्रितासे थीटा भी सम्बन्ध न हो और उपयोगितावादके आधार 
पर वे सब पदार्थ मान्यताकी फोटिमे स्थान पाते है, जो छोककल्याणके लिये उपयोगी भिद्ध होते हो, भें ही 
उनका अस्तित्व प्रमाणों द्वारा सिद्ध हो सकता हो अथवा उनके अश्तलित्वकी मिद्धिके छिये कोई प्रमाण उपलब्ध 
नभीहो। 

दर्शनोमे आध्यात्मिकता और आधिभौतिकताका भेद दिखछानेके लिये उप््त उपयोगितावादको ही 
आध्यात्मिश्वाद और उक्त अस्तित्वादकी ही आधिभौतिकवाद कहना चाहिये, वयोकि आत्मकल््याणको 
घ्यानमें रखकर पदार्य-प्रतिपादन करनेका नाम आध्यात्मिकवाद और आत्मकल्याणकी ओर हरुद्ष्य न देते हुए 
भूत अर्थात्‌ पदार्थेकि अस्तित्वमायकफों स्वोकार करनेका नाम आधिभौतिकवाद मान छेना मुझे अधिक सगत 
प्रतीत होता हैं । जिन त्रिद्वानोका यह मत है कि समध््त चेतन-अचेंतन जगतकी सृष्टि अथवा विकास आत्मा- 
से मानना आध्यात्मिकवाद और उपर्युकत्त जगतकी सृष्टि अथवा विकास अचेतन कर्थात्‌ जड पदार्थसे मानता 
आधिभौतिकवाद हैँ उन विद्वानोके साथ मेरा स्पष्ट मतभेद हैँ । इस मतभेंदसे भी मेरा तात्पय यह है कि 
आध्यात्मिकवाद और भाषिभोतिकवादके उनको मान्य अथके अनुसार उन्होंने जो वेदान्तदशंनकों आध्यात्मिक 
दर्शंन और चार्वाकद्शंनकों आधिभौतिक दर्शन मान लिया हैं वह ठीक नही है । मेरा यह स्पष्ट मत हैं और 
जिसे में पहिले लिख चुका हुँ कि साझ्य, वेदान्त, मीमासा, योग, न्याय और वेशेपिक ये सभी वैदिक दर्शन 
तथा जैन, बौद्ध और चार्वाक ये सभी अवैदिक दर्शन पूर्वोक्त उपयोगितावादके अथारपर ही प्रादुर्भूत हुए हैं । 
इसलिये ये सभी दर्शन आध्यात्मिकवादके ही अन्तगंत माने जाने चाहिये । उक्त दर्शनोंमेसे किसी भी दर्शनका 
अनुयायी अपने दशंनके वारेमे यह आशक्षेप सहन करने को तैयार नही हो सकता हैं कि उसके दर्शनका विकास 
लोककल्याणके लिये नहीं हुआ है और इसका भी सबब यह है कि भारतवपं सर्वदा धर्मप्रधात देश रहा है । 
इसलिये समस्त भारतीय दर्गनोका मूल आधार उपयोगिताबाद मानना ही सगरत है। इसका विशेष स्पष्टी- 
करण नीचे किया जा रहा है-- 

'लोककल्याण' शब्दम पठित लोकशब्द जगत॒का प्राणिसमुह' अर्थमें व्यवहृत होता हुआ देखा जाता 
है, इसलिये यहाँपर लोककल्याणशब्दसे 'जगत॒के प्राणिसमूहका कल्याण” अथ॑ ग्रहण करना चाहिये । कोई-कीई 
दर्शन प्राणियोके दृश्य और अदृश्य दो भेद स्वीकार फरते है और किन्ही-किन्ही दर्शनोमें सिर्फ दृश्य प्राणियोंके 
अस्तित्वको ही स्वीकार किया गया है। दृश्य प्राणी भी दो तरह के पाये जाते है--एक प्रकारके दृश्य प्राणी 
वे है जिनका जीवन प्राय समष्टि-प्रधान रहता हैँ । मतुष्य इन्ही समष्टि-प्रधान जीवनवाले प्राणियोंमे गिना 
गया हूँ क्योकि मनुष्योके सभी जीवन-व्यवहार प्राय एक-दुसरे मनुष्यकी सख्भावना, सहानुभूति और सहायता- 
पर ही निभंर हैं, मनुष्योके अतिरिक्त शेष सभी दृदय प्राणी पशु-पक्षी, सपप-बिच्छू, कीट-पतंग वगैरह व्यष्टि- 
प्रधान जीवनवाले प्राणी कहें जा सकते हैँ क्योकि इनके जीवन-व्यवहारोमे मनुष्यो जैसी परस्परकी सद्भावना, 
सहानुभूति और सहायताकी आवश्यकता प्राय- देखनेमे नही भाती है। इस व्यष्टिप्रधान जीवनकी समानताके 
कारण ही इन पशथ्ु-पक्षी आदि प्राणियोको जैनदर्शनमे 'तियंगू” नामसे पुकारा जाता है, कारण कि तियंग 
शब्दका समानता अर्थमे भी प्रयोग देखा जाता हैं। सभी भारतीय दर्शनका रोने अपने-अपने दर्शांनके विकासमें 
अपनी-अपनी मान्यताके अनुसार यथायोग्य जगत्‌के इन दृश्य और अदृश्य प्राणियोके कल्याणका ध्यान अवश्य 
रखा है। चार्वाकदर्शनको छोडकर उल्लिखित सभी भारतीयदर्शनोमें प्राणियोके जन्मान्तरहूप परलोकका 
समर्थन किया गया हैं। इसलिये इन दर्शनोके आविष्कर्ताओफी छोककल्याणभावनाके प्रति तो सदेह करनेकी 
गुजाइश ही नही है छेकिन उपलब्ध साहित्यसे जो थोडा बहुत चार्वाकदर्शनका हमे दिग्दर्शन होता है उससे 
उसके (चार्वाकदर्शनके) आविष्कर्ताकी भी छोककल्याणभावनाका पता हमें सहज में ही रूग जाता है । 


४ | दर्दान और न्याय : ७१ 


“अतयो विभिन्‍ना: स्मृतयों विभिन्‍ना, नेको मुनिरय॑स्थ वचः प्रमाणस्‌ । 
धमंस्यथ तत्वं निहित॑ गृहायां महाजनों येन्र गत स॑ पन्‍था ॥” 
इस पद्चमे हमे चार्वाकदर्शनकी आत्माका स्पष्ट आभास मिल जाता हैं । इस पद्यका आशय यह हैं कि 

“धर्म मनुष्यके कत्तंव्यमा्गंका नाम है और वह जब लोककल्याणके लिये है तो उसे अखण्ड एकरूप होना 
चाहिये, नानारूप नहीं, लेकिन धर्मतत््वकी प्रतिपादक श्रुतियाँ और स्मृतियाँ नाता और परस्परविरोधी 
अर्थंकों कहने वाली देखी जाती है । हमारे धर्मप्रवतेक महात्माओने भी धमंतत्त्वका प्रतिपादन एकरूपसे न 
करके भिन्‍न-भिन्‍न रूपसे किया हैं। इसलिये इनके (धर्मप्रवर्तक महात्माओके) वचनोको भी सवंसम्मत प्रमाण 
मानना असंभव हैं। ऐसी हालतमे घर्मतत्व साधारण मनुष्योके लिये गुढ़ पहेली बन गया है अर्थात्‌ ध्मंतत्त्वको 
समझनेमे हमारे लिये श्रूति, स्मृति या कोई भी धर्मंप्रवतंक सहायक नही हो सकता है। इसलिये धर्मतत्त्वकी 
पहेलीमे न उलझ करके हमे अपने कत्त॑व्यमा्गंका निर्णय महापुरुषोके कत्तंव्यमार्गके आधारपर ही करते रहना 
चाहिये । तात्पयं यह है कि महापुरुपोका प्रत्येक कत्तंव्य स्वपरकल्याणके लिये ही होता है। इसलिये हमारा जो 
कत्तंव्य स्वपरकल्याणविरोधी न हो उसे ही अविवादरूपसे हमको धर्म समझ लेना चाहिये ।*” 


मालूम पडता है कि चार्वाक दर्शनके आविष्कर्ताका अन्त करण अवश्य ही धर्मके वारेमे पैदा हुए 
लोककल्याणके लिये खतरनाक मतभेदोसे ऊब चुका था । इसलिये उसने लोकके समक्ष इस बातको रखनेका 
प्रयत्न किया था कि जन्मान्तररूप परकछोक, स्वर्ग और नरक तथा मुक्तिकी चर्चा--जो कि विवादके कारण 
जनहितकी घातक हो रही है--को छोडकर हमें केवल ऐसा मार्ग चुन लेना चाहिये जो जनहितका साधक हो 
सकता हैं और ऐसे कत्तंव्यमागंमे किसीको भी विवाद करनेकी कम गृजाइश रह सकती है । 

“यावज्जीव॑ सुखी जोवेतु ऋण कृत्वा घृत पिवेत्‌ | भस्मीभूतस्य देहस्य पुनरागमन कुत ॥” 

यह जो चार्वाक दर्शनकी मान्यता बतलाई जाती है वह कुछ भ्रममुलक जान पडती है अर्थात्‌ यह 
उन लोगोका चार्वाकदर्शनके बारेमे आक्षेप हैं जो साप्रदायिक विद्वेपके कारण चार्वाकदर्शनकों सहन नही 
कर सकते थे । 

समस्त दर्शंनोमे बीजरूपसे इस उपयोगितावादकों स्वीकार छेने पर ये सभी दर्शन जो एक-दसरेके 
अत्यन्त विरोधी मालूम पड रहे है, ऐसा न होकर अत्यन्त निकटतम मित्रोके समान दिखने छगेगे अर्थात्‌ उक्त 
प्रकारसे चार्वाक दर्शनमे छिपे हुए उपयोगितावादके रहस्यकी समझ लेनेपर कौन कह सकता हैं कि उसका 
(चार्वाकदर्शनका) परलोकादिके बारेमें दूसरे दर्शंनोके साथ जो मतभेद हैं वह खतरनाक है क्योकि जहाँ 
दूसरे दर्शन परछोकादिको आधार मानकर हमें मनुष्योचित कत्तंव्यमार्ग पर चलनेकी प्रेरणा करते है वहाँ 
चार्वाक दर्शन सिर्फ वर्तमान जीवनको सुखी बनानेके उद्देश्यसे ही हमें मानवोचित कत्तंव्यमार्गपर चलनेकी 
प्रेरणा करता हैं। चार्वाकदर्शनकी इस मान्यताका दूसरे दर्शनोंकी मान्यताके साथ समानतामे हेतु यह है कि 
परलोकादिके अस्तित्वको स्वीकार करनेके बाद भी सभी दरहांंनकारोको इस वैज्ञानिक सिद्धान्त पर आना 
पडता हैं कि “मनुष्य अपने वर्तमान जीवनमे अच्छे कृत्य करके ही परकोकमे सुखी हो सकता हैँ या स्व पा 
सकता हैं ।” इसलिये चार्वाक मतका अनुयायी यदि अपने वर्तमान जीवनमे अच्छे कृत्य करता हैँ तो परलोक 
या स्वर्गके अस्तित्वको न मानने मात्रसे उसे परछोकमे सुख या स्वर्ग पानेसे कौन रोक सकता हैं ? अन्यथा 
इसी तरह नरकका अस्तित्व न माननेके सबव पाप करनेपर भी उसका नरकमे जाना कैसे सभव हो सकेगा ? 
तात्पयं यह है कि एक प्राणो नरकके अस्तित्वको न मानते हुए भी बुरे कृत्य करके यदि नरक जा सकता है 
तो दुसरा प्राणी स्वरगके अस्तित्वको न मानते हुए अच्छे कृत्य करके स्वयं भी जा सकता है ) परल्ोक तथा 
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स्वर्गादिके अस्तित्वको न मानने वाला व्यक्तित अच्छे कृत्म कर ही नहीं सकता है, यह वाल कोर भी विवेकी 
व्यधित माननेको तैयार न होगा, कारणकि हम पहले बतला आये हैँ कि मतुष्यका जोबन परस्परफी सद्भावना, 
सहानुभूति ओर सहायताफ़े आधारपर हो सुक्री हो सफता है । यदि एक मनुष्यकफों अपना जीवन सुख्ी बनानेके 
लिये सम्पूर्ण साधन उपलब्ध हैं और दूगरा उसका पडीसी मनुष्य चार दिनसे भूखा पडा हुआ है तो ऐसी 
हालतमे या तो पहिले व्यक्ितफो दूमरे व्यक्तिके वारेम सहायताके रूपमे अपना कोई ने कोई फत्तंव्य निष्चित 
करना होगा, अन्यथा निममसे दूसरा व्यक्ति पहिले व्यवितके घुस्सी जीवनकों ठेस पहुँचानेका निमित्त बन 
जायेगा । तात्पयं यह हैं कि हमे परछोककी मान्यतासे अच्छे कृत्य करनेकी जितनी प्रेरणा मिल सकती हैं 
उससे भी कही अधिक प्रेरणा वर्तमान जीवनकों सुस्ो ब्रनानेकी आकाक्षासे मिलती है, चार्वाकदर्शनका 
अभिप्राव इतना ही है । 


बीद्धोके क्षणिकवाद और ईश्वरकतुत्ववादियोके ईशवरकतृत्ववादमं भी यही उपयोगितावादका रहस्य 
छिपा हुआ है । वौद्धदर्शनम एक वावय पाया जाता हँ---“वस्तुनि क्षणिकत्वपरिकल्पना थात्मबुद्धिनिरासायंम 
अर्थात्‌ पदा्थामि जग़तके प्राणियोके अनुचित राग, द्वेप और मोहकफों रोकनेके लिये ही बौझ्ोने परदार्थोंकी 
अस्थिरताफा सिद्धान्त स्वीफार किया हेँ। इसी प्रकार जगत॒का कर्ता अनावि-निधघन एक ईदइवरकों मान लेनेसे 
ससारके वहुजन समाजको अपने जीवनके सुधारमें काफी प्रेरणा मिल सकती हूँ । तात्पर्य यह हैँ कि एक व्यक्ति 
पदार्थोकी क्षणभगुरता स्वीकार करके उनसे विरक्‍्त होकर यदि आत्मकल्याणकी खोज कर सकता है और 
दूसरा व्यक्ति ईश्वरकों कर्ता-बर्ता मान करके उसके भयसे यदि अनर्थेसि बच सकता ह तो इस तरह उन 
दोनो व्यवितयोके लिये क्षणिकत्ववाद ओर ईइवरकतुंत्ववाद दोनोकी उपयोगिता स्वय सिद्ध हो जाती है । 
इसलिये इन दोनो मान्यताओके ओऔचित्यके वारेमे “पदार्थ क्षणिक हो सकता हैँ या नहीं ? जगतृका कर्ता 
ईदवर हैं या नही ?” इत्यादि प्रशनोके आधारपर विचार न करके “क्षणिकत्ववाद अथवा ईश्वरकर्तृत्व- 
वाद लोककल्याणके लिये उपयोगी सिद्ध हो सकते हैं या नही ?” इत्यादि प्रइनोके आघारपर ही विचार 
करना चाहिये । 

साख्य और वेदान्तदर्शनोकी पदाथमान्यतामें उपयोगितावादको स्पष्ट झलक दिखाई देती है, इसका 
स्पष्टीकरण 'पडद्रव्यमान्यताके' प्रकरणमे किया जायगा | 

मीमासादशंनका भी आधार मनुष्योको स्वर्ग प्राप्तिके उद्देश्यसे यागादि कार्योमि प्रवृत्त कराने रूप उप- 
योगितावाद ही है तथा जैनदर्शंनमं तो उपयोगितावादके आधारपर सप्ततत्वमान्यता और अस्तित्ववादके 
आधारपर पड़द्वव्यमान्यता इस प्रकार पदार्थव्यवस्थाको ही अलग-अलढूंग दो भागोमें विभक्‍त कर दिया 
गया हैं । 

इस तरहसे समस्त भारतीयदशंनोमे मूलरूपसे उपयोगितावादके विद्यमान रहते हुए भी अफसोस हैँ 
कि घीरे-घीरे सभी दर्शन उपयोगितावादके मुखभूृत आधारसे निकछ कर अस्तित्ववादके उदरमे समा गये अर्थात्‌ 
प्रत्येक दर्शनमे अपनी व दूसरे दर्शानकी प्रत्येक मान्यताके विषयमे अमुक मान्यता लोककल्याणके लिये उपयोगी 
है या नही ” इस दृष्टिसे विचार न होकर 'अमुक मान्यता समव हो सकती है या नही ”” इस दृष्टिसे विचार 
होने कण गया और इसका यह परिणाम हुआ कि सभी दर्शाकारोते अपने-अपने दर्शनोके भीतर उपयोगिता 
और अनुपयोगिताकी ओर ध्यान न देते हुए अपनी मान्यताको सभव और सत्य तथा दुसरे दर्शनकारोको 
मान्यताको असभव और असत्य सिद्ध करनेका दुराग्रहपुर्ण एव. परस्पर कलह पैदा करने वाला ही प्रयास 
किया हु । 
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ऊपर बतलाये गये दर्शनोमें परलोक, स्वर्ग, नरक और मुक्तिको मान्यताके विषयमे जो मतभेद पाया 
जाता है उसके आधारपर उन दर्णनोमे लोककल्याणकी सीमा भी यथासंभव भिन्‍त-भिन्‍न प्रकारसे निश्चित की 
गयी हूँ । चार्वाकदर्शनमे प्राणियोका जन्मान्तररूप परलोक, पुण्यक्ना फल परलोकर्म सुखप्राप्निका स्थान स्वर्ग, 
पागका फल परलोकमे दु खश्नाप्तिफा स्थान नरक और प्राणियोके जन्म-मरण अथवा सुख-दु खकी परम्पराहृूप 
ससारका सर्वथा विच्छेदस्वरूप निःश्रेयसलका स्थान मुक्ति इन तत्त्वोकी मान्यता नही है इसलिये वहापर छोक- 
कल्याणको सीमा प्राणियोके और विशेषकर मानवसमाजके वर्तमान जीवनकी सुख-शान्तिको लक्ष्य करके हो 
निर्धारित की गयी हैं और इसी लोककल्याणको ध्यानमे रखकरके ही वहां पदार्थोंकी व्यवस्थाको स्थान दिया 
गया हूँ । मीमासादशंनमें यद्यपि प्राणियोके जन्म-मरण अथवा सुख-दु खकी परपरारूप ससारका स्वंथा विच्छेद 
स्वरूप नि'श्रेयस और उसका स्थान मुक्ति इन तत्त्वोकी मान्यता नही है। वहाँपर स्वर्गसुखको ही नि-श्वेयस 
पदका और स्वगंको हो मक्तिपदका वाच्य स्वीकार किया गया है, फिर भी प्राणियोका जन्मान्तररूप परलोक, 
पुण्यका फल परलोकम सुखप्रा प्तिका स्थान स्वर्ग और पापका फल परलोक्मे दु खप्राप्तिका स्थान नरक इन 
तत्वोको वहाँ अवश्य स्वीकार किया गया है। इसलिये वहाँपर लोककरयाणकी सीमा प्राणियोके वर्तमान (ऐंडिक) 
जीवनके साथ-साथ परलोककी सुखद्यान्तिको ध्यानमे रखकर निर्धारित की गई है और इसी लोककल्याणकों 
ध्यानम रखकरके ही वहाँ पदार्थ-व्यवस्थाको स्थान दिया गया है। चार्वाक और मीमामा दर्शनोके अतिरिक्‍त 
शेप उल्लिखित वैदिक और अवैदिक सभी दर्शनोमें उचत प्रकारके परलोक, स्वर्ग और नरकको मान्यताके 
साथ-साथ प्राणियोके जन्म-मरण अथवा सुख-दु खकी परपरारूप ससारका सर्वथा विच्छेदस्वरूप निश्रेयस 
और नि'श्ेयसका स्थान मव्तिकी मान्यताकों भी रथान प्राप्त है। इसलिये इन दर्शनोमें लोफकल्याणफों सीमा 
प्राणियोके ऐहिक और पारलौकिक सुख-शान्तिके साथ-साथ उक्त नि श्रेयत और मव्तिकों भी ध्यानमे रखते 
हुए निर्धारित की गयी हैं और इसी लोककल्याणके आधारपर ही इन दर्शनों में पदायंब्यवस्थाफों स्वीकार फिया 
गया है । 
तात्पयं यह है कि चार्वाक दर्शनको छोडकर परलछोककों माननेवाऊे मीमासादशंनमे और परलोकोे 
साथ-साथ मुवितको भी माननेवाले साल्य, वेदान्त, योग, न्याय, वैशेपषिक, जैन और बौद्ध दर्शंनोम जगनुके 
प्रत्येक प्राणीके शरीरभे स्वतन्न और शरीरके साथ घुल-मिऊ करके रहनेवाला एफ चितृश्षवितविधिष्ट नत््व 
स्पीकार किया गया है । यद्यपि सवंसाधारण मनुष्योंके लिये इसका प्रत्यक्ष नहीं होता है. जौर न ऐसा कोई 
विशिष्ट पुरुष हो वतंमानमे मौजूद है जिसको इसका प्रत्यक्ष हो रहा हो ) परन्तु इतना जवध्य है. फ़ि प्रत्येक 
प्राणीस दुसरे प्राणियोकी प्रेरणाके बिना ही जगवके पदावोंके प्रति राग, ठेंप या मोह ऊरता जबवां विग्पिस 
अर्थात्‌ समताभाव रसना, तथा हुँ करना, विपाद करना दूसरे प्राणियोका जपकार करना, मरगात्तात करना, 
परोपफार फरना, हुंसना, रोना, सोचना, समझना, सुनना, देखना, संघना, खाना, पीना, बोलना, थंदना, 
पठता, काम करना, थफ जाना, विक्षास्ति छेना, पत्र: काममे जुट जाता, सोना, जागना जौर कैद 07 < द्री4- 
प्‌ बड़ा होता एत्यादि वधासभव जो पिशिष्ट व्यापार पाये जाते है ये सर ब्यापोर धआाषियसदी देप ४, मिद्ी 
पत्थर, मकान, फपड़ा, बर्तन, उर्सी, ठेबुछ, सोगा पाँरों, छोहा, पीचल, घी, पड़ी आमोरोल, राउथों, 
सिनभाडे चित्र, मोदर, रेलगाड़ी, टेक, ट्याई जहा द्वाज जे पर 3उमदन जादि प्दधारशुरप उचा दाभिरतो पेश 
पार ध्यापार करवेदाे पदापोंस पथक फेर देखे हू जोर इस ब्यारारकू आधारदर २ हर देह नाम पट 
सार कर छिया गया २ कि प्रत्येष् पायीके शररोर्ने धराष्य प्रदकू सशनाओं शा कद हो जिदमान 
दिस्ओते प्रधान हम प्रत्मे हु प्रानीन >स्किसि पिक्षिप्द स्यादर ? जा कहे + । रेस जब .3] हे दशंत, टच हु 
“है > 
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शाव्तिविशिष्ट स्वीकार करते हैँ तथा अपने-अपने अभिप्रायके अनुसार सभी दर्शान इसकों पुरुष, आत्मा, जीव, 
जीवात्मा, ईश्वराद्य या परब्रह्माश आदि यथायोग्य अछूग नामोसे उत्लेख करते हैं । 

प्रत्येक प्राणीके शरीरमे एम-एक चितृशबवितविशिपष्ट तत्त्वके अस्तित्वकी समान स्वरीकृति रहते हुए भी 
उबत दर्शनोमेसे कोई-कोई दर्शन तो इन सभी चित्‌शवितविशिष्ट तत्त्वोकों परस्पर मूलत ही पृथक-पृथक्‌ 
स्वीकार करते हैं और कोई-कोई ईइवर या परब्रह्मके एक-एक अशके रूयमें इन्हें पृथक्‌-पृथक्‌ स्वीकार करते हैं 
अर्थात्‌ कोई-कोई दर्शन उक्त चितृशक्तिविशिष्ट तत््वोकी स्वतन्न अनादि सत्ता स्वीकार करते हैँ और कोई 
दर्शन उनकी नित्य और व्यापक ईइवर या परतब्रह्मसे उत्पत्ति स्वीकार करके एक-एक चितृशक्तिविशिष्ट तत्त्वको 
उक्त ईइवर या परब्रह्मका एक-एक अश मानते है, उन्हें मुठढत पृथक-पुथक्‌ नहीं मानते हैं ॥ सारूय, मीमासा 
आदि कुछ दर्शनोके साथ-स्ताथ जैनदशंन भी सपुर्ण चित॒शक्तिविश्विप्ट तत्त्वोकी स्वतत्न अनादि सत्ता स्वीकार 
करके उन्हे परस्पर भी पृथक्‌-पृ थक्‌ ही मानता है । 

उक्त प्रकारसे चितृशक्तिविशिष्ट तत््वकी सत्ताकों स्वीकार करनेवाले साख्य, वेदान्त, मीमासा, योग, 
न्याय, वैशेषिक, जैन और बौद्ध ये सभी दर्शन प्राणियोकों समय-समयपर होनेवाले सुख तथा दू ख़का भोवषता 
उन प्राणियोके अपने-अपने शरीरमे रहनेवाले चितृशक्तिविशिष्ट तत्त्वको ही स्वीकार करते है सभी दर्शनोकी 
इस सप्तान मूलमान्यताके आधारपर उनमे (सभी दर्शनोमे) समानमर्पसे निम्नलिखित चार सिद्धान्त स्थिर 
हो जाते हँ-- 

(१) प्रत्येक प्राणीके अपने-अपने शरीरमे मौजूद तथा भिन्‍न-भिन्‍न दर्शनोमे पुरुष, आत्मा, जीव, 
जीवात्मा, ईश्वराश या परब्रह्माश आदि यथायोग्य भिन्‍न-भिन्‍न नामोसे पुकारे जानेवाले प्रत्येक चितृशवित- 
विशिष्टतत्वका अपने-अपने शरीरके साथ आवद्ध होनेका कोई-न-कोई कारण अवश्य हूँ । 


(२) जब कि प्राणियोके उल्लिखित विशिप्ट व्यापारोंके प्रादुर्भाव और सर्वथा विच्छेदके आधारपर 
प्रत्येक चितृशक्तिविशिष्ट तत्त्वकी अपने-अपने वर्तमान शरीरके साथ प्राप्त हई वद्धताका जन्म और मरणके 
रूपमे आदि तथा अन्त देखा जाता हैं तो मानना पडता है कि ये सभी चित्शक्तिविशिष्ट तत्त्व सीमित काल तक 
ही अपने-अपने वर्तमान शरीरमे आवद्ध रहते है । ऐसी हालतमे यह प्रइन उठना स्वाभाविक हैँ कि अपने-अपने 
वर्तमान शरीरके साथ आवद्ध होनेसे पहले ये चितृशवितविद्विप्ट तत्त्व किस रूपमे विद्यमान रहे होगे ? यदि 
कहा जाय कि अपने-अपने वर्तमान शरीरके साथ आबद्ध होनेसे पहले वे सभी चित्‌शक्तिविशिष्ट तत्त्व शरी रके 
बन्धनसे रहित विल्कुल स्वतत्र थे, तो प्रश्न उठता हैँ कि इन्हें अपने-अपने वर्तमान शरीरके साथ आबद्ध होने- 
का कारण अकस्मात्‌ कैसे प्राप्त हो गया ? इस प्रशनका उचित समाधान न मिल सकनेके कारण चित्शक्ति- 
विज्विष्ट तत्त्वकी सत्ताको स्वीकार करनेवाले उक्त सभी दर्शनोमे यह वात स्वीकार की गयी है कि अपने-अपने 
वर्तमान शरीरके साथ आबद्ध होनेसे पूर्व भी ये सभी चितृशक्तिविशिष्ट तत्व किसी दुसरे अपने-अपने शरीरके 
साथ आबड्ध रहे होगे और उससे भी पूर्व किसी दूसरे-दूसरे अपने-अपने शरीरके साथ आबद्ध रहे होगे । इस 
प्रकार सभी चित्शक्तिविशिष्ट तत््वोकी शरीरबद्धताकी वह पूर्वंपरपरा इनकी स्वततन्न अनादि सत्ता स्वीकार 
करनेवाले दर्शनोकी अपेक्षा अनादिकाल तक और ईदवर या परमन्रह्मसे इनकी उत्पत्ति स्वीकार करनेवाले 
दर्शंनोकी अपेक्षा ईद्वर या परमत्रह्मसे जबसे इनको उत्पत्ति स्वीकार की गयी है तब तक माननी पडती है | 

(३) चित्दक्तिविशिष्ट तत््वोकी शरीरबद्धताका कारण उनका स्वभाव है--यह मानना असगत है, 


कारण कि एक तो स्वभाव परतन्त्रताक़ा कारण ही नही हो सकता है ! दूसरे, स्वभावसे प्राप्त हुई परतन्त्रता- 
की हालतमे उन्हें दु खानुभवन नही होना चाहिये, लेकिन दु खानुभवन होता है । इसलिये सभी चित्शक्तिविशि- 


४ | दर्शन और न्याय ७५ 


प्टतत्वोकी शरीरबद्धताका कारण स्वभावसे भिन्‍न किसी दूसरी चीजको ही मानना युक्तियुक्त जान पडता है 
और इसीलिये साख्यदर्शनमे त्रिगुणात्मक (सत्वरजस्तमोगुणात्मक) अचित्‌ प्रकृतिको, वेदान्तदर्शनमे असत्‌ कही 
जानेवाली अविद्याको, मीमासाद शंनमे चितृशक्तिविशिष्ट तत्वोमे विद्यमान अशुद्धि (दोप) को, ईइ्वरकतुंत्व- 
वादी योग, न्याय और वेशेपिक दर्शनोमे इच्छा, ज्ञान और क्ृति शक्तित्रयविशिष्ट ईश्वरको, जेनदर्शैनम 
अचित्‌ कर्म (पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु आदि द्वव्योका सजातीय पौदृगलिक वस्तुविशेष) को और बौद्धदरशंनमे 
विपरीताभिनिवेशस्वरूप अधितद्याको उसका कारण स्वीकार किया गया है। इनमेसे योग, न्याय और वैशेषिक 
दर्शनोम माना गया ईइवर उनकी मान्यताके अनुसार चितशक्तिविशिष्टतत्त्वोके साथ असबद्ध रहते हुए भी 
उनके मन, वचन और शरीर सम्बन्धी पुण्य एवं पापरूप कृत्योके आधारपर सुख तथा दु ख़के भोगमे सहायक 
शरीरके साथ उन्हें आवद्ध करता रहता है । शेप साख्य आदि दर्शनोमे चितृशक्तिविशिष्टतत्त्वोवी शरीरबद्धता- 
में माने गये प्रकृति आदि कारण उन चितृशक्तिविशिष्ट तत्त्वीक साथ किसी-न-किसी रूपमे सवद्ध रहते हुए ही 
उनके मन, वचन ओर शरीर सम्बन्धी पुण्प एवं पापरूप कृत्योके आधारपर सुख तथा दू खके भोगमे सहायक 
शरीरके साथ उन्हे आबद्ध करते रहते हें । इसी प्रकार चितृशक्तिविशिष्टतत्त्वोकी शरीरबद्धताकी जिस पू्व॑- 
परम्पराका उल्लेख पहले किया जा चुका हैं उसकी सगतिके लिये योग, न्याय और वैशेेषिक दशंनोमे ईश्वरको 
शाइवत (अनादि और अनिधन) मान लिया गया है तथा एक जेनदर्शनको छोडकर दोप साख्य आदि सभी 
दर्शनोमें चितृशक्तिविशिष्टतत्वोके साथ प्रकृति आदिके सम्बन्धकों यथायोग्य भनादि अथवा ईदवर या परमत्रह्म- 
से उनकी (चितृशवितविशिष्टतत्वोकी) उत्पत्ति होनेके समयसे स्वीकार किया गया है । जैनदर्शनमे चितृशक्ति- 
विविष्टतत्वोकों शरीरबद्धतामे कारणभूत धर्मके सम्बन्धकों तो सादि स्त्रीकार किया गया है परन्‍्नु उनकी उस 
शरीरबद्धताकी पूवोक्त अविच्छिन्त परम्पराकी सगतिके लिये वहापर (जैनदशंनमे) शरीरसम्बन्धकी अविच्छिन्न 
अनादि परम्पराकी तरह उसमे कारणभुत कमंसम्बन्धकी भी अविच्छिन्न अनादि परम्पराको स्वीकार किया 
गया हैं और इसका आशय यह है कि यदि चितृशक्तिविशिष्टतत्वोकी शरीरबद्धतामे कारणभृत उक्त कर्मसम्बन्ध 
को अनादि मानता जायगा तो उस कर्मंसम्बन्धको कारण रहित स्वाभाविक ही मानना होगा, लेकिन ऐसा मानना 
इसलिये असगत हैँ कि इस तरहसे प्राणियोके जन्म-मरण अथवा सुख-दु खकी परपरास्वरूप संसारका सवंथा 
विच्छेदके अभावका प्रसग प्राप्त होगा, जो कि साख्य, वेदान्त, योग, न्याय, वैशेषिक, जैन और बौद्ध इन दर्शनों 
मेसे किसी भी दर्शनकों अभीष्ट नहीं है । मीमासादर्णनमें जो प्राणियोके जन्म-मरण अथवा सु ख-दुखकी पर- 
परारूप ससारका सर्वेथा विच्छेद नहीं स्वीकार किया गया हैं उसका सबब यही है कि वह चितृशक्तिविशिष्ट 
तत्त्वोमें विद्यमान अशुद्धिके सम्बन्धकों अनादि होनेके सबब कारणरहित स्वाभाविक स्वीकार करता है । परन्तु 
जो दर्शान प्राणियोके जन्मन्मरण अथवा सुख-दु खकी परम्परास्वरूप ससारका सवंथा विच्छेद स्वीकार करते है 
उन्हें चितृशक्तिविशिष्टतत्त्वोकी शरीरबद्धतामे कारणरूपसे स्वीकृत पदार्थंके सम्बन्धनों कारणसहित--अस्वा- 
भाविक ही मानना होगा और ऐसा तभी माना जा सकता है जबकि उस सम्बन्धको सादि माना जायगा । 
यही सबब हैं कि जैनदर्शनमे मान्य प्राणियोके जन्म-मरण अथवा सुख-दु,खकी परम्परास्वरूप ससारके सवंथा 
विच्छेदको सगतिके लिये वहापर (जैनदर्शनमें) शरीरसम्बन्धमे कारणभूत कर्मके सम्बन्धको तो सादि माना 
गया है और शरीरसम्बन्धकी पुर्वोक्त अनादि परम्पराको सगतिके लिये उस कमंसम्बन्धकी भी अविच्छिन्न 
परम्पराको अनादि स्वीकार किया गया है। इसकी व्यवस्था जैनदशंनमें निम्न प्रकार बतरायी गयी है--- 
जनदर्शनसे कार्माणवर्गंगणा नामका चितृशक्तिसे रहित तथा रूप, रस गध और स्पशं गुणोसे युक्त 
होनेके कारण पृथ्वी, जकू, अग्नि और वायु तत्त्वोका सजातोय एक पोद्गलिक तत्त्व स्वीकार किया गया हूँ । 
यह तत्त्व बहुत ही सूक्ष्म है और पृथ्वी आदि तत्त्वोकी ही तरह नाना परमाणुपुजोमे विभक्‍त होकर समस्त- 


'७६ सरस्वती-वरवपुत्र ५० बंश्योधर व्याफरणाचार्ये अभिनन्दन-प्रन्थे 


छोकाकाशमे सवंदा अवस्थित रहता है । प्राणियोकी मन, वचन ओर दारीरके जरिये पुण्य एवं पापरूप कार्योमे 
जो प्रवृत्ति देखी जाती है उस प्रवृत्तिसे उस कार्माणवर्गणाके यथायोग्य बहुतसे परमाणुओंके पुज-के-पुज उन 
भ्राणियोके शरीरमें रहने वाले चितृशाक्तविश्विष्ट तत््वोके साथ चिंपट जाते हैं अर्थात्‌ अग्निसे तपा हुआ लोहेंका 
गोला पानीके बीचमे पड जानेसे जिस प्रकार चारो ओरसे पानोको खीचता है उसी प्रकार अपने मन, वचन 
और शरीर सम्बन्धी पुण्य एवं पापरूप कृत्यो ढ़्रा गरम हुआ (प्रभावित) उक्त चितृशक्तिविशिष्टतत्त्व समस्त 
लोकमे व्याप्त कार्माणवर्गंणाके बीचमे पडजानेंके कारण चारो ओरसे उस कार्माणवर्गंणाके यथायोग्य परमाणु- 
पुजोको ख्लरीच लेता है भौर इस तरहसे कार्माणवर्गंणाके जितने परमाणुपुज जवतक चितृशक्तिविशिष्टतत्त्वोके 
साथ चिपटे रहते है तबतक उन्हें जैनदर्शनमे कर्म” नामसे पुकारा जाता हैं तथा इस कमंसे प्रभावित होकरके 
ही प्रत्येक प्राणी अपने मन, वचन और शरीर द्वारा पुण्य एवं पापरूप कृत्य किया करता हैं अर्थात्‌ प्राणियोकी 
उक्त पुण्य एवं पापरूप कार्यो प्रवृत्ति करानेवाले ये कर्म ही हैं। प्राणियोकी पुण्य एवं पापरूप कार्योमे प्रवृत्ति 
करा देनेके बाद इन कर्मोका प्रभाव नष्ट हो जांता हैं और ये उस हालतमे चितृशक्तिविशिष्ट तत्त्वोसे पृथक्‌ 
होकर अपना वही पुराना कार्माणवर्गणाका रूप अथवा पृथ्वी आदि स्वरूप दूसरा और कोई पौद्यलिक रूप 
घारण कर लेते है । 

यहापर यह खासतौरसे ध्यानमें रखने लायक बात है कि इन कर्मोके प्रभावसे प्राणियोकी जो उक्त 
पुण्य एवं पापरूप कार्योमि प्रवृत्ति हुआ करती है उस प्रवृत्तिसे उन प्राणियोंके अपने-अपने शरीरमें रहनेवाले 
चितशक्तिविशिष्टतत्त्व कार्माणवर्गणाके दूसरे यथायोग्य परमाणुपु जोके साथ सम्बन्ध स्थापित कर लेते हैं और 
इस तरहसे चित्‌शक्तिविशिष्ट तत्त्वोकी पूर्वोक्त शरीरसम्बन्धपरम्पराकी तरह उसमे कारणभत कमंसम्बन्धकी 
परम्परा भी अनादिकालसे अविच्छिन्तरूपमे चछी आ रही है। अर्थात्‌ जिस प्रकार वृक्षसे बीज और बीजसे वृक्ष 
की उत्पत्ति होते हुए भी उनकी यह परम्परा अनादिकालसे अविच्छिन्न रूपमे चली आ रही हैं उसी प्रकार 
कर्मसम्बन्धसे चितृशक्तिविशिष्ट तत्त्वोका शरीरके साथ सम्बन्ध होता हैं । इस सम्बद्धशरी रकी सहायतासे प्राणी 
पुण्य एवं पापरूप काये किया करते हैं। उन कार्योसे उनके साथ पुन कर्मोका बन्ध हो जाता है और क र्मोंका 
यह बन्धन उन्हें दूसरे शरीरके साथ सम्बद्ध करा देता हैं। इस तरहसे यह कर्मसम्बन्धपरम्परा भी अनादिकाल 
से अविच्छिन्न रूपमे चलती रहती है! 

इस कथनसे यह स्पष्ट हो जाता हैं कि शरीरके साथ चितृशक्तिविशिष्ट तत्त्वोके आबद्ध होनेका 
कारण सारूष, वेदान्त, मीमासा, योग, न्याय, वैशेषिक जेन और बौद्ध इन सभी दर्शनोमे स्वरूप तथा 
कारणताके प्रकारकी अपेक्षा यद्यपि यथायोग्य भिन्‍न-भिन्‍न बतलाया गया है तथापि इस बातमें ये सभी दर्शन 
एकमत है कि शरीरके साथ चित्‌शक्तिविशिष्ट तत्त्वोके आबद्ध होनेका कारण अतिरिक्त पदार्थ है। 

(४) उल्लिखित तीन सिद्धान्तोके साथ-साथ एक चौथा जो सिद्धान्त इन दर्शनोमें स्थिर होता है वह 
यह है कि जब चितृशक्तिविशिष्ट तत्त्वोका शरीरके साथ सबद्ध होना उनसे अतिरिक्त कारणके अधीन है तो 
इस शरीरसबधघपरपराका उक्त कारणके साथ-साथ मूलत विच्छेद भी किया जा सकता है। परन्तु इस चौथे 
सिद्धान्तको मीमासादर्शनमे नही स्वीकार किया गया है क्योकि पहले बतलाया जा चुका है कि मीमासादर्शनमे 
शरीरसम्बन्धमे कारणभूत अशुद्धिके सम्बन्धको अनादि होनेके सबब अकारण' स्वीकार किया गया है | इसलिये 
उसकी मान्यताके अनुसार इस सम्बन्धका सर्वथा विच्छेद होना असभव है । 

इन सिद्धान्तोके फलित अर्थके रूपमे निम्नलिखित पाँच तत्त्व कायम किये जा सकते है--(१) नाना 
चितृशक्तिविशिष्ट तत्त्व, (२) इनका शरीरसम्बन्धपरपरा अथवा सुख-दु खपरपरारूप ससार, (३) ससारका 
कारण, (४) ससारका सर्वंथा विच्छेद स्वरूपमुक्ति और (५) मुक्तिका कारण । 


४ | दर्दान और न्याय. ७७ 


चार्वाक दर्शनमे इन पाँचो तत्वोको स्वीकार नहीं किया गया है क्योकि ये पाँचों तत्व परलोक तथा 
मुक्तिकी मान्यतासे ही सम्बन्ध रखते हैं। मोमासादर्शनमे इनमेसे आदिके तीन तत्त्व स्वीकृत किये गये हैं, 
क्योकि आदिके तीन तत्त्व परछोककी मान्यतासे सम्बन्ध रखते हैं और मोमासादर्शनम परलोककी मान्यताको 
स्थान प्राप्त हैं। परन्तु वहाँ पर ( मोमासादर्शनमें ) भी मुक्तिकी मान्यताकों स्थान प्राप्त न होनेके कारण 
अन्तके दो तत््वोको नही स्वीकार किया गया है। शेप साख्य, वेदान्त, योग, न्याय और वेशेषिक तथा जैन 
ओर वौद्धदर्शंनमे इन पाँचो तत्त्वोको स्वोकार गया गया है, क्योकि इन दर्शनोमे परलछोक और मुक्ति दोनोकी 
मान्यताको स्थान प्राप्त है । 


जन सस्कृतिकी जीव, अजीव, आख्रव, बन्ध, सवर, निर्जरा और मोक्षस्वरूप सप्ततत्त्ववाली जिस 
पदाथमान्यताका उल्लेख लेखमे किया गया हैं उसमे उक्त दर्शनोको स्वीकृत इन पाँचो तत्त्वोका हो समावेश 
किया गया है अर्थात्‌ सप्ततत्त्वीमे स्वीकृत प्रथम जीवतत्त्वसे चितृदवितविशिष्ट तत्त्वका अर्थ लिया गया हैं, 
द्वितोय अजीवतत्वसे उक्त कार्माणवर्गंणाका अथं स्वीकार करते हुए इन दोनों अर्थात्‌ चितृशवितिविशिष्ट- 
तत्त्व स्वरूप जोवतत्त्व और कार्माणवर्गंणास्वरूप अजोीवतत्त्वकी सम्बन्धपरम्परारूप मुल ससारका चौथे बन्ध- 
तत्वमे समाविष्ट करके चितृअक्तिविशिष्टतत्वके शरीरसम्बन्धपरपरारूप अथवा सुख-दु खपरपरारूप ससारको 
इसीका विस्तार स्वीकार किया ग़या है । तीसरे आस्रवतत्त्वसे उक्त जीव और अजीव दोनो तत्त्वोकी सम्बन्ध- 
परसरारूप मूल ससारभे कारणभुत प्राणियोके मन, वचन और शरीर सम्बन्धी पुण्य एवं पापरूप कार्योका 
बोध होता है । 

तत्त्वग्यवस्थामें बन्ध तत्त्वको चौथा ओर आख़वतत्त्वको तोसरा स्थान देनेका मतलूब यह हें कि बन्ध- 
रूप ससारका कारण आख्रव है इसलिये कारणरूप आख्रवका उल्लेख कार्यरूप बन्धके पहले करना ही चाहिये 
और चूकि इस तत्त्वव्यवस्थाका लक्ष्य प्राणयोका कल्याण ही माना गया हैँ तथा प्राणियोकी हीन और उत्तम 
अवस्थाओका ही इस तत्त्वव्यवस्थासे हमें बोध होता है । इसलिये तत्त्वव्यवस्थाका प्रधान आधार होनेके कारण 
इस तत्त्वव्यवस्थामे जीवतत्त्वकों पहला स्थान दिया गया हैँ। जीवतत्त्वके बाद दूसरा स्थान अजीवतत्त्वको 
देनेका सबब यह हैं कि जीवतत्वके साथ इसके (अजीवतत्त्वके) सयोग और वियोग तथा सयोग और वियोगक्के 
कारणोको ही शेष पाँच तत्त्वोमे सगृहीत किया गया है । 

सातवे मोक्षतत््वसे कमंसम्बन्धपरपरासे लेकर दरीरसम्वन्धपरपरा अथवा सुख-दु खपरपरारूप 
ससारका स्वंथा विच्छेद अथ लिया गया है और चुकि प्राणियोकी यह अन्तिम प्राप्प और अविनाशी अवस्था 
है इसलिये इसको तत्त्वव्यवस्थामे अन्तिम सातवाँ स्थान दिया गया है । 


पाँचवें सवरतत्त्वका अर्थ ससारके कारणभूत आख्रवका रोकना और छठे निर्जरातत्त्वका अर्थ सबद्ध 
कर्मों अर्थात्‌ सस्ारको समुऊल नष्ट करनेका प्रयत्न करना स्वीकार किया गया हैँ। तात्पर्य यह है कि जब 
पूर्वोक्ष ससारके आत्यन्तिक विनाशका नाम मुक्ति है तो इस प्रकारकी मुक्तिकी प्राप्तिके लिए हमे ससारके 
कारणोका नाश करके ससारके नाश करनेका प्रयत्न करना होगा, सवर और निजेरा इन दोनो तत्त्वोक्ती 
मान्यताका प्रयोजन यही है और चुकि इन दोनो तत्वोको सातवे मोक्षतत्त्वकी प्राप्तिमे कारण माना गया है, 
इसलिये तत्त्वव्यवस्थामे मोक्षत्तत्व्के पहले ही इन दोनो तत्वोको स्थान दिया गया है । सवरको पाँचवाँ और 
निर्जराको छठा स्थान देनेका मतलब यह है कि जिस प्रकार पानीसे भरी हुई नावको इूबनेसे बचानेके लिये 
नावका बुद्धिमान मालिक पहले तो पानी आनेमे कारणभूत नावके छिद्रको बद करता हैं ओर तब बादमे 
भरे हुए पानीको नावसे बाहर निकालनेका प्रयत्न करता है उस्तो प्रकार मुक्तिके इच्छुक श्राणीको पहले तो 


७८ सरस्वती-वरवपुन्र पं० बंगोघर व्याकरणाचाय अभिनन्वन-फ्र्य 


कर्मबन्धमें कारणभूत आस्रवको रोकना चाहिये जिससे कि कर्मंबन्‍्धकी आगामी परपरा रुक जाय और तब 
बाद बद्ध कमोको नष्ट करनेका प्रयत्त करना चाहिये । 


यहाँपर इतना और समझ लेना चाहिए कि पूर्ण सबर होजानेके बाद ही निज॑ंराका प्रारम्भ नही 
माना गया है बल्कि जितने अंशोमें सबर होता जाता हैं उतने अग्याम निर्जराका प्रारम्भ भी होता जाता है । 
इस तरह पानी आनेके छिद्रको बद करने और भरे हुए पानीको बौरे-धीरे व हर निकालनेसे जिस प्रकार 
नाव पानी रहित हो जाती हैँ उसी प्रकार कर्म बन्धके कारणोंको नष्ट करने और बद्ध कर्मोका धीरे-धीरे विनाश 
करनेसे अन्तमे जीव भी ससार ( जन्म-मरण अथवा सुख-दु छको परंपरा ) से सर्वथा निरिप्त हो जाता है। 


साख्य आदि दरशंनोको यद्यपि पुर्वॉक्त पाचों तत्त्व मान्य है । परन्तु उनकी पदार्थव्यवस्थामे जैनदर्शनके 
साथ परस्पर जो मतभेद पाया जाता हैं उयका कारण उनका भिन्न-भिन्न दृष्टिकोण ही हैं। तात्पय॑ यह 
है कि सारभूत-मुख्य-मुलभूत या प्रयोजनभूत पदार्थोको तत्त्वनामसे पुकारा जाता हैं। यही सवव हैँ कि जैन 
दर्शनके दृष्टिकोणके मुनाबिक जगतृमे नाना तरहके दूसरे-दसरे पदार्थोका अस्तित्व रहते हुए भी तत्त्व शब्दके 
इसी अभिप्रायको ध्यानमें रखकर प्राणियोके आत्यन्तिक सुख (मुक्ति) की प्राप्तिमे जिनका समझ छेना प्रयौजन- 
भूत मान लिया गया हैं उन पूर्वोकत चितृशक्तिविशिष्टतत्त्व स्वरूप जीव, कार्माणवर्गंणास्वरूप अजीव तथा इन 
दोनोके सयोगरूप बन्च और वियोगरूप मुक्ति एव सयोगके कारणभत आख्रव और वियोगके कारणस्वरूप 
सवर और नि्जराको ही सप्ततत्त्वमयपदार्थव्यवस्थामे स्थान दिया गया है । 


साख्य दर्शनके दृष्टिकोणके अनुसार मुक्तिप्राप्तिके लिये चितृशक्तिविशिष्टतत्वस्वरूप पुरुष तथा इनकी 
शरीरसम्बन्धपरपरारूप ससारकी मूलकारण स्वरूप प्रकृति और इन दोनोके सयोगसे होनेवाले वृद्धि आदि पच- 
महाभूत पर्यन्त प्रकृतिविकारोको समझ लेना हो जरूरी या पर्याप्त मान लिया गया हैं। इसलिये साख्यदशंनमें 
नानाचितृशक्तिविशिष्ट तत्त्व, इनका शरीरसम्बन्धपरपरा अथवा सुख-दु खपरपरारूप ससारका कारण, 
ससारका सर्वथा विच्छेदस्वरूप मुक्ति और मुक्तिका कारण इन पाँचो तत्त्वोकी मान्यता रहते हुए भी उसको 
( साख्यदशंनकी ) पदार्थंव्यवस्थामे सिर्फ पुरुष, प्रकृति और वृद्धि आदि तेईस प्रकृतिविकारोकों ही स्थान 


दिया गया है । 

जैनदर्शंनकी सप्ततत्त्वस्वरूप पदार्थव्यवस्थाके साथ यदि साख्यदर्शनकी पच्चीस तत्त्वस्वरूप पदार्थ 
व्यवस्थाका स्थूल रूपसे समन्वय किया जाय तो कहा जा सकता हैं कि जैनदशनके जीवतत्वके स्थानपर साख्य- 
दर्शनमे पुरुषतत्वको और जैनदशैनके अजीवतत्त्व ( कार्माणवर्गंणा ) के स्थानपर साख्यदर्शनमे प्रकृतितत्वको 
स्थान दिया गया है तथा जनदर्शनके बन्धतत्वका यदि विस्तार किया जाय तो साख्यदर्शंनकी बुद्धि आदि तेईस 
तत्वोकी मान्यताका उसके साथ समन्वय किया जा सकता है । इतना समन्वय करनेके बाद इन दोनो दर्शानोकी 
मान्यताओमें सिफे इतना भेद रह जाता है कि जहाँ साख्यदर्शनमे बुद्धि आदि सभी तत्वोको पुरुषसयुक्त 
प्रकृतिका विकार स्वीकार किया गया है वहाँ जेनवर्शनमे कुछको तो प्रकृृतिसयुकत पुरुषका विकार और कुछको 
पुरुषसयुक्त प्रकृतिका विकार स्वीकार किया गया है । तात्पर्य यह है कि साख्यदर्शनके पच्चीस तत्वोको 
जैनदर्शनके जीव, अजीव और बन्ध इन तीन तत्त्वोमे सग्रहीत किया जा सकता हैं। इस प्रकार साख्यदरंनमें 
पज्चीस तत्वोके रूपमे नानाचितृशक्तिविशिष्ट तत््व और इनका शरीरसम्बन्धपरम्परा अथवा सुख-दु ख 
परम्परारूप ससार ये दो तत्व तो कठोक्त स्वीकार किये गये है। शेष ससारका कारण, ससारका सर्वथा 
विच्छेद स्वरूप मुक्ति और मुक्तिका कारण इन तीन तत्वोकी मान्यता रहते हुए भी इन्हे पदार्थ मान्यतामे 


स्थान नही दिया गया है । 
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योगदर्शनमें नाना चितृशक्तिविशिष्टतत्व, उनका संसार, संसारका कारण, भुक्ति और मुक्तिका 
कारण इन तत्वोकी मान्यता रहते हुए भी उसकी पदार्थव्यवस्था करीब-करीव साख्यदर्शेन जैसी ही है । 
विशेषता इतनी है कि योगददानर्मे पुरुष और प्रकृतिके सयोग तथा प्रकृतिकी बुद्धि आदि तेईस तत्वरूप होने 
वाली परिणतिमे सहायक एक शाश्वत ईर्वरतत्वको भी स्वीकार किया गया है और मुच्तिके साधनोका विस्तृत 
विवेचन भी योगदर्नमे किया गया है । 


साख्यदर्शनकी पदार्थव्यवस्था योगदर्शनकी तरह वेदान्तदशंनको भी मान्य हूँ । लेकिन वेदान्तदर्शनमें 
उकत पदार्थव्यवस्थाके मूलमे नित्य, व्यापक और एक परब्रह्म नामक तत्वको स्वीकार किया गया है तथा ससार- 
को इसी परब्रह्मका विस्तार स्वीकार किया गया है । इस प्रकार वेदान्तदशंनमे यद्यपि एक परब्रह्मकों ही तत्व- 
रूपसे स्वीकार किया हैँ परन्तु वहाँपर ( वेदान्तदशनमें ) भी प्रत्येक प्राणीके शरीरमे पृथक-पुथक्‌ रहने वाले 
चितृशक्तिविशिष्टतत्वॉको उस परब्रह्मके अशोके रूपमे स्वीकार करके उनका असत्‌ स्वरूप अविद्याके साथ 
संयोग, इस संयीोगके आधारपर उन चितृशक्तिविशिष्टतरवोका सुख-दु ख तथा शरीर-सबन्धकी परम्परारूप 
संसार, इस संसारसे छुटकारा स्वरूप मुक्ति और मुक्तिका कारण ये सब बाते स्वीकार की गयी है । वेदान्त- 
दर्शनमें परत्रह्मको सत्‌ और संसारको असत्‌ माननेकी जो दृष्टि है उसका सामज्जस्यथ जैनदर्शंनकी करणानुयोग- 
दुष्टि ( उपयोगितावाद ) से होता है क्योकि जैनदरशंनमे भी ससार अथवा शरीरादि जिन पदार्थोको द्रव्या- 
नुयोग ( वास्तविकतावाद ) की दृष्ठिसि सत्‌ स्वीकार किया गया है उन्हीको करणानुयोगकी दृष्टिसि असत्‌ 
स्वीकार किया गया हैं। तात्पयं यह है कि जैनदर्शनमे भी करणानुयोगकी दृष्टिसि एक चितशवितविशिष्ट 
आत्भतत्वको ही शाइवत्‌ होनेके कारण सत्‌ स्वीकार किया गया है और शेष ससारके सभी तत्वोको अशाववत्, 
जात्मकल्पाणमे अनुपयोगी अथवा बाधक होनेके कारण असत ( मिथ्या ) स्वीकार किया गया है । 


इसी प्रकार चितृशक्तिविशिष्ठ तत्व, उनका पुर्वोक्त संसार और ससारका कारण इन तीन तल्वोको 
स्वीकार करते वाले मीमासादर्शनमें तथा इनके साथ-साथ मुक्ति और सुक्तिके कारण इन दो तत्वोको मिलाकर 
पाँच तत्वोको स्वीकार करने वाले न्याय, वैशेषिक और बौद्ध दर्शनोमे भी इनका जैनदर्शनकी तरह जो तत्वरूप 
से व्यवस्थित विवेचन नही किया गया है वह इन दर्शनोके भिन्‍न-भिन्‍न दृष्टिकोणका ही परिणाम हैं । 


इस संपूर्ण कथनसे यह निष्कर्ष निकछता है कि जैनदशनकी सप्ततत्वमय पदार्थव्यवस्था यद्यपि उक्त 
सभी दर्शनोको स्वीकार्य है परन्तु जहाँ जैनदर्शनमे उपयोगितावादके आधारपर उसका सर्वाज्भीण और 
व्यवस्थित ढगसे विवेचन किया गया है वहाँ दूसरे दर्शनोमे उसका विवेचन सर्वाद्भरीण और व्यवस्थित ढगसे 
नही किया गया है । 


अर्थमें मूल ओर उसका समाधान 


यो तो शब्दोके अथंमे कभी-कभी भूल हो जाया करती हैं और बादमे वह ठीक भी हो जाती है। 
लेकिन कोई-कोई भूल ऐसी हो जाती है जो कि परम्पराम पहुँच जाती है । फिर उसके विषयमे यह ध्यान भी 
नही होता कि भूल है या नहीं। ऐसे ही कुछ स्थछोको यहाँपर रखता हूँ आशा है विद्वान पाठक अवध्य 


विचार करेगे । 
१, न्‍्यायदीपिका 


“असाधारणधर्मवचन लक्षणमिति केचितू, तदनुपपन्‍न लक्ष्यधरमिवचनस्य लक्षणघर्मवचनेन सामानाधि- 
करण्याभावप्रसगात्‌ । 

यह तो मुझे स्मरण नही कि गुरुमुखसे इसका क्या अथथ॑ मैंने सुना था, किन्तु उस समय मुझे इस प्रथ- 
की एटा निवासी प० खूबचन्द्र जी कृत हिन्दी-टीका देखनेका मौका मिला था, उसमें इन पक्तियोका जो 
अथं किया गया है वह मुझे असंगत जान पडा । मालम होता है इस हिन्दी-टोकाके सहारेपर ही कम-से-कम 
विद्यार्थी-समाजमे तो यह अर्थ अवश्य ही माना जाता हैं । 

हमारी जैन परीक्षाओमें भी यह प्रश्न प्राय" पुछा जाता है और बहुघा विद्यार्थी भी इसी ढगसे समाधान 
करते होगे । अच्छा होता, यदि विद्वान परीक्षक इस अथंके विषयमे कुछ सकेत करते, लेकिन इसपर आज 
तक किसीका भी ध्यान नही गया । अस्तु, उल्लिखित टीकामें इस प्रकार अर्थ किया गया है-- 

“कई मतवाले सवंथा असाधारण धर्मको लक्षण कहते है, परन्तु यह उनका कहना ठोक नही है 
क्योकि लक्ष्य और लक्षण दोनो एक ही अधिकरणमें रहते है ऐसा नियम है । यदि ऐसा न मानोगे तो 
घटका लक्षण पट भी मानना पडेगा, परन्तु प्रवादीके माने हुए लक्षणके अनुसार लक्ष्य तथा लक्षण (का) रहना 
एक ही अधिकरणमे नही बन सकता, क्योकि उसके मतानुसार लक्षण लक्ष्यमे रहता हैं और लक्ष्य अपने 
अवयवोमे रहता है । जैसे पुथिवोका लक्षण गध है वह गघ पृथिवीमें रहता है और पृथिवी अपने अवयवोमे 
रहती है इसलिये इस लक्षणमे असभव दोष आता है ।” । 

१ यहाँपर टीकाकारने लक्ष्य और लक्षणके विषयमें एक अधिकरणका नियम मानकर उस नियमके 
अभावमें जो जो यह आपत्ति दी हैं कि घटका लक्षण पट भी मानना पडेगा, वह ठोक नही, कारण कि दूध 
और जल ये दोनो पदार्थ एक पात्रमें रखे जा सकते हूँ तो उस अवस्थामे दूंघ और जलमे परस्परके लक्ष्य 
लक्षणभावकी आपत्ति एक अधिकरणके माननेपर भी बनी रहती हैँ । रस और रूप तो सवंदा एक ही अधि- 
करणमे रहते है, इसलिये इनमे तो यह आपत्ति स्पष्ट ही है । 

२ स्वय न्यायदीपिकाकारने भी लक्ष्य और लक्षणका एक अधिकरण स्वीकार नही किया हैँ, अग्निका 
लक्षण उष्णपना और देवदत्तका लक्षण दण्ड इन दोनो लक्षणोमे लक्ष्य और लक्षणका एक आधार कोई भी 
विद्वान स्वीकार नही करेगा । 

३ आगे चलकर जो यह लिखा हैँ कि “नैयायिकके मतानुसार लक्षण लक्ष्ममे रहता है और लक्ष्य 
अपने अवयवोमे रहता है”, यह लिखना भी ठीक नही, कारण एक तो लक्ष्य और लक्षणकी एकाधिकरणता 
लक्ष्य-लक्षणभावकी नियामक नही, जबकि लक्ष्य सर्वदा लक्षणका आधार ही रहता है । दूसरी बात यह है 
कि नैयायिकके मतानुसार गुणका लक्षण तो गुणमे रहता है और गुण द्रव्यमें रहता हैं न कि अपने अवयवोमें, 
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तब हम यह कैसे कह सकेते है कि नैयायिकके मतानुसार लक्षण लक्ष्यमे' रहता है और लक्ष्य अपने अवयवोमे 
रहता है। यद्यपि द्रव्यकी अपेक्षासे यह कथन सम्मत कहा जा सकता है । किन्तु यहाँ पर लक्ष्य-लक्षणभावका 
सामान्य कथन होनेके कारण ऐसा लिखना समालोच्य अवश्य है । 


अब मैं पाठकोके सामने उस अथंको रखता हूँ जो संगत मालूम होता है। वचनका अथ्थ॑ वाक्य या 
शब्द होता है । लक्षणके कथनमे दो वाक्य होते है---१ लक्ष्यवाक्य, २ लक्षणवाक्य । नैयायिक असाधारण- 
धमंवचनको लक्षण मानता है, इसलिये उसके अनुसार जब लक्षण धर्मबचन हुआ तो लक्ष्यको धर्मिवचन 


मानना होगा, कारण किसी पृदार्थंका आसाधारणघर्मं जब उस प॒दार्थंका लक्षण माना जाता है तो लक्ष्यपदाथ्॑ 
धर्मिरूप हो सिद्ध होता है । 


“सम्यम्ज्ञानं प्रमाणम्‌, गंघवती' पृथ्वी” इनमे सम्यग्ज्ञानत्व प्रमाणता और गघवत्व या गध 
पृथिवीका लक्षण है इसलिये सम्यस्ज्ञान' और गधवती' ये दोनो वचन लक्षणवचन है और 'प्रमाण' तथा 
पुथिवी' ये दोनो लक्ष्ययचन है। यहाँपर सम्यग्ज्ञानपदवाच्य जो वस्तु है वही प्रमाणपदवाच्य है तथा 
गघवत्तीपदवाच्य जो वस्तु है वही पुथिवीपदवाच्य है। इस प्रकार लक्ष्ययचन और लक्षणवचनका सामानाधि- 
करण्य मानना पडता है, कारण बिना सामानाधिकरण्यके समानविभक्तिक प्रयोग नहीं हो सकते । 


“भिन्‍नप्रवृत्तिनिमित्तवाले शब्दोकी एक अथंमे वृत्तिको सामानाधिकरण्य कहते है। यहाँ पर वृत्तिका 
अथ सम्बन्ध है, वह सम्बन्ध शब्द और अर्थंका वाच्य-वाचकभावरूप माना गया है।  सम्यग्ज्ञान प्रमाण” 
इसमें सम्यसज्ञानं! इस लक्षणवचनका प्रवृत्तिनिमित्त सम्यग्ज्ञानत्व है, प्रमाण” इस लक्ष्यवचनका प्रवृत्तिनिमित्त 
प्रभाणत्व है। इस तरह भिन्‍नप्रवृत्तिनिमित्तवाले ये दोनो शब्द एक ही अर्थके बोघक हैं अर्थात्‌ सम्यग्शान- 
शब्दसे जिस अरथेका बोध होता है वही अथ॑ प्रमाणशब्दसे जाना जाता है, कारण कि जो वस्तु सम्यग्ज्ञान है 
वही तो प्रमाण हैं। इसी प्रकार गन्धवल्वप्रवृत्तिनिमित्तवाले गन्धवतीशब्दसे जिस अर्थका बोध होता हूँ 
वही अथे पुथिवीत्वप्रवृत्तिनिमित्तवाले पृथिवीशब्दसे जाना जाता हैँ, कारण जो पदार्थ गन्धवान्‌ है वही तो 
पृथिवी,है । इस तरह लक्ष्यवचन और लक्षणवचन एक ही अथके प्रतिपादक होनेसे वे समानाधिकरण' सिद्ध 
होते हें। नैयायिकके मतानुसार लक्ष्यवचन धर्मिवचनरूप और लक्षणवचन धमंवचन रूप ही सिद्ध होते है । 
लेकिन धरमिवचन और धर्मवचन कभी भी एक अथंके प्रतिपादक नही होते हैं--धर्मवचन धमंका ही प्रतिपादन 
करता हैं और घमिवचन धर्मीका ही प्रतिपादन करता है, इसलिये इन दोनोमें एकार्थप्रतिपादनरूप सामाना- 
घिकरण्यका अभाव प्राप्त होता है, वह उचित नही कहा जा सकता है, कारण कि लक्ष्यवचन और लक्षण- 
वचनमे सामानाधिकरण्य “सम्यस्ज्ञान प्रमाण, गन्धवती पृथ्वी” इत्यादि स्थलोमे माना गया है, इसलिये 
नेयायिकके द्वारा माना हुआ रक्षणका लक्षण ठीक नही है। उसमे असम्भव दोप आता है। 


२. आप्नपरीक्षा 


"स्थान्मत पृथिव्यप्तेजोवाय्वाकाशकालदिगात्ममनासि नवद्रव्याणि। द्रव्यपदस्थार्थ इति (चेत्‌), कथमे- 
को द्रव्यपदार्थ ? सामान्यसज्ञाभिधानादिति चेन्न सामान्यस्षज्ञाया सामान्यवद्धिपयत्वात्‌। तदर्थरुय सामान्य- 
पदाय॑त्वे ततो विशेष्वप्रवृत्तिप्रसगातु; द्रव्यपदार्थस्यैकस्यासिद्धे३्च (पृष्ठ ४, पुराना सस्करण) | 
आस 0३३ सलिल व फश लक: डक 


है 


१. नेयायिक मतानुसार । 
२ भिनन्‍नप्रवृत्तिमिमित्ताना शब्दानामेकस्मिन्नथें वृत्ति सामानाधिकरण्यमु । 
-सिद्धान्तकौमुदी व्याकरण, न्‍्या० त० बोधनी टीका । 
(०० कै पे 


८२ सरस्वती-वरदपुत्र पं> बंशीघर व्याकरणाचायं अभिनन्‍दन-प्रन्थ 


बहुधा विद्यालयोमें इस स्थलपर सामान्यवद्विषयत्वात्‌” के स्थानमें 'सामान्यविषयत्वात्‌' ऐसा पाठ 
सुधार दिया जाता है तथा अभी इस ग्रन्थका नवीन सस्करण कठनेराजीने निकाला हैं। उसमे तो “व्‌” 
शब्दको बिलकुल निकाल दिया गया है। मेरी समझसे संशोधकोका कत्तंव्य होना चाहिये कि वे जिस पाठको 
अशुद्ध समझें उसका पाठान्तर कर दे, यह रीति बहुत ही आदरणीय मानी जा सकती है क्योकि कही-कहीपर 
शुद्ध पाठकों अशुद्ध समझ कर निकाल देनेमें शुद्ध पाठकी खोजके लिये बहुत कठिनाई उठाना पडती है। 


ऊपर लिखा पाठ ही शुद्ध है। अभी तक जो हमारे विद्वान “वत्‌” शब्दको निकाकूकर अथ॑ करते 
आ रहे है वह अशुद्ध है। इसका विचार करनेके लिये इस स्थलका अथ॑ यहाँ लिखा जाता है। 


यहाँपर वादी वशेषिक द्रव्यपदार्थवो एक सिद्ध करना चाहता है। लेकिन वह पृथिवी, जल, तैज, वायु, 
आकाश, काल, दिशा, आत्मा और मन इन नवको द्रव्यपदका अर्थ स्वीकार करता है, इसलिये उससे 
प्रश्न किया गया है कि जब तुम द्रव्यपदके नव (नौ) अथ॑ मानते हो तो एक द्रव्यपदार्थ कैसे सिद्ध होगा ? 
इसके उत्तरमे वह कहता है कि द्रव्य” यह पद नौकी सामान्यसंज्ञा है। वह समझता है कि सामान्यसज्ञाका 
वाक्य सामान्य ही हो सकता है, इसलिये द्रव्यपदका सामान्यरूप एक अथ सिद्ध होनेमे कोई बाघा नहीं 
हो सकती है। इसपर भ्रन्थकारने निम्न प्रकार बाघायें उपस्थित की है-- 


(१) सामान्यसज्ञाका सामान्य विषय (वाच्य) नहीं होकर सामान्यवान्‌ विषय होता है क्योकि जिस 
शब्दके श्रवणसे जिस पदार्थमे लोगोकी प्रवृत्ति देखी जाती है उस शब्दका वही अर्थ माना जाता है । द्वव्य- 
मानय”, “ द्रत्यं पद्य”” इत्यादि वाक्योसे पुथिवी, जल आदि विद्येषमे ही आनयन व देखनेरूप मलुष्योकी 
प्रवृत्ति देखी जाती है, द्रव्यत्वसामान्यमें नही, इसलिये द्रव्यपदके द्रव्यत्वसामान्यवान्‌ पृथिवी, जल आदि विशेष 
नौ पदा् ही अथ सिद्ध होगे, एक सामान्यपदाथे नही । 

(२) यदि द्रव्यपदका द्रव्यत्वसामान्य ही अथे माना जाय तो द्रव्यपदके श्रवणसे पुृथिवी, जल आदि 
विशेषमे भनुष्योकी प्रवृत्ति नही होना चाहिये, छेकिन होती है, इसलिये द्रव्यपदका द्रव्यत्वसामान्य अर्थ युक्ति- 
सगत नही कहा जा सकता है । 

(३) किसी तरहसे द्रव्यत्वसामान्य-अथं मान भी लिया जाय, तो भी द्रव्यपदार्थ एक सिद्ध न होगा । 
इसका कारण ग्रन्थमे इस स्थलके आगे स्पष्ट किया गया है, यहाँपर उपयोगी न होनेसे नही लिखा है । 

मुझे आशा है कि अब अवश्य ही इन स्थछोके अर्थमे सुधार किया जायगा और यदि मेरे लिखनेमे कोई 
त्रुटि होगी तो विद्वान पाठक मुझे अवश्य ही सूचित करेंगे । 

इस लेखपर स्व० प० महेन्द्रकुमार जी जैन न्यायतीथे न्यायाध्यापक स्याह्माद महाविद्यालय काश्षीते 
अपना अभिप्राय निम्न रूपमें प्रकट किया था । 

जैन मित्र(४ मई १९३३) में भाई वशीघरजी व्याकरणाचार्यका 'अर्थमे भूल” शीर्षक लेख देखा । 
मैं पडितजोकी इस उपयोगी चर्चाका अभिनन्दन करता हूँ । १० खुबचन्द्रजी कृत न्यायदीपिकाकी हिन्दी टीका 
तथा १० जीके अर्थंका मिलान किया । इस विषयमे मेरे विचार निम्न प्रकार हैं-- 


न्‍्यायदीपिकाकारने लक्षणके दो भेद किये हैं--(१) आत्मभूत, (२) अनात्मभूत । अनात्भृतलक्षणमें 
सामानाधिकरण्य होना जरूरी नही, क्योकि वह लक्षण वस्तुस्वरूपमें मिलता हुआ नहीं होता, भिन्न पदार्थ ही 


४ | दर्शन और न्याय. ८३ 


इसमें लक्षक होता है। दण्ड: पुरुषस्य/ इस लक्षणमे यदि एकाघारवृत्तित्वलक्षण सामानाधिकरण्य नही है तो 
एकार्थप्रतिपादकत्वलक्षण सामानाधिकरण्य भी नहीं है। जिस तरह 'सम्यण्ज्ञानं प्रमाण", इस लक्षणमें भी 
जो सम्यगज्ञानपदवाच्य है वही तो प्रमाणपदवाच्य हैं या जो प्रमाणपदवाच्य है वही तो सम्यरज्ञानपद 
वाच्य है ऐसा एकार्थप्रतिपादकत्वेन सामानाधिकरण्य होता है वैसा 'दण्ड:पुरुषस्य” यहाँपर “जो पुरुपपद- 
वाच्य हैं वही दण्डवत्वपदवाच्य हैं या जो दण्डवत्वपदवाच्य है वही पुरुपपदवाच्य ” ऐसा नियम नही हैं, 
क्योकि दण्डवत्वाभावमे भी पुरुष और पुरुषाभावमे भी दण्डवत्व हो सकता है। परन्तु आत्मभूृतलक्षणमे 
सामानाधिकरण्य होना अत्यावश्यक है। वह सामानाधिकरण्य यदि एकार्थप्रतिपादकत्वेन हो सकता है तो 
एकाघाखृ्त्तित्वेन होनेमे कोई बाघा नही है क्योकि आत्मभृतलक्षण वस्तुस्वरूपात्मक होता है। स्वरूपसे 
कथचित्तादात्य रखनेवाली वस्तुओमे भिन्नाधिकरणता सभव ही नही है अन्यथा स्वरूप-स्वरूपवद्भाव ही 
न हो सकेगा । 


यह आपत्ति भी ठोक नही है कि दूध और जलमे एक भाजनवृत्तित्वेश सामानाधिकरण्य एवं रूप और 
रसमे अभिन्‍नद्रव्याधारतया सामानाधिकरण्य जब हैँ तो लक्ष्यलक्षणभाव होना चाहिये, क्योकि लक्ष्यलक्षण- 
भाव व्याप्य हैं सामानाधिकरण्य व्यापक; इसलिये जहाँ-जहाँ लक्ष्यलक्षणभाव (आत्मभृतीय) होगा वहाँ- 
वहाँपर सामानाधिकरण्य अवश्य होगा, किन्तु सामानाधिकरण्य होनेपर लक्ष्यलक्षणभाव होना जरूरी 
नही है। 

अग्तेरौष्ण्य” यहाँपर एकाधिकरण हैं क्योंकि जो औष्ण्यका आधार है वही तो अग्निका है कथ्थ॑- 
चित्तादात्म्य होनेसे भिन्‍नाधिकरणता कदापि सम्भव नही, अन्यथा गणगणिभावका लोप हो जायगा । नैया- 
यिकके यहाँ द्रव्य, गुण, कर्म आदि स्वतंत्र पदार्थ है । इनमे समवायसम्बन्ध होता है कथचित तादात्म्यसम्बन्ध 
उसने माना नही हैँ । इसलिये उसके यहाँ द्रव्यका लक्षण द्रव्यमे रहेगा तो द्रव्य अपने अवयवोमे, इस तरह 
भिन्‍नाधिकरणता, गुणका लक्षण गुणमें, गुण द्रव्यमे इस तरह भिन्‍नाधिक रणता, कमंका लक्षण कर्ममे, कर्म 
द्रव्यमें इस तरह भिन्‍नाधिकरणता सर्वत्र बनी रहती है, इसलिये असम्भवदोष बाधितह्क्ष्यवृत्ति होनेसे 
आ जाता है। 


न्यायदीपिकाकारने आत्मभूतलक्षणको जो पृथक्‌ किया है उसका अन्तरगकारण सामानाधिकरण्यकी 
आवश्यकता ही है । आशा है कि इस ग्रन्थको लगाते समय इन बानोका ध्यान अवश्य रखा जायगा । 

जेनमित्र, ता० ८ जून सन्‌ १९३३, अंक ३२ वर्ष ३४ मे प्रकाशित । 

इसका उत्तर हमने निम्नलिखित दिया । 

बन्धुवर प० महेन्द्रकुमारजी न्यायतीर्थ न्यायाध्यापक स्या० महाविद्यालय काशीने मेरे द्वारा किये 
गये न्यायदीपिकाके अथंसे मतभेद दिखलाते हुए कुछ विचार प्रकट किये हैं । 

१० जीका आशय है कि “आत्मभृतलक्षणमे सामानाधिकरण होना आवश्यक हैं वह एकार्थप्रति- 
अदकत्वहूप या एकाघारवृत्तित्वरूप हो सकता हैं। अनात्मभृतलकक्षणमे सामानाधिकरण्य आवश्यक नही, चाहे 
वह एकार्थप्रतिपादकत्वरूप हो या एकाघाख्ृत्तित्वरूप हो ।” 


यह बात ध्यानमे रखना चाहिये कि एकार्थप्रतिपादकत्वरूप सामानाधिकरण्य शब्दवृत्ति है, इसलिये वह 
उद््यवच्नन और लक्षणवचनमे रहेगा, एकाधारवत्तित्वकप सामानाधिकरण्य अथ॑ंवृत्ति है, इसलिये वह लक्ष्य- 
पस्तु और रक्षणवस्तुमे पाया जायगा । 


८४ - सरस्वतो-वरदपुत्र प॑० बंश्ोधर व्याकरणाचार्य अभिनव्दन-प्रन्य 


मेरा रायाल है कि आत्ममभृतलद्षाणम भी अनात्ममृतलक्षणकी तरह लक्ष्य और छक्षण वस्तुकओषेमे एक्रा- 
धारवृत्तित्वत्व सामानाधरिकरण्यका मज़ाव अवचा उसका ज्ञान रक्ष्यलदाणभावका प्रयोजक नहीं, यदि माता जाय 
तो नंयायिकको फभी भो गन्धवतीशब्दसे पृथ्वीका भान नहीं होना चाहिये, वयोफि गध और पृथ्वींका एक भाधार 
नही होनेसे लक्ष्यकक्षणभाव नहीं वन सकता हुै। और तो क्या जैंनी भी यदि नैयायिके प्रन्थोगे गन्धवतीं 
शब्दको देखते हैँ तो उनका अर्थ पृथ्वी हो करते हैँ क्योकि वे समसते है कि नैयायिकर्ते गन्धको पृथ्वीका लक्षण 
स्वीकार किया हैं उसके यहां पृ<वीका बोघक गन्धयतीशब्द छाद्णिक है, साकेतिक नहीं। इसलियें हम यह 
कैसे कह सकते हैँ कि नंयायिक्रके यहाँ लक्य और छदक्षण चत्तुओसे भिन्‍नाधिकरणता रहनेते जसाधारणघर्म 
रूप लक्षणमें अमस्मव दोष आता है जबकि उसके मवानुसार हम गन्बकों परथ्वीका लक्षण स्वीकार कर 
लेते हैं। “गध पृथ्वीका लक्षण हम (जैनी) उमलिये नहीं फरते कि इसमें असभव दोप आता है 
किन्तु इसलिये नही करते है कि गन्ध पृथ्वीफा असाधारण धर्म नही है, कारण कि (जैन मान्यतानुसार) जलादिफर्मे 
भी गध पाया जाता हूँ । उक्षण पदा्थका ज्ञापक माना गया है । नैयायिकरी मान्यतानुसार गन्ध पृथ्वीका ज्ञापक 
सिद्ध होता ही है, भले हो उनमें एफाधिकरण्य न हो । इसलिये इस दंगसे असम्भव दोप वतलाना सगत नहीं 
कहा जा मकता है । जो लक्षण छक्ष्यमें न पाया जाय, उसको असभवित कहते हैँ, नेयायिक असाधारणघर्म- 
को लक्षण मानता हूँ तथा उसके यहाँ गन्य पृथ्वीफा असाधारण धर्म है अर्थात्‌ गन्ध पृथ्वीरूप लक्ष्यमें रहता 
है तो यह लक्षण वाधितलक्ष्यवृत्ति कैसे हो सकता हैँ ? 'गन्धवज्जल” यह लक्षण उसके मतसे अन्नमवित है 
वंयोकि वह वाधितलक्ष्यवृत्ति हूँ । 


जैनियोने लक्षणकरे आत्मभूत और अनात्मभूत दो भेद स्वीकार किये है । नैयायिक इन मेदोको नही 
मानता, तब यदि वह “मन्धवती पृथ्वी” इस लक्षणकों 'दण्डी पुरुष ” की तरह अनात्मभूत स्वीकार कर के 
तो फिर उसके यहाँ इस लक्षणमें असभव दोप कैसे आ सकता हैं ? इतने पर भी यदि एकाघाखवृत्तित्वढूप 
सामानाधिकरण्यके अभावसे यहाँपर असभव दोप माना जाय तो “दण्डी पुरुष ” इस अनात्ममृतरक्षणमे 
वह दोप क्यों नही होगा ? यह बात विचारने योग्य हैं। दूध और जल तथा रूप और रसमे जब एकाघार- 
वृत्तित्व है तो वहाँ पर लक्ष्य-लक्षण भावकी आपत्ति बिल्कुल स्पष्ट है । यद्यपि सामानाविकरण्यको व्यापक और 
लक्ष्यलक्षणभावको व्याप्य मान लेनेसे यह आपत्ति नहीं रहती, किन्तु विचारना यह हैं कि ऐसा व्याप्य- 
व्यापकभाव संगत है या नही ? 


अनात्मभृतलक्षणमे एकाधाखृत्तित्वरप सामानाधिकरण्यका अभाव रहनेपर भी लक्ष्य-लक्षणभाव स्वी- 
कार किया गया है, इसलिये लक्ष्य-लक्षणभाव सामानाधिकरण्यका व्याप्य नही हो सकता हैं। आत्मभूतीय 
लक्ष्य-लक्षणभाव उक्त सामानाधिकरण्यका व्याप्य हैं अनात्मभृतीय नही, इस तरहके भेदका कोई नियामक नही, 
जवकि दोनो जगह समानख्पसे लक्ष्य-लक्षणभाव पाया जाता है। आत्मभूतीय लक्ष्य-लक्षणभाव भी सामा- 
ताधिकरण्यका व्याप्य सिद्ध नही होता है, कारण कि जैसा एकाधाखूत्तित॒वरूप सामानाधिकारण्य रूप और रस 
तथा दूध और जलमे पाया जाता है वैसा अग्नि और उष्णतामे नहा पाया जाता, इस प्रकार जब अस्नि और 
उष्णतामे सामानाधिकरण्याभाव ही सिद्ध होता है तो लक्ष्य-लक्षणभाव सामानाधिकरण्यका व्याप्य कैसे हो 
सकता है ? 

रूप और रस तथा दूध और जलमे सामानाधिकरण्य रहते हुए भी लक्ष्य-लक्षणभाव आप स्वीकार 


नही करते है । इससे सुतरा सिद्ध होता है कि लक्ष्य-लक्षणभावका प्रयोजक उक्त सामानाधिकरण्य नही, बल्कि 
दूसरा ही कोई कारण है जिससे पदार्थोमे लक्ष्य-लक्षणभावकी कल्पना को जाती है। इसलिये आत्मभूतलक्षण- 


४ | दर्शान और न्याय . ८५ 


में लक्ष्य-लक्षणभावका प्रयोजक लक्ष्य और लक्षणवस्तुओका एकाधारव॒त्तित्वहूप सामानाधिकरण्यको मानना 
ठीक नही है। आत्मभृतलक्षणमे उक्त सामानाधिकरण्यको लक्ष्य-लक्षणभावका प्रयोजक माननेमे एक दोष यह 
भी है कि जब अनात्मभु तल॒क्षणमे भी लक्ष्यलक्षणभाव रहता है तो वहाँपर भी उसका भ्रयोजक उक्त 
सामानाधिकरण्य भी रहना चाहिये, अन्यथा अनात्मभृतलक्षणमे लक्ष्य-लक्षणभावका अभाव मानना 
पड़ेगा ।. 


यदि कहा जाय कि उक्त सामानाधिकरण्य लक्ष्य-लक्षणभावका प्रयोजक नही, किन्तु लक्षण ही आत्म- 
भूतताका प्रयोजक है तो प्रथम तो लक्ष्य-लक्ष णभावमे इसके माननेकी कोई आवश्यकता नही रह जाती है, 
दूसरे लक्षणकी आत्मभूतताका भी प्रयोजक उक्त साम्तानाधिकरण्य नही है, कारण अग्निका लक्षण उष्णता है 
उष्णताका आधार अग्नि है, यह तो ठीक है किन्तु अग्निको स्वका भी आधार मान करके सामानाधिकरण्यकी 
कल्पना युक्ति और अनुभवसे विरुद्ध जान पडती हैँ । तीसरे, ऐसा सामानाधिकरण्य तो अनात्मभुतलक्षणमें भी 
. रह सकता है क्योकि जिस पुरुषके हस्तमें जो दण्ड रहता है वही दण्ड लक्षक होता है और वह भी उसी पुरुष 
का, वह दण्ड दूसरे पुरुषका कक्षक नही, तथा दूसरा दण्ड उस पुरुषका लक्षक नहीं, ऐसी हालतमे उस 
दण्डका आधार वह पुरुष हँ--जिस त्तरह कि उष्णताका आधार अग्नि होता है तथा उस पुरुपको स्वका 
आघार मान लेना चाहिये, जिस तरह कि अग्निको स्वका आधार मान लिया गया है, इस तरहसे लक्षणके 
बात्मभृत और अनात्मभूत दो भेद असगत ठहरते है । इसलिये एकाधारवृत्तित्वकूप सामानाधिकरण्य लक्षण- 
की आत्मभूतताका भी प्रयोजक सिद्ध नहीं होता है। लक्षणके आत्मभूत और अनात्मभृत भेदोका प्रयोजक 
अपृथकूपता और पृथकपना है । उष्णताको अग्निसे कभी भी पृथक्‌ नही कर सकते, जबकि दण्ड और पुरुष 
दोनो पदार्थ पृथक सिद्ध है । 


जनियोने स्वरूप-स्वरूपवान तथा गण-गणीमे तादात्म्यसम्बन्ध माना है। तादात्म्यका अर्थ भेद और 
भभेद है, स्वरूपस्वरूपवश्भाव, ग़णगणिभाव भेदका नियामक है, कारण स्वरूप और स्वरूपवानमे तथा गण 
और गुणामे भेद माननेसे ही स्वरूपस्वरूपव-ड्राव और गणगणिभावकी कल्पना हो सकती है, अभेद माननेसे 
अग्ति स्वरूपवान या गणी है ओर उष्णता ड्ुसका स्वरूप या गुण है ऐसा भान या कथन नही हो सकता है । 
अभेद मानते इसलिये है कि उष्णता अग्निका हो स्वरूप है अन्यका नही । उष्णताकों छोडकर अग्निकी स्वतत्र 
पत्ता निर्धारित नही कर सकते, यही तादात्य्यसम्बन्धका अभिप्राय है। उष्णताका आधार अग्नि है या उष्णता 
अग्निका लक्षण है, यह कथन भी भेदद्ष्टिसे हो हो सकता है, अभेदकी अपेक्षासे आधाराधेयभाव या लक्ष्य- 
लक्षणभावको ऋलपना कदापि सभव नही | तादात्म्य रखनेवाली वस्तुओमे भिन्‍नाधिकरणता भरे ही आप न 
भार्नें, लेकिन उनमे एकाघिकरणता संभव नही, अथवा एकाधिकरणता स्वरूपस्वरूपवद्भाव, गुणगुणिभाव 
आधाराधेयवाव, लक्ष्यलक्षणभाव आदिकी नियामक नहो, यह वात स्पष्ट हो चुकी हैं। 


अब हमको थोडा न्यायदोपिकाके शब्दोपर भी ध्यान देना चाहिये । न्‍्यायदीपिकाकारने लद्यधर्मि- 
तेचन और लक्षणधमंवचनमे सामानाधिकरण्यके अभावका प्रसंग वतलाया है, न॒ कि लक्ष्यवस्तु और लक्षण- 
पस्तुम्ता इसलिये वह भी सामानाधिकरण्य एकार्थप्रतिपादकत्वरूप ही हो सकता है और वह आत्मभृत एव 
मनात्मभूत दोनो तरहके लक्षणवाक्योके लक्ष्ययचन और लक्षणवचनमे- समानरूपसे पाया जाता हैं! जिस 
भकार सम्यज्ञान प्रमाण' यहापर सम्यज्ञानत्व प्रमाणका लक्षण है, इसलिये 'सम्यग्ज्ञान यह पद लक्षणवचन 
हैं और प्रमाण उक्ष्य इसलिये प्रमाण” यह पद लक्ष्यवचन हूँ । यें दोनो वचन एकायके प्रतिपादक है क्योकि 
पम्यसज्ञानवस्तुको छोड़कर प्रमाण कोई दूसरी वस्तु नही । इसी प्रकार “दण्डी पुरुष ' यहापर दण्डित्व (दण्ड) 


८६ : सरस्वतो-बरदपुत्र पं० बंशोगर ब्याक्रणाचाय॑ लभिनत्वन-प्रत्य 


पुरुषफा कक्षण है इसलिये 'दण्डी” यह पद ऊद्षणवचन हें ओर पुदप छथय हू इसलिये 'पुएप.” यहांपर लद्य- 
वचन है । ये दोनों वचन भी एकार्थक प्रतिपांदक हूँ क्योकि वेण्ठीशाद्धसे देण्डविशिष्टफा बोध होता है । दण्ड" 
विद्विष्ट यहापर पुरुषपदाय है वही पुरुषपदाये पुरधपदका भी अर्थ होता है । इस तरह अनात्ममृतलक्षगर्म भी 
लक्ष्ययचन और लक्षणवचनका एफार्यप्रतिपादकत्यरूप सम्रानाधिक्रण्य रहता ही हैँ । जहा यह नहीं हो, वह 
लक्षण दूषित कहा जाता हैं। जैतते 'विषाणी पुरयः' मदापर 'विपाणी” इस लक्षणबचनका वियाणपिशिष्ट अर्य 
होता है लेकिन पुरुषपदार्य विषाणविश्विष्ट नही होता, इसलिये विधाणी और पुरुष: इन दोनो बचनोमें एकार्य- 
प्रतिधादकत्वकां अभाव होनेसे यह छठत्ण असमवित कहद्ढा जाता हैं । 


जैनमित्र, २४ अगस्त १९३३, अक ४३ वर्ष २४ 
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वीराष्टकम्‌, समस्या--कान्ताकठाक्षाक्षतः (क्षताः) 


, समयसारकी रचनामे आचायें कुन्दकुन्दकी दृष्टि 
 तत्त्वाथे-सूच्र॒का महत्व 

" जैन व्याकरणकी विशेषताएं 

 षट्खण्डागमके संजद' पदपर विमर्श 

' सांस्कृतिक सुरक्षाकी उपादेयता । 


जैन संस्कृति और तत्त्वज्ञान 


“ युगधर्म बननेका अधिकारी कौन ” 


ऋषभदेवसे वर्तमान तक जैनधमंकी स्थिति 


वीराष्टक्म्‌ 
[समस्या-कान्ताकटाक्षाक्षतः (क्षता2] 


य कल्याणकरो मतस्त्रिजगतो लोकश्च य॑ सेवते । 

येनाकारि मनोभवों गतमदो यस्मे भव: क्रध्यति॥ 
यस्मान्मोहमहा भटोडपि विगतो यस्य प्रिया मुक्तिरमा । 

यस्मिन्स्नेहग्त. स नो भवति क कान्‍्ताकटाक्षाउक्षत. ॥ १॥ 


यस्थाधुष्यमत मत जनहित सद्धमंघाणोपलम । 

नम्रीभूतसुरेन्द्रवुन्दमुकुटे पादच्छलात्सज्भतस्‌ ॥ 
भव्यरप्यनुगीयमानयशसा व्याक्रान्तलोकत्रय । 

यस्माद्यो$स्ति नयापंणां' दधदनेकान्ताउकटाऊक्षाध्क्षत ॥ २॥ 


यस्य प्रेडलदखवेकांतिमणिभि- प्रोद्योतितामातता- 
मास्थानावनिभागतेदिविरते. प्रक्रान्ततूय॑त्रिकास्‌ ॥ 
तामालोक्य भवाद्भभोगनिरता मिथ्याद्शोध्प्यादृता: । 
सम्यक्त्वं विभव भवन्ति 'कुनयेकान्ता&कटाक्षाउक्षता ॥ ३ ॥ 
ये प्राक त्रासमुपागता मतिहता वाण्या क्रपाण्या परे$- 
नीतिज्ञानलवोद्धता गतपथास्तत्त्वार्थके' सद्भरे ॥ 
निक्षिप्ता सुनयप्रमाणभुवि ते चेतश्चमत्कारिणो । 
येन ज्ञानसमाहिता खलु कृता कान्‍्ताकटाक्षाइक्षता- ॥ ४॥। 
यस्य प्राचंनभक्तिचशितमना भेको४पि तत्कोषिना । 
देवेन प्रहतोध्प्यभ्दमरभकान्ताकटाक्षाऊक्षता: ॥ 
तत्‌ कि यस्यथ पदाच॑ने करतधिय: सामोदभावेन हि। 
जायन्ते भवयोषितां शिवरमाकान्ताः कठाक्षाधक्षता ॥ ५॥ 
यस्यथाद" भ्रमरावछीव कमले' भव्यावलोमन्दिरे । 
सम्फुल्लत्कमलावली परिकनदोपावली विन्दती ॥ 





१ नयापंणा नयविवक्षा देधत्‌ दधानो योडनेकान्त एकत्र वतंमानसच्त्वासत्त्वादिरूपस्तस्य, अकट-कटति गच्छति 
नव्यतीति यावत्‌, कटम्‌ (पचांद्यचुप्रत्यय ) विनशनशीऊर, न कंटमकटमविनाशि तच्च तदु आक्षम्‌, अक्ष 
आत्मा, स्वाभाव्येन तत्संबधि-आक्ष ज्ञानम, अकदाक्ष केवलज्ञान, तेन अक्षतो व्याप्त इत्यर्थ- । 

२ कुत्सिता नया कुनयास्तद्विपयभृतस्तद्रपों वा य एकातस्तस्थ, आकटाक्षा -ईषत्कटाक्षा (आइडईषदर्थे) 
तैरपि, अक्षता अविद्धा भवन्तीत्यन्वय । 

३. तत्वं स्वसिद्धान्त शत्रुपक्षे-स्वाभिकापारूपमर्थ प्रयोजन यस्य स तस्मित्‌, सगरे प्रतिज्ञावाक्ये | अन्नेद 
तात्पय॑म्‌ प्रतिज्ञावाक्यमुपन्यस्यन्त एवं परे त्रासमुपागता, न तु ते हेत्वाद्युपन्यस्तमु, पक्षे-सड्ग रे युद्धे । 

४. अमरभू स्वर्ग-, तस्या कान्ता अमराज्ना , तासा कटाक्ष आक्षत -आ समन्तात्‌ क्षत | 

५ अय श्रीवीरभगवतो निर्वाणदिवसे । ६. जलविशिष्ट्सरोवरे । 

ला 


२ सरस्वतो-वरपपुत्र पं» बंशोघर व्याकरणाचाय॑ अभिननन्‍्दन-पग्रग्य 


चेतस्थाप्तमुदावलीति तु वर चित्न॑ विचित्ं ौन्विद- 
मेका! कामवशाध्परा' भवति नो कान्ताकटाक्षाक्षता:* ॥ ६॥ 
वीरः सोइस्तु मम प्रसन्नमतये त॑ सज़्तोहह तत । 
सूकत तेन हित॑ मतं॑ जगदतों वीराय तस्मे नमः ॥ 
अन्यों तास्ति ततः प्रियद्धूर इतस्तस्थ स्मृतिर्मे हृदि। 
वीरें तत्र रतो भवान्ययमह कान्ताकटाक्षाक्षत ॥ ७॥ 
ब-शोन्नत्यकरोश्प्यता नरपतेः सिद्धा्थकस्यात्मम । 
शी-लेनाधिकृताहितो5पि तपसास्त्रेण प्रकृत" कर्मणाम्‌ ॥| 
-न्यानामिति विस्मयं विदघतो पूर्व तु पढ्चात्‌ प्रभो- 
र-स्थेयं कृतिरातनोतु' कम्रनककाउन्ताइकटाक्षाऊक्षत ॥८॥ 
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न्विति नन्यर्थ । 
अमरावली । 
भव्यावलो । 


, कान्ताना कटाक्ष आक्षता-इतिच्छेदस्तस्थ आ-ईपदपि क्षता विद्धा नो भवतीत्यर्थ इति चित्रम, अमरा- 


बलीभव्यावलीयुगलस्य प्रदर्धितसादृध्येषपि विरद्धजरणमिति चित्रत्व स्पष्टमेंव । किज्च कान्‍्ताना कठाक्षे 
अक्षता-इतिच्छेद तस्य न क्षतेति अक्षता-अविद्धा नो भवतीत्यथंः, इति विचित्र विगतचित्रमित्यथ । 
अमरावलीभव्यावलीहयस्य यत्पूव॑ सादृश्य प्रदरशित तदधुनापि वतंते एवेति चित्रत्वाभाव । परमेतस्मिन्रथें 
भव्यावल्यपि, वीरभगवतो जिनालय समप्राप्तापि, भगवतों निर्वाणमहोत्सव विवधानापि, तत्रनामोद दधानापि 
कान्ताकटाक्षैरक्षता न भवतीतिविशेषण चित्रतेति । 


« प्रकर्षण कृन्तति छिनत्तीति प्रकृत्‌ । 


नइ्यतीति नक्‌, न नक्‌ अनक्‌ू, अविनाशि, अनन्तमिति यावत्‌, तच्च तत्क सुख, तद्‌ अन्त- स्वभावों 
यस्येति अनककान्त अन्न अनन्तसुखसाहचर्याद्‌ अनन्तज्ञानादिकमपि सग्रहीव 'भवतीति अनन्तचतुष्टयस्वरूप 
इति तालयंम, स चासौ अइच विष्णुर््यापक इत्यथं । भगवतो वीरस्य सकलपदार्थविपयज्ञानवित्वात्‌ 
व्यापकत्वमक्षतम दति अनककान्ता भगवान वीर एवं त्तस्य कठाक्षा- तेम्यों जात यद्‌ आक्ष ज्ञान तस्मा- 
दिति (तसिल प्रत्यय ) तस्माद्धेतो अस्य प्रमोरियमस्य इलोकस्य पूर्वार्थ द्शिता कृति क-सुखमातन्ोतु 
विस्तारयतु, धन्यानामिति पूर्वेण सम्बन्ध' । पूर्व विस्मयक री परचात्तु भगवत्प्रसादात्‌ ज्ञानलाभात्‌ सुखकरी 
भवतु क्ृतिरियं भगवत इति भाव । एवं वशीधरस्येय वीरस्तुतिरूपकृति, भगवत- प्रसावंजन्यज्ञानलाभातत 


सुखकरी भवतु धन्यानामित्यपि बोध्यमिति । 


| 


:. समयसारकी रचनामें आचाय कुन्दकुन्दकी दृष्टि 


, ,समयसारका आलोडन करनेसे मैं इस निष्कर्षपर पहुँचा हूँ कि उसकी रचना आचार्य कुन्दकुन्दने इस 
दृष्टिसि की हैं कि सम्पुर्ण मानवसमष्टि इसे पढ़कर इसके अभिप्रायकों समझें और उस अभिप्रायके अनुसार 
अपनी जीवनप्रवृत्तियोको नैतिक रूप देनेका दृढ सकल्‍्प करें, जिससे वे जीवनके अन्ततक सुखपूर्वक जिन्दा 
रह सके । 

, इस प्रकार अपनी जीवनप्रवृत्तियोको नेतिक रूप देनेवाली मानवसमष्टिमेसे जो मानव जितने परिणाम 
में अपुनी सानसिक, वाचनिक और कायिक स्वावलूम्बनताका अपुनेमे_विकास कर ले, उतना वह आध्यात्मिक 


कफ शी अ | 


(आत्म-स्वातन्त्यके) मार्गंका पथिक्‌ बन सकता है । 
जीवके भेद 


जैनशासनमे जीवोके संसारी और मुक्त दो भेद बतलाये गये है । (देखो, त सू., अ. २ का 'ससा- 
रिणो मुक्तारच  सू० १०) । 
| "इस सत्रसे यह भी ज्ञात होता हैं कि ससारकी समाप्तिका नाम ही मुक्ति है और जो जीव ससारतसे 
मुक्त हो जाते है, वे ही सिद्ध कहलाते हैं । जैनशासनके अनुसार कोई भी जीव अनादिसिद्ध नही है । जैसा कि 
इतर दाहशनिकोने माना हैं । 


संसारी जीवोंके भेद 


जैनशासनके अनुसार संसारी जीव भी भव्य और अभव्य दो प्रकारके हैं। उनमेंसे भव्य जीव वे हैं. 
जिनमें ससारसे मुक्त होनेकी स्वभावसिद्ध योग्यता विद्यमान हो और अभव्य जीव वे है, जिनमें उस स्वभाव: 
सिद्ध योग्यताका स्वंथा अभाव हो. । 
“>' भव्य और अभव्य दोनो ही प्रकारके जीव अनादिकालसे पौद्गलिक कर्मसि बद्ध होनेके कारण उत्त 
कर्मोके प्रभावसे अनादिकालसे ही यथायोग्य नरक, तियेञ्च, मनुष्य और देव इन चार गतियोमे परिभ्रमण 
'करते आये हैं और अपनी स्वावलम्बनशक्तिको भुलकर यथासभव मानसिक, वाचनिक और कायिक परावलम्ब- 
नताकी स्थितिमे रहते आये है, तथा मिथ्यात्त और अनन्तानुबन्धी कषायके प्रभावमे मिथ्यादृष्टि गुणस्थानमे' 
रहते हुए सतत मिथ्यादशंन और मिथ्याज्ञानपुर्वक अनैतिक (मिथ्या) आचरण करते आये है । ऐसे जीवोको 
समयसार गाथा १२ से लेकर गाश्रा २३ तक अपनेसे भिन्‍न पदार्थों जहंबुद्धि और ममबुद्धि होनेके कारण 
भप्रतिबद्ध प्रतिपादित किया गया है । तथा ये जीव अप्रतिबद्ध क्यो है, इस बातको समयसार गाथा-२४ और 
२५ में आगम और तर्कके आधारपर सिद्ध किया गया है । 


न यद्यपि नरक, नियंब्न्ब, मनुष्य और देव इन सभी गत्तियोके जीव इस प्रकारसे अप्रतिबुद्ध हो रहे है, 
और सभी गतियोके बहुतसे जीव इस अप्रतिबुद्धताको समाप्त कर भ्रतिबुद्ध भी हो सकते है, परन्तु ज़ीवोको 
मुक्तिकी प्राप्ति मनुष्यगतिसे ही हो सकतो हैं। इसलिए समयसारमे जो विवेचन किया गया हैं वह मानव- 
समष्टिको, लक्ष्यममें रखकर ही किया गया है । 


जैनशासनके अनुसार भव्य और अभव्य दोनो ही प्रकारके जीव मुक्तिके मार्गमें प्रवेश कर सकते हैं, 
क्योकि, न तो भव्य जीव अपनी भव्यताकी पहिचान कर सकते हैं और न अभव्य जीव अपनी अभव्यताकी 


अगके हरा न्य -जणा ऑन, 


पहिचान कर सकते हैँ इसलिए भव्य जीवोके समान अभव्य जीव भी अपनेको भव्य समझकर मक्तिके मार्गमे 


का). आर नाक 


हु 
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| 


४ सरतस्वती-वरवपुत्र पं० बं गीघर व्याकरणाचार्य अभिननन्‍्दन-प्रस्ये 


प्रवृत्त होते है । समयसार गाथा १७५ में बतलाया गया है कि अभव्य जीव भी भव्य जीवके समान मोक्षके 
मार्गभूतत धर्म (व्यवहारधमं) में आस्था रखता हैं, उसको समझता है, उसमे रुचि रखता है और उसमे प्रवृत्त 
भी होता हैं । इतनी बात अवश्य हैं कि उसका वह धर्माचरण मुक्तिका कारण न होकर यथायोग्य सासारिक 
सुखकी वृद्धिका ही कारण होता है ! 


तात्पय यह हैं कि भव्य और अभव्य दोनो ही भ्रकारके जीव मिथ्यात्व और अनन्तानुबन्धी कषायके 
प्रभावमें मिथ्यादृष्टि गुणस्थानमें रहते हुए भी यथायोग्य चतुर्थ गुणस्थानवर्ती, पचम गणस्थानवर्ती और षष्ठ 
गुणस्थानवर्ती जीवोके समान धर्माचरण करते है । और इस प्रकार धर्माचरण करते हुए अभव्य जीव भी भव्य 
जीवोंके समान अपनेमे क्षयोपश्म, विशुद्धि देशता और प्रायोग्य लब्धियोका विकास कर लेते है जिनके प्रभावसे 
ने नवम ग्रवेयिक तक स्वर्गस भी उत्पन्त हो जाते हैं, परन्तु वे भव्य जीवोके समान आत्मविशद्धिको सम्यग्दंन 
सम्यस्ज्ञान ओर सम्यग्चारित्ररूप नही बना सकते है, क्योकि जैनशासनमे बताया गया है कि उसी जीवकी 
आत्विशुद्धि सम्यग्द्शनरूप होती है जिसने दर्शनमोहनीयकमंकी तीन और अनन्तानुबन्धी क्रोध, मान, माया 
और लोभरूप चार इन _ सात प्रकतियोका उपशम, क्षय अथवा क्षयोपशम किया हो | इसी प्रकार आत्माकी 
विशद्धि वेशब्रतरूप उसी जीवकी होती है जिसने उक्त दर्शंनमोहनीयकमंकी तोन और अनन्तानबन्धी कषायकी 


अंक फैननन- १ «पमान्याण? चानममानी ब्यत्. “कक भनक 


चार इन सात प्रकृतियोके उपशम, क्षय अथवा क्षयोपशमके साथ अप्रत्याख्यानावरण कषायकी चार प्रकृतियो- 


नरमनारण जीयुमिमकान. लिन. विद उनका जड़े हक 


का क्षयोपशम किया हो, तथा आत्माकी विशुद्धि सर्वेत्नतरूप उसो जीवकी होती है, जिसने उक्त दरशनमोहनीय 
कर्मकी तीन, अनन्तानुबन्धी कपायकी चार इन सात प्रकृतियोके उपशम, क्षय अथवा क्षयोपदाम और अप्रत्या- 
ख्यानावरण कषायके क्षयोपशमके साथ प्रध्याख्यानावरण कषायका क्षयोपशम किया हो ! 


इसका भाव यह है कि भिथ्यात्गणस्थानमे मोहनीयकमेंकी _उक्त प्रकृतियोका यथासम्भव उपशम, 
क्षय व क्षयोपशम उसी जीवमें होता है, जो भव्य हो । तथा, उस जीवमें वह उपशम, क्षय अथवा क्षयोपशम 
तभी होता है, जब वह सातिशय मिथ्यादृष्टि हो जाता है। वह सातिशय मिथ्यादृष्टि तभी कहा जाता है जब 
वह करणलब्धिको प्राप्त करता है अर्थात्‌ क्रश अध करण, अपूर्वकरण' और अनिवृत्तिकरण परिणामोको प्राप्त 


नियत जीन. वकतग ० साफ का तक 


होकर मोहनीयकमंकी उक्त प्रकृतियोका यथायोग्य उपशम, क्षय और क्षयोपशम करनेकी क्षमता प्राप्त कर लेता 
हैं । उसे करणलब्पिकी प्राप्ति तभी होती हैं जब वह समयसारमें प्रातिपादित भेदविज्ञानको प्राप्त कर लेता है | 


>्कैन्फ-#' “पाए , मय... 


वह उक्त भेदविज्ञानको तब प्राप्त होता है जब वह क्षयोपशम, विशुद्धि, देशना-और प्रायोग्य इन चार लब्धियो 


अरनाम 0 >मक---+ *०क-सती “का. 


को प्राप्त कर लेता हैं। वह इन चार लब्धियोको तब प्राप्त करता है, जब वह नैतिक आचरणके_ रूपमें 


हक .०७ ग३-२ज सा-वकम्म्म्गा/क-ल, जशोबंबीआंस 


अथवा नैतिक आचरणके साथ देशन्नतके रूपमें अथवा नौतिक आचरणके साथ सर्वन्नतके रूपमे मन, वचन और 


कक. ०. बड़ 


कायके समन्वयपुव॑ंक आगममे बवणित व्यवहारध मंको अगीकार करता हू । 


5 यहाँ यह ज्ञातव्य हैं कि अभव्य जीव भी उक्त प्रकारके व्यवहारधर्मको अगीकार करके क्षयोपशम, 


विशुद्ध, वेदना और प्रायोग्य इन लब्धियोको प्राप्त कर लेता है, परन्तु वह अपनी अभव्यताके कारण उक्त 
'भेदविज्ञानको प्राप्त नही होता है । समयसार गाथा १७५ का यही अभिप्राय है । 


8. न्ग्प्र्ह व 


हैं जो उक्त प्रकारके व्यवहारधर्मोको अगीकार तो करते है, परन्तु मन, वचन और कायके समन्वयपू्वक नही 
अंगीकार करते हैं । 
इस विवेचनसे निर्णीत होता है कि मिथ्यादृष्टिगुणस्थानवर्ती भव्य जीवको ही उपयुक्त ऋ्रमसे भेद- 


विज्ञानकी प्राप्त होती हैं, अभव्य जीवोकों नही । 


५ | साहित्य औौर इतिहात : ५ 


समयसारकी वेत्रोड व्याख्या करनेवाले आचार्य अमृतचन्द्रके कलश पद्य १९८, १२९, १३०, १३१ 
और १३२ से यही निर्णीत होता है कि आचार्य कुन्दकुन्दने समयसारकी रचनामें ममक्ष जीवके लिए मक्तिकी 


चअकछ रस 


प्राप्तिपे भेदविज्ञानकों प्रमुख स्थान दिया हैं । यहाँ उन्न कलशपतद्योको उदधत किया जाता हु--- 


निजमहिमरताना भेद्विज्ञानशक्त्या, 
भवति नियतमेषा लुद्धतत््वोपलभः | 
अचलितमखिलान्यदृद्वव्यद्रे. स्थिताना, 
भव॒ति सति च तस्मिन्तक्ष य करममंमोक्ष ॥१२८॥ 


अर्थ--जो जीव निजमहिमाम रत है अर्थात्‌ उस महिमाके जानकार है उन्र जीवोकों भ्रेदविज्ञानके 
आधासपर त्तियमसे शुद्ध अर्थात्‌ स्वतन्त्र स्वरूपका उपलम्भ (ज्ञान) होता है । ऐसे जीवोके अन्य द्रव्योसे सर्वथा 
दूर हो जातेपर अर्थात्‌ पर-पदार्थोामे अहमृबुद्धि और ममबुद्धिकी समाप्ति हो जानेपर कर्मोका स्थायी क्षय 


हो जाता हूँ । 


सपद्यते सबर एव साक्षात्‌ शुद्धात्मतत््वस्य किलोपलभात्‌ । 
गम भेदविज्ञानत एवं तस्मात्तद्भेदविज्ञानमतीव भाग्य ॥ १२९५॥ 


अर्थ--शुद्ध आत्मतत्वका ज्ञान हो जानेपर साक्षात्‌ सवरका सपादन होता हैँ) वह शुद्ध आत्मतत्वका 
ज्ञान भेदविज्ञानके आधारपर होता हैं, इसलिए जीवोकों भेदविज्ञानकी प्राप्तिका अभ्यास करना चाहिये । 


भावयेदभेद विज्ञानमिदम च्छिन्नधा रया । तावद्यावत्पराच्च्युत्वा ज्ञान ज्ञाने प्रतिष्ठते ॥१३०।॥॥ 


अर्थ---उस भेद विज्ञानका आच्छिन्त धारासे तबतक अभ्यास करना चाहिये, जबतक वह जीवपरसे 
च्यूत होकर अर्थात्‌ परमे अहकार और ममकार समाप्त करके ज्ञानमें प्रतिष्ठित होता है।... 
ा  जैदविज्ञाना सिद्धा सिद्धा ये किल केचन | 
अस्येवाभावतों बद्धा बढ्धा ये किलर केचन ॥१३१॥ 


अर्थ---जों कोई जीव सिद्ध हुए है, वे भेदविज्ञानसे ही सिद्ध हुए है और जो कोई जीव बद्ध है वे 


भेदविज्ञानके अभावसे ही बद्ध है । 
भेदज्ञानोचछलनकलनाच्छुद्धतत्त्वोपलभातु, 
रागग्रामप्रलयकरणात्कमंणा सवरेण । 


विश्वत्तोष परमममलालोकसम्लानमेकं, 
ज्ञान ज्ञान नियतमदित श्ञार्वतोद्यातमेततु ॥१३२॥ 
अर्थ--जीवको भेदविज्ञानकी प्राप्ति होनेपर शुद्धतत्वका उपलम्भ अर्थात्‌ ज्ञान होता हैं और इस 
प्रकार रामसमुहका विनाश हो जानेसे कर्मोका सवर होनेपर तोपको प्राप्त उत्कृष्ट अमलप्रकाशवालछा निर्दोष 


अद्वितीय ज्ञान नियमसे उदित होकर. शाइवत प्रकाशमान होता है । 

समयसारकी रचनामे जो क्रम थाया जाता है उससे भी वही भाव प्रकट होता हैं। जो निम्नं- 
प्रकार है--- 

प्रथम गायामे आचाय॑ कुन्दकुन्दने जो सिद्धोको तमस्कार किया हैं इससे भुमुक्षु जीवके अपने लक्ष्यका 
निर्धारण होता है । दुसरी गाथामे. यह बत॒लाया है कि जो जीव अभभेदेदू हिटसे अपने अखण्ड स्वभावभत 


जीव पुद्गलकमंप्रदेश्ोमे स्थित अर्थात पुदूगलकर्मोस बद्ध होवेके कारण परपदार्थमि अहबुद्धि और भमवुद्धि 


६” सरस्वती-तरदपुत्र ० बंशोधर व्याकरणाचाय अभिननन्‍दन-प्रन्थ 


केरते है, वे परसमय कहलाते हैं। तीसरी गाथामें यह शका उठाई गई है कि लोकमे जितने पदार्थ है वे 
सब अपने अखण्ड एक स्वभावमे रहकर ही-सुन्दरताको प्राप्त हो रहें है, इसलिए जीवके विषयमे वन्ध॒की 
कथा विसवादपर्ण हो जाती हैँ । चतुर्य गाथामे इस शकाका इसप्रकार समाधान किया गया है कि सम्पूर्ण 
जीवोको काम, भोग और बन्ध॒को कथा सुननेमे आई है, देखनेमे आई है और अनुभूत भी है कि परल्तु उसके 
अश्षण्ड एक स्वरूपका ज्ञान होना उसे सुलभ नही है । इसी तरह आचार्य कुन्दकुन्दने पाँचवी गाथामे आत्मा- 
के उस अखण्ड एक स्वरूपको समयसारमे स्पष्ट करनेकी' प्रतिज्ञा की है। तथा छठी गाथामें आत्माके उस 
अखण्ड एक स्वरूपको स्पष्ट कर दिया गया है। इसके पश्चात्‌ गाथा १३मे आचारयंश्रीने आध्यात्मिक मार्गे- 
में उपयोगी जीव, अजीव, पुण्य, आखत्र, सवर, निजरा, बन्धु ओर मोक्षकों जैसे हु उसी रूपमें जिस जीवने 
जाना हैं, उसे सम्यर्दुष्टि बतलाया है । इससे निर्णीत होता हैँ कि उक्त पदार्थोाकोी उनके पृथक्‌-पथक्‌ स्वरूपके 
आधारपर जान लेना ही भेदविज्ञान हैं । इसके आगे आचार्य कुन्दकुन्दने इसी जीवाधिकारमें जीवके स्वरूपका 

अजीवाधिकारमे अजीवके स्वरूपका, कतृकर्माधिकारमे जीव और अजीवके विषयमे कर्ता और कमंको व्यवस्थाके 
निषेघका, पुण्यपापाधिकारमे पुण्य और पापका, आखवाधिकारमें आज्वका, संवराधिकारमें सवरका, निर्जरा- 
घिकारमें नि्जराका, बन्धाधिकारमें वन्धका और मोक्षाघिकारमे मोक्षका जो पृथक्‌ पुथक्‌ स्वरूपविवेचन किया 
है, वह भेदविज्ञानका 'पोषण करनेके लिए किया है । और अन्तमे सर्वविशद्धज्ञानाधिकारमे आत्माके स्वतत्र 
स्वरूपका विवेचन किया है । इससे स्पष्ट हो जाता है कि आचायें कुन्दकुन्दते समयसारकी रचनामे मुमुक्षु 
जीवोको प्रथमत भेदविज्ञानी बननेका ही उपदेश मुज्यतासे दिया है । 


निष्कषं॑ , ' 
उपयुक्त विवेचनका निष्कर्ष यह है कि भव्य और अभव्यके भेदसे मिथ्यादृष्टि ससारीजीवोके जो दो 
प्रकार आगममे निर्चित किये गये है वे दोनो ही एकेन्द्रिय, द्वीन्द्रिय, त्रीन्द्रिय, चतुररिन्द्रिय, असज्ञोपड्चेन्द्रिय 
और सज्ञीपञ्चेन्द्रियके भेदसे छह प्रकारके है । इनमेसे एकेन्द्रियसे लेकर असज्ञीगड्चेन्द्रिय तकके जीवोमे केवल 
कर्मफलचेतना पायी जाती है, अर्थात्‌ ये सब जीव कर्मफलका मात्र सुख-दु ख रूप अनुभव ही कर सकते है । 
इनके अतिरिक्त जो सज्ञी पञ्चेन्द्रिय भव्य और अभव्य जीव है वे सतत अपने अभिलषितकी सम्पन्नताके लिए 
सकलप और बुद्धिपृर्वंक पुरुषार्थ करते हैँ और उनका वह पुरुषा्थें असीमित भोग और सग्रहका होता है । तथा 
उनकी प्राप्तिके लिए वे_ हिसा, असत्य भाषण और चोरीका भी पुरुषार्थ करते हैं और ऐसे पुरुषार्थमे उन्हें 


२०० ७. जम 'कमन-आम का 


हमेशा हप॑ होता हैं, विषाद कभी नही होता । यही कारण हैँ कि उनका ऐसा पुरुषार्थ अनैतिक आचरणके रूप 


अब का 


में सकलपी पाप माना गया हैः। इस सकलप्री पापका सदभाव उन जीवोमे जबतक रहता है, तबतक वे मिथ्या- 
दृष्टि, मिथ्याज्ञानी और मिथ्याचारित्री होते हैं। तथा इनमेसे जो जीव उक्त सकलपी पापोका सर्वेथा त्याग कर 
अशक्ति गा आवश्यकताके आधारपर जिन पापोमे पव॒ुत्त होते है उनके वे पाप अशक्तिवश और आवद्यकता- 
वश होनेके कारण आरम्भी पाप कहलाते है । इस प्रकार आरम्भी पापोमे प्रवत्त वें भव्य और अभव्य मिथ्या- 
द्ष्टि जीव्र अविरत कहे जाते है। और जो भव्य और अभ्वव्य उस अविरतिका एक देश त्याग.कर देते हूँ 5 

देवाविरत मिथ्यादृष्टि कहे जाते है, तथा जो भव्य और अभव्य उक्त आरस्भी पापोका यथायोग्य सम्पूर्ण रूपसे 
त्याग कर देते है वे स्वंविरत मिध्याद्‌ ष्टि कहे जाते हैं । ये भव्य और अभव्य दोनो जीव ही उक्त प्रकार अविरत 

देशविरत और स्वेविरत होकर क्षयोपशम, विशुद्धि, देशना और प्रायोग्यलव्धियोको भी प्राप्त कर लेते है । 
इतनी बात अवश्य है कि अभव्य जीव उक्त लब्धियोको प्राप्त करके भी अपनी अभव्यताके कारण भेदविज्ञानी 


नही बन सकते है । भव्य जीव हो, अपनी भव्यताके आधारपर भेदविज्ञानी वन सकते हू । ७ 


तत््वाथसूत्रका महत्त्व 


महत्व और उसका कारण - 
इसमे सदेह नही, कि तत्त्वाथंसूत्रके महत्त्वको श्वेताम्बर और दिगस्वर दोनों सम्प्रदायोने समानरूपसे 

स्वीकार किया है। यही सबब है कि दोनो सम्भ्रदायोके विद्वान आचार्योनि इसपर टीकायें लिखकर अपनेकों 

सौभाग्यशाली माना है। सर्वसाधारणके मनपर भी तत्त्वाथंसूत्रके महत््वकी अमिट छाप जमी हुई है 


दव्याध्याये परिच्छिन्ने तत्त्वार्थ पठिते सति । फल स्यादुपवासस्य भाषित मुनिपुज्धव ॥ 


इस पद्यने सर्वसाधारणकी दृष्टिमे इसका महत्त्व बढानेमें मदद दी है। यही कारण हैं कि कम से-कम 
दिगम्बर समाजकी अपढ महिलायें भी दूसरोके द्वारा सूत्रपाठ सुनकर अपनेको धन्य समझने लगतो हैँ । दिग- 
स्वर समाजमे यह प्रथा प्रचलित है कि पर्यूपणप्व॑के दिनोमे तत्त्वार्थसूत्रकी खासतौरसे सामूहिक पूजा की जाती 
है और स्त्री एव पुरुष दोनों वर्ग बडी भक्तिपूवंक इसका पाठ किया या सुना करते हैं। नित्यपूजामे भी तत्त्वा्थ- 
सूत्रके नामसे पूजा करनेवाले लोग प्रतिदिन अधघे चढाया करते है और वर्तंमानमे' जबसे दिगम्बर समाजमे 
विद्वान दृष्टिगोचर होने छगे, तबसे पयूप॑णप्॑मे इसके अर्थंका प्रवचन भी होने लगा है। अर्थ-प्रवचनके' लिए तो 
विविध स्थानोकी दि० जैन जनता पर्यूषणपर्व॑में बाहरसे भी विद्वानोको बुलानेका प्रबन्ध किया करती है। 
तत्त्वाथ॑सूत्रकी महत्ताके कारण ही इवेताम्बर और दिगम्बर दोनो सम्प्रदायोके बीच कर्त्ताविषयक मतभेद पैदा 
हुआ जान पडता है । 


यहाँपर प्रइन यह पैदा होता है कि तत्त्वारथसूत्रका इतना महत्त्व क्यो है ? मेरे विचारसे इसका सीधा 
एवं सही उत्तर यही है कि इस सूत्रग्रन्थके अन्दर समूची जन सस्क्ृतिका भत्यन्त कुशछूताके साथ समावेश कर 
दिया गया है । 


संस्क्ृति-निर्माणका उद्देश्य 


संस्कृति-निर्माणका उद्देश्य लोक-जीवनकों सुखी बनाना तो सभी सस्कृति-निर्माताओने माना है। 
कारण कि उद्देश्यके बिना किसी भी सस्क्ृतिके निर्माणका कुछ भी महत्त्व नही रह जाता हैं। परन्तु बहुत-सी 
संस्क्ृतियाँ इससे भी आगे अपना कुछ उद्देश्य रखती है और उनका वह उद्देश्य आत्मकल्याणका छाभ माना गया 
हैं। जैन संस्कृति ऐसी सस्कृतियोमेसे एक हैं। तातये यह है कि जैन सस्कृतिका निर्माण छोकजीवनको सुखी 
बनानेके साथ-साथ आद््मकल्याणकी प्राप्ति (मुक्ति) को ध्यानमे रख करके ही किया गया है । 


संस्कृतियोंके आध्यात्मिक और भौतिक पहलुओके प्रकार 


विद्वकी सभी संस्कृतियोको आध्यात्मिक संस्कृतियाँ माननेमें किसीको भी विवाद नही होना चाहिए, 
क्योकि आखिर प्रत्येक सस्कृतिका-उह्देश्य लोकजीवनमे सुखव्यवस्थापन तो है ही, भले ही कोई सस्क्ृति आत्म- 
तत्वको स्वीकार करती हो या नही करती हो । जैसे चार्वाककी सस्कृतिमे आत्मतत्त्वको नही स्वीकार किया 
गया हैं फिर भी छोकजीवनको सुखी वनानेके लिए “महाजनों येन गत स पन्था” इस वाक्यके द्वारा उसने 
लोकके लिये सुखकी साधनाभूत एक जीवन-व्यवस्थाका निर्देश तो किया ही है । सुखका व्यवस्थापन और 
दु खका विमोचन ही सस्क्ृतिको आध्यात्मिक माननेके लिए आधार है। यहाँतक कि जितना भी भौतिक विकास 
है उसके अन्दर भी विकासकर्त्ताका उहेश्य लोकजीवनको लाभ पहुँचाना ही रहता है अथवा रहना चाहिये। अतः 
समस्त भौतिक विकास भी आध्यात्मिकताके दायरेसे पृुथक्‌ नही है। छेकिन ऐसी स्थितिमे आध्यात्मिकता और 


) 
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भोतिकताके भेदकों समझनेका एक ही आधार हो सकता है कि जिस कार्यके अन्दर आत्माके लौकिक लाभकी 
दृष्टि अपनायी जाती है वह कार्य आध्यात्मिक और जिस कार्यमें इस तरहके छाभकी दृष्टि नहीं अपनायी 
जाती है, या जो कार्य निरुदिष्ठ किया जाता है वह भौतिक माना जायगा । 

यद्यपि यह सभव हैं कि आत्मा या लोकके छाभकी दृष्टि रहते हुए भी कत्तमि ज्ञानकी कमीके कारण 
उसके द्वारा किया गया कार्य उन्हें अछाभकर भी हो सकता है परन्तु इस तरहसे उसकी लाभसम्बन्धी दृष्टिमे 
कोई अन्तर नही होनेके कारण उसके उस कार्यकी आध्यात्मिकता अक्षुण्ण बनी रहती हैँ । अत. आत्मतत्त्वको 
नही स्वीकार करनेवाली चार्चाक जैसी सस्कृृतियोक़ी आध्यात्मिक सस्कृतियाँ मानना अयुक्त नही है। 

यह कथन तो मैंने एक दृष्टिसे किया है । इस विषयमे दूसरी दृष्टि यह है कि कुछ लोग आध्यात्मिकता 
और भौतिकता इन दोनोके अन्तरका इस तरह प्रतिपादन करते है कि जो सस्कृति आत्म्रतत्त्वको स्वीकार करके 
उसके कल्याणका मार्ग बतलाती है वह आध्यात्मिक सस्कृति है और जिस सस्कृतिमे आत्मतत्त्वको ही नहीं 
स्वीकार किया गया है वह भौतिक सस्क्ृति हैं। इस तरह आत्मतत््वको मानकर उसके कल्याणका मार्ग बतलाने 
वाली जितनी ससस्‍्कृतिया है वे सब आध्यात्मिक और आत्मतत्त्वको नहीं माननेवाली जितनी सस्क्ृतियाँ है वे 
सब भौतिक सस्क्षतियाँ ठ5हरती हैँ । इस विचारधारासे भी मेरा कोई मतभेद नही हैं, कारण कि यह कथन 
केवल दृष्टिभेदका ही सूचक है--आध्यात्मिकता और भौतिकताके मूल आधारमे इससे कोई अन्तर नही 
पडता है । 

आध्यात्मिकता और भौतिकताके अन्तरको बतलानेवारा एक तीसरा विकल्प इस प्रकार हँ-एक ही 
संस्कृतिके आध्यात्मिक और भौतिक दोनो पहल हो सकते हैँ । सस्क्ृतिका आध्यात्मिक पहलू वह है जो आत्मा 
या लोकके लाभालाभसे सम्बन्ध रखता है और भौतिक पहलू वह है जिसमे आत्मा या लछोकके छाभालाभका 
कुछ भी ध्यान नही रखकर केवल वस्तुस्थितिपर ही ध्यान रखा जाता है । इस विकल्पमे जहाँतक वस्तुस्थिति- 
का ताललुक हैं उसमें विज्ञानका सहारा तो अपेक्षणीय है ही, परन्तु विज्ञान केवल वस्तुस्थितिपर तो प्रकादा 
डालता है, उसका आत्मा या लोकके लाभालाभसे कोई सम्बन्ध नही रहता है। तात्पयं यह है कि विज्ञान केवल 
वस्तुके स्वरूप और विकासपर ही नजर रखता है, भले ही उससे आत्माको था छोकको लाभ पहुँचे या हानि 
पहुँचे । छेकिन आत्मकल्याण या छोककल्याणकी दृष्ट्सि किया गया प्रतिपादन या कार्य वास्तविक ही होगा, 
यह नियम नही है वह कदाचित्‌ अवास्तविक भी हो सकता है, कारण कि अवास्तविक प्रतिपादन भी कदाचित्‌ 
किसी किसीके लिये लाभकर भी हो सकता है। जैसे सिनेमाओके चित्रण, उपन्यास या गल्प वगैरह अवास्त- 
विक होते हुए भी छोगोक़ी चित्तवृत्तिपर असर तो डालते ही है । तात्पयं यह है कि चिंत्रण आदि वास्तविक 
न होतें हुए यदि उनसे अच्छा शिक्षण प्राप्त किया जा सकता है तो फिर उनकी अवास्तविकताका कोई महत्त्व 
नही रह जाता है| जैन सस्कृतिके स्तुतिग्रन्थोमें जो कही कही ईववरकत्‌'त्वकी झलक दिखाई देती है वह इसी 
दृष्टिका परिणाम है जबकि विज्ञानकी कसोटीपर खरा न उतर सकतेके कारुण ईद्वरकतृ त्ववादका जैन दाशंतिक 
ग्रन्थों जोरदार खण्डन मिलता है और इसी दृष्टिसि ही जैन सस्कृतिमे अज्ञानी और अल्पज्ञानी रहते हुए भो 
सम्यग्दृष्टिको ज्ञानी माना गया है, जबकि वास्तविकताके नाते जीव बारहवें गुणस्थानतक अज्ञानी या अल्प" 


ज्ञानी बना रहता है । 
: इस विकल्पके आधारपर जैन सस्क्ृतिकों दो भागोमे विभकत किया जा सकता है--एक आध्यात्मिक 


और दूसरा भौतिक । 
जैन संस्क्ृतिके उक्त प्रकारसे आध्यात्मिक और भौतिक ये दो भाग तो है ही, परन्तु सभी सस्क्ृतियोके 


समान इसका एक तीसरा भाग आचार या कतंव्यसम्वन्धी भी है । इस तरह समूची जैन सस्क्षृतिको यदि विभवत 
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करना चाहे तो वह उक्त तीन भागोमे विभक्‍त की जा सकती हैं। इनमेसे आध्यात्मिक विषयका प्रतिपादक 
करणानुयोग, भौतिक विपयका प्रनिपादक द्रव्यानुयोग और आचार या कत्तंव्य विपयका प्रतिपादक चरणानुयोग 


इस तरह तीनो भागोका अरूग-अऊूग प्रतिपादन करतेवाले त्तीन अनुयोगोमे जैन आममकों भी विभवत कर 
दिया गया है । 


तत्त्वार्थसूत्र मुख्यत. आध्यात्मिक विपयका प्रतिपादन करनेवाला ग्रन्थ है, कारण कि इसमें जो कुछ 
लिखा गया है वह सब आत्मकल्याणकी दृष्टिसि हो लिखा गया है अथवा वही लिखा गया है जो आत्म- 
कल्याणकी दुष्टिसे प्रयोजन भत्त है, फिर भी यदि विभाजित करना चाहें तो कहा जा सकता हैं कि इस ग्रन्थके 
पहले, दूसरे, तीसरे, चौथे, छठं, आठवें और दछवें अध्यायोमे मुख्यत' आध्यात्मिक दृष्टि ही अपनायी गयी 


है, इसी तरह पाँचवे अध्यायम भौतिक दृष्टिका उपयोग किया गया है और सातवें तथा नवम अध्यायोमे 
विशेषकर आचार या कत्तंव्य सम्बन्धी उपदेश दिया गया है । 


तत्त्वाथंसूत्र आध्यात्मिक दृष्टिसि ही लिखा गया है या उसमें आध्यात्मिक विषयका ही प्रतिपादन 
किया गया है यह निष्कर्प इस ग्रन्थकी लेखनपद्धतिसे जाना जा सकता है। इस ग्रन्थका 'सम्पग्दशनज्ञान- 
चारित्राणि मोक्षमार्ग ”/ यह पहला सूत्र है, इसमें सम्यग्दर्शन, सम्यरज्ञान और सम्यकचरित्रकों मोक्षका मार्ग 
वतलाया गया है । तदनन्तर तत्त्वायं-श्रद्धान सम्यग्दशंनम्‌! इस सूत्र द्वारा तत्त्वा्थेकि श्रद्धानको सम्यक्‌- 
दरंनका स्वरूप बतलाते हुए जीवाजीवास्रवबन्धसंवरनिजंरामोक्षास्तत्वमृ' इस सूचद्वारा जीव, अजीव, आख्रव, 
बन्ध, सवर, निर्जरा और मोक्ष रूपसे उन तत्त्वार्थोकी सात सख्या निर्धारित कर दी गयी हैँ और द्वितीय- 
तृतीय-चतुर्थ-अध्यायोमे जीवतत्त्वका, पच्च्चम अध्यायमे अजीवतत््वका, छठे और सातवें अध्यायोमे आखव 
तत््वका, आठवें अध्यायमें बन्धतत्त्वका, नवम अभ्यायमें सवर और निर्जरा इन दोनो तत्त्वोका और दबावें 
अध्यायमें मोक्षतत््वका इस तरह क्रमश विवेचन करके ग्रन्थकोी समाप्त कर दिया गया है । 


जेन आगममे वस्तुविवेचनके प्रकार 


जन आमममे वस्तुतत्वका विवेचन हमे दो प्रकारसे देखनेको मिलता है--कही तो द्र॒व्योके रूपमें और 
कही तत्त्वोके रूपमे । वस्तु-तत्््व-विवेचनके इन दो प्रकारोका आशय यह है कि जब हम भौतिक दृष्टिसे अर्थात्‌ 
सिफ वस्तुस्थितिके रूपमे वस्तुतत््वकी जानकारी प्राप्त करना चाहेंगे तो उस समय वस्तुतत्त्व जीव, पुदूगल 
घम, अधघम, आकाश और काल इन छ द्रव्योके रूपमे हमारी जानकारीमे आयेगा और जब हम आध्यात्मिक 
दृष्टिसे अर्थात्‌ आत्मकल्याणकी भावनासे वस्तुतत््वकी जानकारी प्राप्त करना चाहेगे तो उस समय वस्तुतत्व 
जीव, अजीव, आख्रव, बन्ध, सवर, निर्जंरा और मोक्ष इन सात तत्त्वोके' रूपमे हमारी जानकारीमे आयगा । 
अर्थात्‌ जब हम विश्व क्‍या हैं ” इस प्रइनका समाधान_करना चाहेंगे तो उस समय हम इस निष्कर्पंपर 
पहुंचेंगे कि जीव, पुदूगल, धर्म, अधर्म, आकाश और काल इन छ द्रव्योका समुदाय ही विश्व हैं और जब हम 
अपने कल्याण अर्थात्‌ मुवितकी ओर अग्रसर होना चाहेंगे तो उस समय हमारे सामने ये सात प्रशन खड हो 
जावेंगे--(१) मैं कौन हूँ ?, (२) क्या मैं बद्ध हैँ ?, (३) यदि बद्ध हूँ तो किससे बद्ध हूँ ?, (४) किन कारणोसे 
मैं उससे बद्ध हो रहा हूँ २, (५) वन्धके वे कारण कैसे दूर किये जा सकते हैं ? (६) वर्तमान बन्धनको कैसे 
दूर किया जा सकता है ? और (७) मुक्ति क्‍या है ? और तब इन प्रश्नोके समाघानके रूपमें जीव, जिससे 
जीव, बधा हुआ है ऐसा कर्म-तोकमंरूप_पुद्गल, जीवका उक्त दोनो प्रकारके पुद्गलके साथ सयोगरूप बन्ध, 
१ तत्त्वाथसूत्र ५-१, २, ३, २३९। 
२ जीवाजीवास्रवबन्धसवरनिर्ज रामोक्षास्तत्त्वम्‌ु । -त्त्वाथँसूत्र, १-४ ) 

के 


१० सरस्वतो-वरदपुन्न पं० बंशीधर व्याकरणाचाय॑ अभिनन्वन-प्रन्य 


इस बन्चके कारणीभूत मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कपाय और योगरूप आस्रव इन मिथ्यात्व आदिकी 
समाप्तिल्प सवर, तपश्चरणादिके द्वारा वर्तमान वन्धनको ढीला करनेरूप भि्जरा ओर उक्त कर्म-नोकमंरूप 
पुदुगलके साथ सर्वेथा मम्बन्ध-विच्छेद कर लेनेरूप मुक्ति ये सात तत्त्व हमारे निष्कर्प में आवेंगे । 


बल. आन मरी 


भौतिक दृप्टिसे वस्तुतत्त्व द्रव्यकूपमे ग्रहीत होता हैं और आध्यात्मिक दष्टिसे वह तत्त्वरूपमे ग्रहीत 

होता हैँ । इसका कारण यह हूँ कि भीतिक दृष्टि वस्तुके अस्तित्व, स्वरूप और भेद-प्रभेदके कथनसे सम्बन्ध 
रखती हूँ और आध्यात्मिक दृष्टि आत्माके पतन और उसके कारणोका प्रतिपादन करते हुए उसके उत्थान 
और उत्थानके कारणोका ही प्रतिपादन करती है । तात्पर्य यह है कि जब हम अवस्तुके अस्तित्वकी ओर दृष्टि 
डालते है तो उसका वह अस्तित्व किसी-त-किसी आक्ृतिके रूपमें ही हमे देखनेकों मिलता है । जैन सस्कृतिमें 
चस्तुकी यह आकति ही द्रव्यपद वाक्य हैं। इस तरहसे विश्वमे जितनी अलग-अलग आक्ृतियाँ है उतने-ही- 
द्रव्य समझना चाहिये । जन सस्कृतिके अनुसार विश्वमें अनन्तानन्त आक्ृतियाँ विद्यमान है अत द्रव्य भो. 
अनन्तानन्त ही सिद्ध हो जाते हे। परन्तु इन सभी द्वव्योको अपनी-अपनी प्रकृतियो भर्थात्‌ गुणों और परिणमनो 
अर्थात्‌ पर्यायोकी समानता और विपमताके आधारपर छह वर्गोंमें सकलित कर दिया गया है अर्थात्‌ चेतनागण- 
विशिष्ट अनन्तानन्‍्त आक्ृतियोको जीवनामक वर्गमें, रूप, रस, गन्छ और स्पर्श गणविशिष्ट अण और 


कु&/9३र७ ऋष्मदाईकपार मकर 
जकन्म्+. ध्यी 


स्कन्घके भेदरूप अनन्तानन्त आक्ृत्तियोको पुदुगल-नामक वर्गमें, वर्तनालक्षण विशिष्ट असरुयात आक्ृतियोको 


8.4 ..- “२-६१५.०२०-4३ या 


काल-नामक वर्गमें, जीवो और पुदुगलोकी क्रियामें सहायक होनेवाली एक आक्ृतिको धर्मनामक वर्गमें, उन्ही 


'ब्य नकल कीप्मग पा ऋराा> ११%... ह्ीमाए #े 


जीवो और पुदुगलोंके ठहरनेमे सहायक होने वाली एक आक्ृतिको अघमे-नामक वर्गंमें तथा समस्त द्रव्योके 
अवगाहनमें सहायक होने वालो एक आक्ृतिको आकाश-नामक वर्गमें सकछित किया गया हैँ। यही कारण है 
कि द्रव्योकी सख्या जैन सस्कृतिमें छह ही निर्घारिन कर दी गई है । 


इसी प्रकार आत्मकल्याणके लिये हमे उन्ही बातोकी ओर ध्यान देनेंकी आवश्यकता है जो कि इसमे 
प्रयोजनभत हो सकती हैं । जैन सस्क्व तिमें इसी प्रयोजनभूत वातको तत्त्व नामसे पुकारा गया है, ये तत्त्व भी _. 


पूर्वोक्त प्रकारसे सात ही होते हैं । 

इस कथनसे एक निष्कर्प यह भी निकल आता हैं कि जो छोग आत्मतत्तवके विवेचनको अध्यात्मवाद 
और आत्मासे भिन्न दूसरे अन्य तत्त्वोंके विवेचनकों भौतिकवाद मान छेते है उनकी यह मान्यता गलत है क्योकि 
उक्त प्रकारसे, जहाँपर आत्माके केवल अस्तित्व, स्वरूप या भेद-प्रभेदोका ही विवेचन किया जाता है वहाँपर 
उसे भी भौतिकवादमे ही गर्भित करना चाहिये और जहाँपर अनात्मतत्वोका भी विवेचन आत्मकल्याणकी 
दृष्टिसे किया जाता है वहाँपर उसे भी अध्यात्मवादकी कोटिमे ही समझना चाहिये । यह वात तो हम पहले 
ही लिख आये हैं कि जैन सस्कृतिमे अध्यात्मवादकों करणानुयोग और भौतिकवादको द्रव्यानुयोग_ नामोसे 
पुकारा गया है । 

इस प्रकार समूचा तत्त्वाथ॑सूत्र आध्यात्मिक दृष्टिसे लिखा जानेके कारण आध्यात्मिक या करणानुयोगका 
ग्रन्थ होते हुए भी उसके भिन्‍न-भिन्‍न अध्याय या प्रकरण भौतिक अर्थात्‌ द्रव्यानुयोग और चारित्रिक अर्थात्‌ 
चरणानयोगकी छाप अपने ऊपर लगाये हुए है, जैसे पाँचवें अध्यायपर द्रव्यानुयोगकी और सातवें तथा नवम 
अध्यायोपर चरणान॒योगकी छाप लगी हुई है। हज 


पथ नूके- आए. नन्‍ज अभी 





| "कुम्णक जिकत--अमफमओ, जांदशी आम अभय, ० मी बल | 


तत्त्वाथंसूत्रके प्रतिपाद्य विषय 
तत्त्वाथ॑ंसूत्रमें जिन महत्त्वपूर्ण विषयोपर प्रकाश डाला गया है वे निम्नलिखित हो सकते हैं-- 
सम्यग्दर्गन, सम्यकृज्ञान और सम्यकचारित्र तथा इनकी मोक्षमार्गता, तत्त्वोका स्वरूप, नें 


५ | साहित्य और इतिहास ११ 


जीवादि सात ही क्यो ? प्रमाण और नय तथा इनके भेद, नाम, स्थापना, द्रव्य और भाव तथा द्रव्य, क्षेत्र, 
काल और भाव, जोवकी स्वाधीन और पराधीन अवस्थाये, विश्वके समस्त पदार्थका छह द्रव्योमे समावेश, 
द्रव्योकी सख्या छह ही क्यो ? प्रत्येक द्रव्यका वैज्ञानिक स्वरूप, धर्म और अधर्म द्रव्योकी मान्यता, धर्म और 
अधमं ये दोनो द्रव्य एक-एक क्यो ? तथा लोकाशके बराबर इनका विस्तार क्यो ? आकाशद्रव्यका एकत्व 
और व्यापकत्व, कालद्रव्यकी अणुरूपता और नानारूपता, जीवकी पराधीन और स्वाधीन अवस्थाओके कारण, 
कम ओर नोकमं, मोक्ष आदि । 


इन सब विपयोपर यदि इस लेखमे प्रकाश डाला जाय तो यह लेख एक महान्‌ ग्रन्थका आकार 
घारण कर लेगा और तब वह ग्रन्थ तत्त्वाथंसूत्रके महत््वका प्रतिपादक न होकर जन सस्कृतिके ही महत्त्वका 
प्रतिपादक हो जायगा, इसलिए तत्त्वाथ॑सूत्रमे निर्दिष्ट उक्त विपयो तथा साधारण दूसरे विषयोपर इस लेखमे 
प्रकाश न डालते हुए इतना ही कहना पर्याप्त हैं कि इस सूत्रग्रन्थमे सम्पूर्ण जेन सस्क्ृतिको सूत्नोके रूपमें 
बहुत हो व्यवस्थित ढगसे गूँथ दिया गया है । सूत्रग्रन्य लिखनेका काम बडा ही कठिन है, क्योकि उसमें एक 
तो संक्षेपसे सभी विपयोका व्यवस्थित ढगसे समावेश हो जाना चाहिए । दूसरे उसमे पुनरुक्तिका छोटे-से-छोटा 
दोष नही होना चाहिये । ग्रन्थकार तत्त्वाथंसृत्रको इसी ढगसे लिखनेमे सफल हुए हैं, यह बात निविवाद कही 
जा सकती हैं । 
उपसंहार 
बडे-बडे विद्वानोके सामने विश्व स्वयं एक पहेली बन कर खडा हुआ हैं। ससारकी दु'खपूर्ण अजीब- 
अजीब घटनाओसे उद्विग्न आत्मोन्निनीषु छोगोके सामने आत्मकल्याणकी भी एक समस्या हैँ । इसके अतिरिक्त 
मानवमातन्रकी जीवन-समस्या तो, जिसका हल होना पहेले और अत्यन्त आवश्यक है, बडा विकराल रूप धारण 
किये हुए हैं । इत सब क्षमस्याओको सुलझानेमे जैन सस्क्ृति पूर्णछपसे सक्षम है । तत्त्वाथ॑ंसूत्र--जैसे महान 
ग्रल्थोका योग सौभाग्यसे हमें मिला हुआ है और इन ग्रन्थोका पठन-पाठन भी हम छोग सतत किया करते है । 
परन्तु हमारो ज्ञानवुद्धि और हमारा जीवनविकास नही हो रहा है, यह बात हमारे लिये गम्भीरता-पुवंक 
सोचनेकी है । यदि हमारे विद्वानोका ध्यान इस ओर जावे तो इन सब समस्याओका हल हो जाना असम्भव 
बात नहो है । 





जन व्याकरणकी विशेषताएँ 


ससारमे यदि भाषातत्व नही होता तो सर्व स्ेतन जगतू पापाणकी तरह मूक ही रहता, इसमें कोई 
सन्देद् नही | यो तो भाषातत्त्व पश्षु, पक्षों आादिकों भी उपयोगी है, किन्तु मनुष्यका तो एक-एक क्षण भी 
भाषातत्वके बिना व्यर्थ-सा प्रतीत होता हूं। भाषाके जरिये ही हम जपने जभिप्रायकों दूसरोके प्रति प्रकट कर 
सकते हूँ । हमारा जितना लोकव्यबद्धार ई वढ़ भाषातत््वफ़े ऊपर ही निनर हैँ। यहाँ तक कि भाषा-विज्ञान 
भी मुवित-प्राप्तिम एक कारण हूँ । 
सतारमे नाना भाषाएँ प्रचछित हू । प्रत्येक भापाहा गौरव और लोकमान्यता उस भाषाके शब्दोकों 
प्रचुरता एवं मधुरताके साथ-साथ प्रत्येक शब्दके अभंप्राचुयंसे हो हो सकते है । यदि हम बिना व्याकरणके 
उल्लिखित कारणोकी पुप्टिके लिये शब्दकल्पना और अभथंकल्पना करने बैठे, तो शायद जोवनकी परिसमाप्ति 
होने पर भी उसे पूर्ण नहीं कर सकने तथा शब्दप्रयोगकी व्यवस्था बनाना अप्तम्भव हो जाय, इसलिये नापा- 
के गौरव और छोकमान्यताके लिये भाषासम्धन्धी नियमफा जानना जावश््यक होता है और इस नियमका 
नाम हो व्याफरण हैं। (वि +संस्कारविशेषेण) सस्फारविदेषत्ते (आं> समभन्तात) सपूर्ण (शब्दान्‌) शब्दोको 
जो, (करोति < निष्पादयति) उत्पन्न करता हैं वह व्याकरण है। अथवा (चिज+सस्कारविशेषेण) सस्कार- 
विशेषसे (आ + समन्‍्तात्‌) सपूर्ण (शब्दा ) शब्द (फ्रिमन्से ८ निष्पाचन्ते) उत्पन्न किये जाते है (येन) जिससे, वह 
व्याकरण है । इन दोनो व्युत्तत्तियोंस भी उल्लिसित भाव स्पष्ट झलकता हैं। व्याकरणसे भिन्न-भिन्न अथमि 
दब्दनिष्पत्ति की जानो है, इसलिये अर्यप्राचुयमे भी व्याकरण ही कारण हूँ। अथमभेदात श्रुव शब्दभेद-, 
सर्वे शब्दा सर्वार्थवाचका “ इत्यादि नियम नी व्याकरणकों ही अव॑प्राचुयंम कारण बतला रहे है । इसलिये 
व्याकरण ही भाषातत्त्वमें प्रवेश करनेका मुखर (द्वार) हैँ । मनुष्य, पशु, पक्षी इत्यादिका बदि मुख नहीं होता, 
तो उनका जिन्दा रहना दु शक्य तो क्या असम्भव हो था। ठीक यही हालत उत्त भाषाकी भी है, जिसकी कि 
अपनी व्याकरण नही है । 
भावको स्थिति उस भाषाके प्रचुर साहित्य पर हूं। साहित्यका निर्माता कवि होता हैँ और कवि 
नानार्थसे मीठे-मीठे शब्दोकी चाह रखता हैँ। जहा उसको ऐसे शब्द नही मिलते है वहाँ वह अपने साहित्यको 
रमणीय एवं हृदयवेधी नही वना सकता हैँ और ऐसी हालतमें उसके उस साहित्यको साधारण लोग भी पत्न्द 
नही करते है । इसका परिणाम यह होता हूँ कि वह भाषा, जिसमें साहित्यकी रमणीयता और हृदयवेघिता 
नही रहती है, अन्तको प्राप्त हो जाती हैं । 
संस्कृत व्याकरण और उसका वेशिष्ट्य 
सस्क्ृत भाषाका प्रचार ससारके कोने-कोनेमे ( चाहे वह किसी रूपमें क्यो न हो ) आज भी विद्यमान 
है । इसका कारण यह है कि उसका साहित्य विस्तृत तो हूँ ही, साथमें ग्राह्म भी अधिक हैं। इसका भी कारण 
सस्‍्कृत भाषाका व्याकरण ही है । सस्क्ृत व्याकरणकी यह खुबी है कि एक ही शब्दसे शब्दान्तरके योगसे 
नाना शब्द बन जाते है। हार, विहार, आहार, संहार, प्रहार, निहार इत्यादि अनेक शब्दोकी सृष्टि हु” 
दब्दस ही हुई है । इस खूबीकी अन्य किसी भाषाका व्याकरण आज तक नही प्राप्त कर सका, इसलिये उन 
भाषाओकी संकी्ण भूमिपर किसी साहित्यनिर्माता कविका अन्त करण स्वच्छन्द विहार नही कर सकता है । 
यद्यपि इग्लिश आदि भाषाओमे साहित्यकी अधिकता है, फिर भी शब्दोकी अधिक पुनरुक्ति कवियोके लिये 


अवश्य करनो पडती है तथा शब्दकल्पना भी उनको बहुत करनी पडी है । 
आज सस्क्ृतभाषारूपी सुययं, जो अपना प्रकाश नही फैला रहा हैं, उसका कारण उसके व्याकरण, 
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साहित्य और गआह्यताकी कमी नही है, किन्तु उसके साहिव्यके अन्तस्तत्त्व तक पहुँचनेके लिये हम असमथे हो गये 
हैं तथा राजाश्रय छूट गया हैँ इत्यादि है। भाषा स्वभावसे परिवरततंनशील होती हैं। राजाश्रयके बिना 
उसको व्यावहारिक उपयुक्तता कम हो जातो है, अत' वह हमारे लौकिक कार्योमे विशेष सहायक नही बन 
सकती हैँ । यदि सस्कृतभाषा राजभाषा होती ओर उसके आश्र यसे ही लोग (जबकि हम लोगोने नौकरी पेशा 
की ही अपना जीवनोपाय बना लिया है) छौकिक आवश्यक कार्योका सम्पादन करते होते, तो मालूम पडता 
कि उस भाषाके अन्दर प्रवेश होनेसे हमारा जीवन कितनी धामिकताके साथ व्यतीत हो सकता था, तथा 
हमारे संस्कारोमे कितनी आर्यंताकी सस्क्ृतिका विकास होता, जिसके कि हाससे आज हम गुलाम हो रहे है । 


सस्कृतव्याकरणमे जेन व्याकरण और उसका महत्त्व तथा ग्राह्मता 


भारतमें जितने दर्शनोका आविष्कार हुआ है, उन्होने सरकृत भाषाको जरूर अपनाया हैं। इसका 
कारण उसकी व्यापकता और अथ्थंपुर्ण भाव द्योतकता हैं । यह मानी हुई बात हैं कि जो जिस विपयका पूरा 
विद्वान है, वह उस विषयको दूसरोके सामने स्वततन्न ढगसे पेश करता है, तथा जो जिस मतको अपना हितकर 
समझता हैं और उसके पोषक जितने विषय उसे आवश्यक प्रतीत होते है, उनमे दूसरे मतोकी अपेक्षा रखना 
वह पसन्द नहीं करता, क्योकि वह समझता है कि इस थोडी-सी परतन्त्रतासे हमारी सस्कृतिमे दुबंछता आती 
हैं, अत उसके अग उपायभूत साहित्यका भी निर्माण वह स्वयं करता है और इस गौरवान्वित महत्त्वाकाक्षासे 
साहित्यका कलेवर परिपुष्ट होता हैं । 
यद्यपि व्याकरण दछाब्दार्थज्ञानके लिये है, उससे किसी मतविशेषकी पुष्टि नही होती, भले ही उसका 
निर्माता किसी मतविदेषसे सम्बन्ध रखता हो, फिर भी अपना स्वतन्त्र व्याकरण नहीं होनेसे कोई भी मताव- 
लम्बी अपने लिये व अपने सिद्धान्तके लिये प्रभावित नही कर सकता हैँ । इसके ऊपर पराधीनता, अर्वाचीनता 
आदि दोपोका ( चाहे वह मत स्वतत्र व प्राचीन क्यो न हो ) आरोप लगाया जाता हैं । इसी कारणसे सस्क्ृत- 
भापासम्बन्धी नाना व्वाकरणोका आविष्कार हुआ है। उनमे प्रसिद्ध व्याकरणो और उनके निर्माताओका निर्देश 
निम्न प्रकार पाया जाता है-- 
ऐन्द्र, चान्द्र, काशकत्स्नं, कोमारं, शाकटायनम्त । 
सारस्वत, चापिशल, शाकल पाणिनीयकम्‌ ।। १ ॥ 
हो इन्द्रश्चन्द्र काशकत्स्ता पिशली शाकटायनः 
पाणिन्यमरजेनेन्द्रा जयन्त्यष्टो च शाब्दिका ॥ २॥ 


पहले पद्यमें नव व्याकरणोके नाम हैं । उनमे शाकटायनव्याकरण शाकठायननामके ज॑ताचायंक्ृत है । 
दूसरे पद्ममें आठ वैय्याकरणोके ताम हैं, जिनमें शाकटायन और जैनेन्द्र ये दो जन वैय्याकरण हें। इन सब 
व्याकरणो व वैय्याकरणोमे कौन किससे प्राचीन है, इसका निर्णय पद्मके निर्देशक्रमसे निश्चित नहीं कर सकते 
है, क्योकि पहले पद्यमें आपिशल व्याकरणका शाकटायन व्याकरणके परचात्‌ निर्देश किया हैँ और दुसरे पद्म में 
उनके निर्माताओका पूर्व निर्देशसे विपरोत निर्देश किया हैं। इनकी प्राचीनताका विशेष निर्णय तो इस समय 
इतिहासवेत्ताओ पर ही छोडता हु क्योकि मेरी गति इतिहासविपयक नही हैँ। किन्तु इतना अवश्य कह 
सकता हूँ कि पाणिनीय व्याकरणसे शाकठायन व्याकरण पुर्वका होना चाहिये, क्योकि पाणिनिने अपने व्या- 
करणमे “त्रिप्रभूतिपु शाकटायनस्य” इस सूत्रके द्वारा शाकटायनका निर्देश किया हैं । आपिशलू, काशझहूत्स्न, 
शाकलू आदि व्याकरणकर्ताओका भी निर्देश पाणिनिने अपने ग्रथोमे किया है। इसलिये ये व्याकरण भी 
पाणिनि व्याकरणसे प्राचीन हैं । 
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पाणिनि नन्दराज्यके समय में हुए है । इससे भी प्राचीन समयमें उल्लिखित वैय्याकरणोकी उपस्थिति 
थी । कई लछोग शाकटायन नामके जैन-अजेन दो विद्वानको स्वीकार करते है। इससे उनका प्रयोजन यह है 
कि जन शाकटायनाचार्य पाणिनिसे अर्वांचीन है और पाणिनिने अपने व्याकरणमे जिनका निर्देश क्या हैं, 
वे अजन थे और पाणिनिके बूव॑में विद्यमान थे। वे इसमे यह कारण उपस्थित करते है कि शाकटायनका 
जिनका कि पाणिनिने निर्देश किया है, वेदादि ग्रन्थोसे भी बहुत कुछ सम्बन्ध हैँ। किन्तु यह कारण इतना 
पुष्कल नही है कि उनके प्रयोजनको सिद्ध कर सके, क्योकि मैंने पहले लिखा है कि व्याकरण दशब्दा्थ- 
ज्ञानका ही प्रयोजक है । वैय्याकरण व्याकरण लिखते समय किसी सिद्धान्तविशेषसे कोई प्रयोजन नही रखता 
है। वह तो शब्दसिद्धि ही अपने ग्रन्थ निर्माणका ध्येय समक्षता हैं। यदि ऐसा नही होता, तो काशिकाकार, 
जोकि जन थे, पाणिनीय व्याकरणके ऊपर काशिकावृत्ति नामक टीका नही लिखते। और सिद्धान्तकौमुदीके 
पहले अजेन लोग भी जो उसका रुचिपूवंक अध्ययन, अध्यापन करते थे वह भी अनुचित ठहरता । कादम्बरी 
ग्रन्थके ऊपर जैन दीकाकारने जो टीका लिखी हैं वह भी इसी पघिद्धान्तकों स्वीकार करनेमे सहायक है कि 
जो विषय किसी भी सिद्धान्तका विरोधी नहीं होकर समान रुूपसे सर्वके उपयोगी है, वे सबको ग्राह्म हैं । 
कोई-कोई विरोधी ग्रन्थोकी टीकायें भी आचार्योने की है। लेकिन अवश्य है कि उसका उद्देश्य केवल उनके 
सिद्धान्तको विस्तारसे समझ उनकी असत्यता प्रकट करना ही हैँ । यह भावना दाशंनिक ग्रथोमे ही सम्भव 
है क्योकि विरोधकी सत्ता सिद्धान्तके विषयमे ही पाई जाती हैं। इससे यह स्पष्ट हो जाता हैं, कि जबतक 
अकाटच प्रबल प्रमाण नही मिल जाता तबतक जन शाकटायनाचार्यके अतिरिक्त एक अजैन शाकटठायनाचायंकी 
सत्ता स्वीकार करना विद्वानोको रुचिकर प्रतीत नही होता । इस समय इस लेखकों समयाभावसे सक्षेपमें 
लिख रहा हूँ अत सम्पूर्ण बरातोपर विशेष प्रकाश नही डाल सका हूँ । मेरी हादिक इच्छा हैं कि जैन व्याकरणका 
सस्क्ृत-ससारमे प्रचुर प्रचार हो ओर यह तभी हो सकता है जब विद्वान्‌ लोग व्याकरणके उद्देश्यको सामने रख 
कर उसकी महत्ताका प्रचार करे । इसके लिये भी में भविष्यमें यथासम्भव प्रयत्न करूँगा । इस समय तो 
इस लेखको सक्षेप पूर्वक लिखनेका ही प्रयोजन है । 


जैनेन्द्र व्याकरण तो उनके नामसे ही जेनाचाय कृत सिद्ध होता है । जैनेन्द्र व्याकरणके नामसे दो रूपक 
हमारे सामने उपस्थित है । एक तो वह, जिसकी टीका जैनेन्द्रमहावृत्ति है और दूसरा वह, जिसकी कि ठीका 
शब्दाणंवचन्द्रिका है । इन दोनो रूपकोके कर्ता स्वतत्र है या एक दूसरेका रूपान्तर है, इसमें विद्वानोका मत- 
भेंद है । किन्हीका कहना है कि जिसकी टीका जैनेन्द्रमहावृत्ति है वह जैनेन्द्र व्याकरण हैं और उसके कर्ता 
देवनन्दि अपरनाम सर्वार्थसिद्धिके कर्ता पृज्यपादाचायं हैं। और जिसकी टीका शब्दाणं॑वचन्द्रिका है उस 
व्याकरणका नाम शब्दाणंव है और उस टीकाका नाम चन्द्रिका ही है, क्योकि “शब्दाणं॑वचन्द्रिका' शब्दका 
शब्दाणंवव्याकरणकी चन्द्रिकानामक टीका अथ्थ होता हैं । किन्हीका कहना है। एक, दूसरेका रूपान्तर है कि इन 
दोनोके कर्ता स्वृतत्र ही नही है। शब्दाणंवचन्द्रिका यह नाम टीकाका ही है। जैसे पाणिनीय व्याकरणकी 
टीका सिद्धान्तकौमुदी । भर्थात्‌ जिस प्रकार सिद्धान्तकौमुदीशब्दका अर्थ सिद्धान्त नामक व्याकरणकी कौमुदी 
नामक टीका नही होता है उसी प्रकार शब्दाएंवव्याकरणकी टीका चन्द्रिका यह अथ शत्दाणंवचन्द्रिका शन्दका 
नही होना चहिये । तथा इन दोनोमें सूत्रसादृश्य भी आघेक है। यदि थे स्वतन्त्र व्याकरण होते, तो अन्य 
व्याकरणोकी तरह इन दोनोमे भी इतना सूत्रसादृश्य नही होता। परन्तु इन दोनोमे एक कोई मत तभी 
मान्य हो सकता है, जबकि एक मत अपनेमे सभव विरोधका निराकरण करते हुए अपनी सिद्धिमे प्रबल प्रमाण 
रखता हो । मैं इस समय तीनोके विषयमे तठस्थरूप हुँ क्योकि इस समय मेरे पास पर्याप्त सामग्री नही, जिसके 
आधारपर कुछ लिख सकू , फिर भी इसके निर्णयके लिये सचिन्त अवदय हूँ । 
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यद्यपि और भी वैय्याकरणोंका उल्लेख जैनेन््रव्याकरणमे पाया जाता हैं। जैसे चतुष्टय समन्‍्तभद्रस्य, 
राद्भूतवले , वेत्ते सिद्धसेनस्य”' इत्यादि । तथापि उनके निर्मित व्याकरण सम्बन्धी ग्रन्थ अनुपलब्ध हूँ । इसीलिये 
सम्भवत उनका निर्देश प्रसिद्ध वै्याकरणोमे नही किया गया हैं । अथवा जबतक पद्मोका निर्माण हुआ है उसके 
बाद साम्प्रदयिकताके विषने प्रवेश करके इनकी' कीतिको छुपानेका प्रयत्न किया हो। अस्तु) कुछ भी हो, जनेन्द्र- 
व्याकरणमें इनका निर्देश पाया जाता है । इससे सम्भव है कि जैन साहित्यके अन्य आचार्योने भी इस विषयमें 
कलम उठायी थी तथा वाइमयकी पवित्र सेवा करके जगतका कल्याण किया था। इस क थनसे मालूम पडता 
है कि जैन ससारमे बडें-बडे महत्त्वशाली वेय्याकरण हुए है। कोई यह कहनेका दावा नही कर सकता कि 
जैनियोमे व्याकरणसूत्रकार नहीं हुए है, प्रत्युत हम यह कहनेमें समर्थ है कि जितने व्याकरणसूत्रकार 
जैनियोमें हुए है उतने शायद ही किसी सप्रदायमे हुए हो। इनमे उपलब्ध व्याकरणोकी टीकाये-प्रतिटीकाये 
उपलब्ध है, जिनको प्रकाशमे लानेकी बहुत आवश्यकता है । हाँ, इतना विस्ताररूप, जितना कि पाणिनीय 
व्याकरणकी टीका-प्रतिटीकाओका है जैन व्याकरणोकी टीका-प्रतिटीकाओका नहीं हैं। तथा पराणिनीय 
व्याकरणका इतना फैलाव इसीलिए हुआ कि उसका वैदिक विद्धानोने अत्यन्त श्रम करके प्रचार किया है । 
किन्‍्त्‌ जैनियोने इस विषयपर बहुत दिनोसे घ्यान देना छोड दिया हैं । 


किसी भी व्याकरणका' महत्त्व लघुतामे है। वह लघुता कई तरहसे हो सकती है। जैसे प्रक्रियाकृत 
लघुता, प्रतिपत्तिकृत लघुता, संज्ञाकुत छलूघृता आदि । जैन व्याकरणमें इन सब प्रकारकी रूघुताओका पुरा- 
पूरा ध्यान रखा गया है | 


पाणिनीय व्याकरणमे जहाँ डीप, डीष, डीन प्रत्ययोका विधान स्वरादिभेदके लिये स्वीकार किया 
है वहाँ जैनेन्द्र व्याकरणमे डी प्रत्ययसे ही काये निकाल लिया हैं। यह प्रक्रियाकृत लघुता है । इसी तरह सत्र 
प्रक्रियाकृत लघुता पायी जाती है । 


पाणिनिने “अधंमात्रालाधव पृत्रोत्सव मन्यन्ते वैयाकरणा ” इस न्यायकों स्वीकार करके भी जब 
संज्ञाओके विषयमे लूघुताका अभाव देखा, तब सज्ञाविधिमे इस न्यायकी प्रवृतिका निषेघ भी किया । लेकिन 
जैन व्याकरणमे संज्ञाकी लूघुताकों स्वीकार कर न्यायकी प्रवृत्तिको अक्षुण्ण रक्खा है। जैसे स्ंणसज्ञाके 
स्थानमे स्वसंज्ञा, प्रतिपादिक सज्ञाके स्थानमें मृत सज्ञा, सभास संज्ञाके स्थानमे सखज्ञा इत्यादि सभी सज्ञाओकों 
लघु बनाया है जो ग्रन्योको देखनेसे स्पष्ट मालम पड सकता है । 


जहाँ प्रक्रियाकृत और सज्ञाकृत लघृता है वहाँ पर प्रतिपत्तिकृत लघुता हैं ही, क्योकि उक्त दोनो 
लरूघृताओके रहनेसे पदार्थज्ञानमे सरछृता पड जाती है । 


पाणिनिने इत्सज्ञा विधानमें कई नियम बताये है किन्तु जैनेन्द्र व्याकरणमे “अप्रयोगीत'” इस नियमको 


स्वीकार करके अन्य नियमोकी आवश्यकता नहीं समझी गयी है। इसी प्रकारकी और भी बहुत-सी लघुतायें 
व्याकरणकी महत्ताको प्रकट करती हैँ । यहाँपर सक्षेपमें दिग्दशंन मात्र कराया गया है । 


कातन्रव्याकरणमे तो इतनी प्रतिपत्तिकृत रघुता मानी हुई है कि बंगाल प्रान्तमे उसीका प्रचार है 
और उसकी परीक्षा कलकत्ता सस्कृत कालेजमें होती है, जोकि कलाप व्याकरणके नामसे प्रसिद्ध है । यह उसकी 
महत्ताका द्योतक हूँ । 


मुझे विश्वास हैं कि जिस प्रकार कातत्रव्याकरणका किसी जमानेमें प्रचार हुआ हैं उसी प्रकार अन्य 
जन व्याकरणोका भी प्रचार हो सकता है । क्लेकिन हम स्वय उसकी महत्ताकों नहीं समझे हैं। कातत्रका भी 


१६ सरस्वतो-वरदपुत्र प॑० बंशीधर व्याकरणाचाय अभिनन्वन-प्रन्ध 


प्रचार जैनियोने नही किया, दूसरोने स्तयं ही उसकी महत्तासे उसे ग्राह्म समम्कर उसको अपनाया है । इसमे भी 
हमें इतनेसे ही सन्‍्तोष करना पडता है कि उसका प्रचार है। पढनें-पढ़ानें वाछे यह नहीं समझते कि इस 
व्याकरणके' मूलकर्ता जन थे। परन्तु यह बात सब व्याकरणोके लिये छाग्र नही हो सकती है, क्योकि जो 
स्वयं अपनी वस्तुको* पसन्द नहीं करता है उसको दूसरा कैसे पसन्द कर सकता है। हमारा कर्तव्य होना 
चाहिये कि उसकी' महत्ताको समझें और उसकी उपादेयताका विचार कर उसमीका अध्ययन-अध्यापन करे । 


पाणि निकी अष्तान्यायीसे जो काम नही निकलता, वह जैनेन्द्र पल्चाब्यायीसे अतायास सिद्ध हो जाता 
हैं। पाणिनिकी कमीको वातिककारने पुरी की और वातिककार भी जिन शब्दोको सिद्ध करता भूछ गये उनको 
सिद्धि भाष्यकारनते भाष्यवातिक बनाकर को हैं। छेकिन ऐसा कोई दाब्द नहीं हैं, जो सुत्रकार पाणिनि, 
वातिककार कात्यायन और भाष्यकार पत्तजलिन सिद्ध किया हो और जेनेन्र पचाध्यायीस सिद्ध न होता हो । 
यह भी जंनेन्द्र व्याकरणंकी महत्ताका प्रयोजक हैँ । इसी प्रकार सम्पूर्ण जेन व्याकरणोको महत्त्वशाली बनानेमें 
आचार्योते पुरा-पूरा प्रयास किया है । 


भाषाके प्रचारसे अपनी सस्क्ृतिका प्रचार होता हैं। परकी सस्क्ृतिसे बचाव होता है । यह तत्त्व 
सर्वमान्य हैं और यही कारण हैँ कि मुसछमान और यूरोपियन शासकोने अपनी-अपनी भाषाओको राजाश्नय 
दिया हैं । यदि ऐसा नही किया होता तो इनके साम्राज्यका वा जातीय महत्त्वका प्रचार ही नही हो पाता । 
यह तत्त्व आज ही नही, प्राचीन कालसे मस्कृतिकी रक्षाके लिये अत्यन्त उपयोगी माना गया हैँ । हमारे आचार्यों- 
ने भी इसका उपयोग किया है, अत हमारे यहाँ जितने आचार्य हुए है वे दाशंनिक हो या कवि सभीने 
आवश्यकता ११नेपर जैन व्याकरणकों ही अपनाया है। मुझे तो विश्वास हैं कि उन्होने जैन व्याकरणके द्वारा 
ही सस्क्ृत भाषाका ज्ञान किया होगा । क्योंकि उन्होने अपने ग्रस्थोमे जगह-जगह गैन व्याकरणका उल्लेख 
किया है । अकलक देव, प्रभावन्द्राचार्य, विद्यानन्द स्वामी प्रभृति कम विद्वान नही थे, जिन्होंने जैन व्याकरण- 
का पूरा-पूरा गौरव रखा । वात तो यह हैं कि उन्होने उसके गौरव और ग्राह्मयताको समझ लिया था। प० 
आशाधरजी, कवि अहंदासजी आदि, जो कि पूर्वाचार्योंकी अपेक्षासे वहुत अर्वाचीन है, जैन व्याकरणके सहारेपर 
ही उच्च विद्वान हुए, जिनकी मान्यता और जिनके ग्रन्थोकी मान्यताको आज हम बड़े गोरव और उत्साहके 
साथ उल्लिखित करते हैं । अब हम समझ सकते हूँ कि कितनी उपादेयता जैन व्याकरणमे भरी हुई हूँ । 


हमारे पूज्य आचारयोंने व्याकरण इसलिये नहीं बनाया था कि हम लोग उसको व्यवहुत करना भूल 
जावेंगे, किन्तु उसका ध्येय, भाषा और भावका, जो बोध्य-बोधक सम्बन्ध है और वैय्याकरण भी अपने ही 
धर्म सम्बन्धी उदाहरणोसे व्याकरणके नियमोका विकास करता हुआ जो श्रद्धाका भाव पुष्टि करता है उसके 
प्रचारका था। जैंसे अ।प जब अन्य काव्य पढते हैँ उससे उसके कर्ता कविके विचारोका आपपर असर पडता 
है वेसे ही आप अन्य व्याकरण पढते है उस समय भो अन्यके विचारोका अनायास ग्रहण होता है । उदाहरणके 
लिये पाणिनीय व्याकरणमें 'रमन्ते योगिनो यस्मिन्निति राम । जनेन्द्र व्याकरणमें 'सासारिकसुख-दु खत 
उत्तम मोक्षसुखे धरतीति धर्म ” आदि-आदि उदाहरणोमें कितना धार्मिक भाव भरा हुआ हैं, जिसका कि 
असर कोमल हृदय विद्यार्थीक अन्त करणपर पड़े बिना नहीं रह सकता है। यदि सब विपयके ग्रन्थ अपने 
होते तो अपनी सस्क्ृतिका भी अच्छा प्रचार हो सकता है। तथा विपुर साहित्यरूप कार्य देखकर अपनी समाज 
विद्वान कहला कर आदर्श समाजकी पदवीको प्राप्त हो सकती है । अन्यथा जिस प्रकार खजाना और सेनाका 
परस्पर अविनाभाव है। खजानेंके रहनेपर हो सेनाका जीवननिर्वाह तथा सेनाके रहनेपर ही खजानेकी रक्षा हो 
सकती है उसी प्रकार जैनघर्म मे स्वसमय और परसमयका भी भविनाभाव है। जितने भी सिद्धान्तग्रन्थ हैँ और 


५ | साहित्य और इतिहास . १७ 


जिनका सम्बन्ध आध्यात्मिकतासे हैं वे स्वसमयमे अन्तभंत होते हैँ तथा जितने न्याय, व्याकरण, साहित्य 
सम्बन्धी ग्रन्थ है ये परसमय कहलाते हैं । 

न्याय, व्याकरण, साहित्यरूप परसमयके प्रन्थोके बिना सिद्धान्तग्रथो (स्वसमय) का स्वरूप व्यवस्थित 
नही हो सकता, न उनसे आत्मार्थी पुरुष कुछ छाभ भी ले सकता है एवं बिना स्वसमयके नन्‍्यायादि परसमयका 
भी कुछ उपयोग नही हो सकता। अत ऐसी हाल्तमे समाज जो दोनोको अनुपादेय समझ रहा है उससे 
समाजका और उसके स्वसमय-परसमयरूप साहित्यका नाश हो रहा हैं । इसलिये इनकी रक्षा करनेका हमारे 
समाजका परम कत्तंग्य है । अत इनके उद्धारके लिये कटिबद्ध हो जाना चाहिये । 





षट्खण्डागमके 'संजद” पद्पर विमर्श 


[ यह लेख साहित्यिक एवं सँद्धान्तिक चर्चाओके ऐतिहासिक दृष्टिकोणसे आज भी महत्त्वपूर्ण हैं। ] 
असेंसे प्रोफेसर हीराछ्ारूजी जैनके “क्या दिगम्बर और क्या इवेताम्बर सम्प्रदायोके शासनोमे 
कोई मौलिक भेद है ?”” शीप॑क वक्‍तव्यपर उनके और दिग्रम्बर जैन समाजके बीच विवाद चल रहा है। 
दिगम्बर समाजने प्रोफेसर साहबके वक्‍तव्यको दिगम्वर मान्यताओके मूलपर एक आधात समझा हूँ । उसकी 
धारणा हूँ कि यदि इस वक्‍तव्यका मिराकरण न करके इसके प्रति उपेक्षा धारण कर लो जाय, तो भविष्यमे 
दिगम्बर मान्यताओके प्रति जनसाधारणका अविद्वास हो सकता हैं । 


किसी भी सस्क्ृतिककी उपासक समष्टि उस सस्क्ृतिको जहाँ अपने कल्याणका साधन समझती है 
वहाँ उसकी सन्‍्तान और दूसरे-दूसरे लोग भी उस संस्कृतिसे अपना कल्याण कर सकें, यह भावना भी उसमें 
स्वाभाविक तौरपर विद्यमान रहती हैं । यही एक आधार है कि प्रत्येक समष्टिके ऊपर अपनी-अपनी सस्कृतिके 
सरक्षण और प्रसारका भार बना हुआ है। इस दृष्टिसे प्रोफेसर साहबके उक्त वक्‍तव्यके विरुद्ध दिगम्बर 
समाजका आवाज़ उठाना जहाँ नन्‍्याय-सगत माना जा सकता है वहाँ यह मानना भी न्याय्य है कि प्रोफेसर 
साहबने अपनी बुद्धिपर भरोसा करके दिगम्बर आगमग्रल्थोका एक निष्कर्ष निकालने और उस निष्क्षको 
समाजके सामने रखनेका जो प्रयत्न किया है वह उनके भी स्वतत्र अधिकारको बात है । फिर जिस विषयको 
एक निष्कषके रूपमें प्रोफेसर साहबने समाजके सामने उपस्थित किया है वह विषय सदिग्धरूपसे न मालुम 
कितने आगमके अभ्यासी व्यक्तियोके हृदयमे विद्यमान होगा । इसलिये प्रोफेसर साहबके इस प्रयत्नसे वक्तव्य 
सग्रहीत विषयोको आममग्रन्थोके निविवाद आअर्थों द्वारा एक निश्चित निष्कर्प पर पहुँचा देनेका योग्य अवसर 
ही समझना चाहिये था । परन्तु हम देखते है कि प्रोफेसर साहब और उनके सहयोगियों तथा दिगम्बर समाजके 
विचारोका प्रतिनिधित्व करनेवाले विपयके अधिकारीवर्गंके बीच लम्बे अरसेसे चलू रहे वाद-विवादके बाद भी 
उभयपक्षके बहुत कुछ अनुचित प्रयत्नो द्वारा परस्पर कट्दुता बढनेके अतिरिक्त कोई लाभ नही हुआ है । और 
यही कारण है कि इस तथ्यहीन वाद-विवादसे ऊबकर जैनमित्र' के सम्पादक महोदयको बाध्य होकर यह 
लिखना पडा है कि इस विवादसे सम्बन्ध रखनेवाले किसी भी लेखकों जनमित्र” में स्थान नही दिया जायगा | 


तात्पयें यह है कि कोई भी विषय जब पक्ष और विपक्षके झमेलेमे पड जाता हैं तो वहाँ विचारकी 
दृष्टि जाती रहती है और मान-अपमानका प्रइन खडा हो जाता है, इसलिये उभय पक्षकी ओरसे प्रधानतया 
अपना प्रभाव अक्षुण्ण रखने तथा दूसरे पक्षका प्रभाव नष्ट करनेका ही प्रयत्न होने लगता हूँ। दूसरे-दूसरे 
बाह्य कारणोके साथ यह एक अतरग कारण है कि इस विषयमे हम अभी तक मौन रहते आये है। लेकिन 
आज हम जो अपने विचारोको नही दबा सक रहें है उसका कारण यह है कि हमारे सामने एक तो श्री १० 
जुगलकिशो रजी मुख्तारका वह छेख है जो उन्होने श्री प्रेमीजीके “अन्यायका प्रमाण मिल गया” शीर्षक 
लेखके ऊपर जैनमिन्रमें लिखा है और दूसरे दिगम्बर जैन समाज बम्बईकी ओरसे प्रकाशित दिगम्बर जैन 
सिद्धान्त दपंणके वे दोनों भाग है जिनमें भिन्‍न-भिन्‍न विद्वानों द्वारा श्री प्रोफेतर साहबके उक्त वक्तव्य तथा 
दूसरे वक्‍तव्योके विरोधमें लिखे गये लेखोका सग्रह है । 

श्री प्रेमीजीनि अपने उक्त लेखमे यह लिखा था कि सत्प्रर्पणाके ९३वें सूत्रमे प्रोफेसर साहवने 
लेखकोकी गलतीसे 'सयत' पद छूट जानेकी जो कल्पना की है वह सही है और वह पद मूडबिद्रीकी प्रतिमे मोजूद 
है। इसपर श्री मुख्तारसाहबने अपने लेखमें कई आलनुषगिक शकायें उपस्थित को है और उनके निराकरण 
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करनेकै लिये प्रेरणा करते हुए कुछ उपाय भी सुझाये है । और हमे विश्वास है कि श्री मुख्तार साहब भी 
स्वप्नमें यह नहीं सोच सकते है कि प्रोफेसर साहब और उनके सहयोगियों द्वारा मूद्रविद्वीको प्रतिम संयत- 
पद जोडनेका अनुचित प्रयत्न किया गया होगा, परन्तु सदेह पै दा होनेके कारणभूत जिन दलीछोका श्री मुल्तार 
साहवने अपने लेखमें सकेत किया है वे इतनी स्वाभाविक है कि उनकी उपेक्षा नहीं की जा सकती हैं | हम 
भाद्या करते है कि सवधित महानुभावोका ध्यान श्री मुख्तार साहवके लेख पर पहुँचा होगा और उन्होने सर्देह 
निवारण करनेके लिये प्रयत्न चालू कर दिया होगा । 


हम मानते है कि उक्त सदेह श्री प्रोफेतर साहब और उनके सहयोगियोकी नीयत पर भयकर हमला 
हैं परन्तु जब सनुष्य किसी भी वाद-विवादक्ते दलदलमें फेंस जानेपर अपनी प्रामाणिकताकों सुरक्षित रखनेके 
महत्त्वको ५छ कर स्वार्थ और अभिभावकी पुष्टिके लिये उदारता और सहिष्णुताके मार्गकों छोड देता हैं तो 
उसकी नीयत पर ऐसे भयकर हमलोका होना आश्चर्यकी वात नहीं है। और हमें कहना पड रहा है कि 
साधारण समाजने प्रोफेसर साहवके उक्त वक्‍तव्यके विरुद्ध अपनी जो भावना प्रदर्शित की हैं वह तो किसी 
रूपमें उचित मानी जा सकती है परन्तु समाजके विचारोका प्रतिनिधित्व करनेवाले विपयके विद्वानोने तथा 
श्री प्रोफेसर साहव और उनके सहयोगियोने निद्िचत ही अपनी जवाबदारी यथोचित रीतिसे नही निबाही है । 


जब श्री प्रोफेसर साहबके उवत वकक्‍्तव्यके विरुद्ध दिगम्वर समाजमें आवाज उठो तो उन्होने यह कह- 
कर उस आवाजको दबानेकी कोशिश की, कि उन्होने वह वक्तव्य जिज्ञासुभावसे प्रेरित होकर प्रकट किया है, 
उनकी मशा दिगम्वबर मान्यताओं पर चोट करनेकी नही हैं। प्रोफेतर साहबकी मशा भले ही दिगम्वर 
मान्यताओं पर चोट करनेकी न हो, परन्तु उनका ववक्‍तव्य दिग्रम्वबर मान्यताओका स्पष्ट खण्डन है, इस घातसे 


इन्कार नही किया जा सकता है! हमे प्रोफेसर साहवके उक्त वक्‍षतव्यमें ऐसा एक भी वाक्य नहीं मिल 
रहा है जो उनके जिज्ञासुभावकों प्रदर्शित कर रहा हो | इसलिये ववतव्य प्रकट करनेके वाद दिगम्वर समाजकों 


सान्त्वना देनेके लिये प्रोफेसर साहब द्वारा छुभावने शब्दोका प्रयोग हमारी समझके अनुसार निरथँक ही 
नही वल्कि अनुचित जान पडता है । 


इसी प्रकार कहना होगा कि श्री प्रेमीजीके छेखका अन्यायका प्रमाण मिल गया” यह शीरप॑क उनके 
स्वगत अभिमान और विरोधी पक्षके प्रति रोप एवं त्तिस्‍स्कारका ही सूचक हैं । हमारा यह भी सयाल है कि 
प्रोफेर साहब व पं० फूलचन्द्रजीके बीच चल रही उबत वम्तव्यसे संवद्ध तत्त्वचर्चाका बीच में ही 
प० फूलचन्द्रजीसि विना पूछे ही स्वतंत्र पुस्तकके रूपमें प्रऊाशित कर देना श्री प्रेमीजी जँसे गण्यमान्य 
व्यवितफे लिये धोभास्पद बात नहीं हैँ । 

एमें अच्छी तरह याद है कि गतवर्ष कलकत्तामे वीर-शासन महोत्मवकें अवसरपर प्रोफेनर साटव- 
के उबदनसे पक्‍्तव््यपर उभय पक्षी ओरतसे जिस तत्त्यवर्चाका आयोजन फिया गया भा यह द्त्पचर्ना उस 
आधोजनके छिये निर्णेत सभापतिके सचालनकों ठिलाईफे कारण थनावश्यक और जनुजित शास्वपायथंरा रूप 
धारण कर गयो थी ओर उपस्थित समायकों अपनों ओर जाफपित फरना लेखा अपने विउक्षरा द्विसी तर 
मुख पन्‍्द करना ही उसका प्रधान लूथय दो गया था । हम मादते हैं कि इसमे अधिक जपराधों वकलमय्यक विद 
बीलनेपारा पडा का हो ठेदराया जा सकता हैं । 

इसे प० दहारादागाजी 8 प्रोद्रेधर साटुबके वक्‍्न्‍प्य वर नभेरा ऋयप्टोप्म” इीपफ पन्‍तमपओं 


ड़ 
रे 


सर महान जाम्वय [दा दिये नग्याइद होईे हर थी सूवमे सदत्र पे जोड़मेडी जकनी उवाददार 
दमक शिये उम्दूने अनुचित उस्योषमोर जोर त्मझत प्रय्तणों अपनाया हैँ । उया पह देख फट तो और : 


कट ई। 
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२० सरस्वती-वरदपुत्र पं० बंशीधर व्याकरणाचाय॑ अभिननन्‍दन-प्रेन्थ॑ 


आइचय हुआ कि बस्बईकी दिगस्थर समाजने इस सारहीन वक्‍तव्यका प्रोफेसर साहबके ववक्‍तव्यके विरुद्ध 
प्रकाशित पुस्तकमें उपयोग करना उचित समझा हैं। क्या प० होरालालजीने ग्रन्थ प्रकाशित हो जानेंके 
बाद उस टिप्पणीकों नही देखा होगा ? ओर जिस वाक्याशका उनकी दृष्टिसे भ्रामक अर्थ छपा है उसके बारे 
में क्या वे फुटनोट द्वारा अपना अभिप्राय प्रकट नही कर सकते थे ? यदि उन्हें ऐसा नही करने दिया गया 
हो, तो वे समाचारपत्रों द्वारा अपनी सम्मति उसी समय समाज पर प्रकट नही कर सकते थे ? उन्होंने ऐसा 
नही किया, इसका अथं यह करना अनुचित नही माना जायगा कि प० हीराछाल जी “जैसी चले वयार 
पीठ पुनि तैसी दीज' की नीतिका अनुसरण करना जानते है । इसी तरह बम्बईकी दिगम्बर जैन समाजको 
भी कहा जा सकता हैँ कि उसने श्री पं० हीरालालजीके उक्त स्पष्टीकरणको प्रोफ़ेसर साहबके विरुद्ध 
हथियार बनाकर अर्थी दोप न पश्यति” की नीतिको चरिताथ किया है । 


उभय पक्षकी ऐसी बहुत-सी मिसालें यहाँ पर उद्घृत की जा सकती है, जिन्होने विषयको निष्कर्ष पर 
पहुँचानेकी अपेक्षा हानि ही अधिक पहुँचाई हैं। विचार-विनिमयसे उभय पक्षकों जितना एक-दुसरेके निकट 
आना चाहिए था उक्त दूषित नीतिका अनुसरण करनेके कारण वे उतनी ही दूरी पर चले गये हैं | और यह 
सभीके लिये अत्यन्त खेंदकी बात होना चाहिये, कारण कि ऐसो प्रवृत्तियोंस उभय पक्षका गौरव नष्ट होता है 
और सर्वसाधारणके अहितकी सम्भावना रहती हैं। इसीलिये हमने यहापर सक्षेपमें उभय पक्षकी दूषित मनो- 
वृत्तिकी परिचायक कु७ प्रवृत्तियोका सकेत किया है, ताकि उभय पक्ष अज्ञान, प्रमाद अथवा और किसी हेतुसे की 
गयी अपनी दृपित प्रवृत्तियोकी ओर दृष्टिपात कर सके तथा अपनी बौद्धिक द्ाक्तिका उपयोग धर्म, संस्कृति 
और समाजके हितसाधनम कर सके। हम आशा करते है कि जब तक प्रोफेसर साहबके वक्तव्यमें 
निर्दिष्ट विवाद-ग्रस्त विषय एक निष्कर्ष पर न पहुँचा दिये जायें, तव तक उभय पक्षकी चर्चा व्यक्तिको 
छोडकर विषय तक ही सीमित रहेगी । 


बम्बईकी दिगम्बर जैन समाजकी ओरसे प्रोफेसर साहबके वक्‍्तव्यके विरुद्ध यद्यपि हमारे सामने 
मौजूदा दो पुस्तकें प्रकाशित हुई हैँ । परन्तु इतने मात्रसे दिगम्बर समाजका उद्देश्य सफल नही हो सका हैं और 
हमारी धारणा है कि इस प्रकारके प्रयत्नो द्वारा कभी भी उद्देश्यमें सफलता प्राप्त नही की जा सकती है। हमारी 
राय है कि उद्देश्यकी सफछताके लिये उभय पक्षकी ओरसे सिलसिलेवार उत्तर-प्रत्युत्तर स्वरूप चलनेवाली एक 
लेखमालाकी ही स्वतन्त्र व्यवस्था होना चाहिये । हमारी हादिक इच्छा हैं कि इस प्रकारकी व्यवस्था करनेका 
भार विद्वत्‌ परिषदको अपने ऊपर ले लेना चहिये, साथ ही उसका कत्तंव्य है कि वह प्रोफेसर साहबके 
साथ इस विपयके निर्णयमें भाग लेनेके लिये दिगम्बर समाजकी ओरसे कुछ विद्वानोकी एक उपसमिति कायम 
करें और कोई भी विद्वान प्रोफेसर साहबके वक्तव्यके विरोधमें जो कुछ लिखे, वह इस उपसमितिकी 
देखरेखमे ही प्रकादित हो, क्योकि प्राय सभी विद्वानोमें किसी-न-किसी उद्देश्यको छेकर कुछ-न-कुछ लिखने- 
की आकाक्षा पैदा होना स्वाभाविक बात है और यदि एक हो पक्षका समर्थन करनेवाले दो विद्वान एक ही 
विषयमे अज्ञान अथवा प्रमादकी वजहसे भिन्‍न-भिन्‍न विचार प्रगट कर जाते हैं तो विषयका निर्णय करना 
बहुत ही जटिल हो जाता हैं। हम देखते हैँ कि प० मक्खनलालजी न्यायालंकार और पं० रामप्रसादजी 
शास्त्री बम्बई (जिन्हें स्वय अपनी विद्वत्तापर पूर्ण विध्वास है और समाज भी योग्य विद्वानोमे जिनकी गणना 
करती है) अपने लेखोमे बट्खण्डागमकी सतृप्ररूपणाके ९३वें सूत्रकी घवला-टीकाके कुछ अशोका परस्पर भिन्‍न 
अनुवाद कर गये है और प्रोफ़ेसर साहबके वव्तव्यके विरोधमें बम्बई दिगम्बर जैन समाजकी ओरसे 
प्रकाशित दिगम्बर जैन सिद्धान्त दपंणके दोनों भागोका सम्पादन करते समय भी इसकी ओर लक्ष्य नहीं 
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रखा गया हैं । आज यदि इसका स्पष्टीकरण किया जाता हूँ तो बहुत कछ सम्भव है कि थे दोनो विद्वान 
भी अपनी-अपनी ज़िदपर अड सकते है । इसलिये विपयके निर्णयके लिये सीधा और उपयुक्त मार्ग यही है 
कि विद्वत्‌ परिषद्‌ कुछ चुने हुए विद्वानोकी एक उपसमिति कायम करे। हम आशा करते है विद्वत्‌ परिषदका 
ध्यान हमारे इस सुझावकी ओर अवश्य जायगा । 

प० मक्खनलालजी व प० रामप्रसादजी शास्त्रीके ऊपर निर्दिष्ट अनुवाद-भेदका स्पष्टीकरण तथा उक्त 
सूत्रम 'सयत' पदकी आवश्यवता और अनावव्यक्तापर विचार किया जायेगा । 

पहले किये गये सकेतके अनुसार यहाँपर हम श्ीर्षकके अन्तगंत निर्दिष्ट सुचरकी घवलाटीकाके प्‌० 
मवखनलालजी नन्‍्यायारहूकार ओर प० रामप्रसादजी शास्त्री द्वारा किये गये परस्पर-भेन्‍न हिन्दी अनुवादोपर 
विचार करते हुए सूत्रम सयत” पदकी आवश्यकता और अनावश्यक्तापर यहाँ अपना विचार प्रकट करेंगे । 


घवलाटीकाका वह मु अश , जिसके हिन्दी अनुवादसे उक्त उभय विद्वानोका मतभेद बतलाया गया 
है, मुद्रित प्रतिमे निम्न प्रकार पाया जाता हँ-- 


“हुण्डावसरपिण्या स्त्रीपु सम्यर्दृष्टय किन्‍्नोत्सच्यन्त इति चेन्‍्न, उत्पथ्चन्ते । कुतोध्वसीयते ? 


अस्मादेवार्षातु । अस्मादेवार्षाद्‌ द्रव्यस्त्रीणा निवृंति सिद्धयेदिति चेन्‍्न, सवासस्त्वादप्रत्यास्यान- 
गुणास्थिताना सयमानुपपत्ते: । 


इसका हिन्दी अनुवाद मुद्रित प्रतिमे निम्न प्रकार पाया जाता हे--- 
शुका--हुण्डावसपिणी काल सबन्धी स्त्रियोमे सम्यग्दुष्टि जीव क्यो नही उतलन्‍न होते है ? 
सम्राधान--नही, क्योकि उनमे सम्यर्दृष्टि जीव उत्पन्न होते है । 
«०-72. शका--यह किस प्रमाणसे जाना जाता है ? 
समाधान--इसी आगम प्रमाणसे जाना जाता हैं | 
शका--तो इसी आगमप्रमाणसे द्रव्यस्त्रियोका मुक्ति जाना भी सिद्ध हो जायगा ? 
समाधान-- नही, क्योकि वस्त्रसहित होनेसे उनके सयतासयत गुणस्थान होता है, अनएवं उनके 
सयमकी उत्पत्ति नही हो सकती है । 
प० मक्‍्खनलालजीने धवल्लाटीकाके उक्त अशका हिन्दी अनुवाद करते हुए मुद्रित प्रतिके इस 
अनुवादको पूर्णतः सही माना है, परन्तु प० रामप्रसादजी शास्त्रीने वाक्यविन्यासको गलतीके आधारपर 


इस अनुवादकों गलत माना हैं और अपना भिन्‍न ही अभिप्राय प्रकट किया है । उनकी दृष्टिके अनुसार इस 
अशकी स्थिति निम्न प्रकार है-- 


“हुण्डावसर्पिण्या स्त्रीषु सम्यरदृष्टथ किन्‍्नोत्यग्वन्त इति चेत नोत्पद्यन्ते । कुतोध्वसोयते ? 
अस्मादेवार्षातू, अस्मादेवार्पाद्‌ द्रव्यस्त्रीणा न निवृंति । सिद्ध्रेदिति चेनन्‍न, संवासस्त्वादप्रत्याख्यान" 
गुणस्थिताना सयमानुपपत्ते ।॥ 


मुद्रित प्रतिके उक्त अशसे इसमें एक तो वाक्यविन्यासकी विशेषता है और दूसरे द्रव्यस्त्रीणा निवृति !- 
के स्थानपर द्रव्यस्त्रीणा न निव॒ति ” ऐसा पाठभेद स्वीकार किया गया हैँ तथा इसका जो हिन्दी अनुवाद 
पं० रामप्रसादजीको मान्य है उसको निम्न प्रकारसे प्रकट किया गया है-- 

शंका--हुण्डावसर्पिणीकालदोषके प्रभावसे स्त्रियोमें सम्यग्दृष्टि जीव क्या नही उत्पन्न होते है ? 

समाधान--नही उत्पन्न होते हैँ । 

दका--यह क्रिस प्रमाणसे जाना जाता है ? 


२२ सरस्वती-वरदपुत्र प॑० बंशी घर व्याकरणाचाय्य अभिननन्‍वन-प्रन्य 


सम्माधान--इसी (९३वें) ऋषिप्रणीत आग्मसूत्रसे जाना जाता है और इसी (९३वें ) ऋषिप्रणीत 
आगमसूत्रस यह भा जाना जाता हू कि ब्रव्यस्त्रियोके मोक्ष नही होता है । 


शका---द्रब्यस्त्रियोको मोक्ष तो सिद्ध हो सकता हैं ? 


७३, का 2, 


समाधान---नही, क्योकि वस्त्रसहित होनेसे वें सयतासयत गुणस्थानमे स्थित रहती हैं, इसलिये 
उनके सयमकी उत्पत्ति नही हो सकतो है । 


पाठक देखेंगे, कि दोनो प्रकारका हिन्दी अनुवाद उत्तरोत्तर तीन शका-समाघानामें विभकत हैं। इनमे- 
से १० रामप्रसादजी शास्त्री द्वारा घवलादीकाकी मुद्रित वाक्ययोजनाको बदल कर किये गये अनुवादके 
पहले शंकासमाधानरूप भागसे हम भी सहमत हूँ क्योकि हुण्डावसपिणीकालदोपके प्रभावसे परपराविरुद्ध 
कार्य तो हो सकते है परन्तु उनसे करणानुयोग और द्रव्यानुयोग द्वारा निर्णीत स्रिद्धान्तोका अपलाप नही हो 
सकता है, कारण सपूर्ण काल, सपूर्ण क्षेत्र, सम्पूर्ण द्रव्य और सम्पुर्णं अवस्थाओको ध्यानमे रखकर करणानुयोग 
और द्रव्यानुयोग हारा नि्णोत्र सिद्धान्तोपर कालविशेष, क्षेत्रविशेष, द्रव्यविशेष और अवस्थाविशेषका 
प्रभाव नही पड सकता है । इसलिये जब करणानुयोगका यह नियम है कि कोई प्राणी सम्यग्दर्शनकी हालतमे 

मर कर स्त्रियोमे उत्पन्न नही होता है तो हुण्डावसपिणोकालूका दोष इसका अपवाद नही हो सकता हैं । इस 

प्रकार ५० रामप्रसादजी शास्त्रीके साथ-साथ हमारी भी यह मान्यता हूँ कि भद्वित प्रतिम धवलादटोकाके 
इस अशकी वाक्ययोजना निश्चित करने और उसका हिन्दी अनुवाद करनेमे गलती कर दी गई हैं और 
प० मक्‍्खनलालजी न्यायालकार भी अपने अनुवादमें उस गलतीको दुहरा गये । परन्तु आगे प० राम- 
प्रसादजी शास्त्रीने मुद्रित प्रतिमे स्वीकृत धवला टीकाके द्रव्यस्त्रीणा निवृति.” इस वाक्याशके स्थानपर न 
पद जोडकर द्रव्यस्त्रीणा न निव ति ' इस वाक्याशको स्वीकार करके वाक्ययोजना बदलने और उस बदली 
हुई वावययोजनाके आधारपर हिन्दी अनुवाद करनेका जो प्रयास किया हैं उसमे एक तो अनुवाद करते समय 
अधिक खीचातानी करनी पडी हैँ, दूसरे उनके अभिप्रायकी पुष्टिके लिये इसे हम उनका द्रावडीय प्राणायामका 
अनुसरण कह सकते है और तीसरे उनका यह प्रयास निरथेक भी है । 

इनमेसे अनुवाद करते समयकी खीचातानी तो यहाँपर स्पष्ट ही है क्योकि धवलाटीकाके इस अशका 
जो अभिप्राय अनुवादद्वारा प० रामप्रसादजी शास्त्री निकालना चाहते है उसके अनुकूछ वाक्यरचनाका 
घवलाटोकामे अभाव है । यदि “अस्मादेवार्षाद्‌ द्रव्यस्त्रीणा न निवृति ' इस वाक्यकों सिद्धान्तपरक मानकर 
सिर्फ 'सिद्धयेत' इस क्रियारूप वाक्यकों हो आक्षेपपरक माना जाय तो वाक्यरचनामे अधुरेपनका अनुभव 
होने लगता है जो कि अनुचित है । 

द्रववडीय प्राणायामका अनुसरण हम इसलिये कहना चाहते हूँ कि पं० रामप्रसादजी शास्त्री 
अस्मादेवार्पाद्‌ द्रव्यस्त्रीणा न निर्वुति ” इस वाक्यसे उक्त ९३वें सूत्रम सयत” पदके अभावके आघारपर दिगबर 
संप्रदायको मान्य 'द्रव्यस्त्रियोकी मुक्तिका अभाव! प्रस्थापित करना चाहते हैं और सिद्ध्वेत्‌” इस वाक्यसे 
क्षेत्रानुगम, स्पर्शानुगम आदि प्ररूपणाओके अन्तगंत मनुष्यप्ररूपणाके आधारपर दिगम्बर सम्रदायकों उक्त 
मान्यतापर आक्षेप उपस्थित करना चाहते है, जिसका समाधान सवासत्वातृ- आदि पक्‍्त द्वारा किया गया 
है। लेकिन इस विषयमे हमारा कहना यह है कि यदि प० रामप्रसादजी शास्त्रीको यह अर्थ अभीष्ट है 
तो इसके लिये 'द्र्यस्त्रीणा निवु ति 'के स्थानपर “द्रव्यस्त्रॉणा न निवृति” इस पाठकों मानव कर एक ही 
वाक्यमें दो वाव्योकी कल्पना करनेके कष्टसाध्य प्रयत्नके करनेकी उन्हे क्या जरूरत है ? क्योकि अस्मादेवार्षाद' 
इस वाक्याशको सूत्रपरक न मानकर यदि सूत्रोके समूहरूप ग्रल्थपरक मान लिया जाय और इसका अर्थ इसी 


0. 
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ऋषिप्रणीत ९३वें सूत्रसे” इस प्रकार न करके इसी ऋषिप्रणीत आगमग्रन्थसे अर्थात्‌ क्षेत्रानुगम, स्पर्शानुगम 
आदि प्ररूपणाओके अन्तर्गत मतुष्यप्ररूपणा द्वारा” इस प्रकार मान लिया जाय, तो उसके लिये अभीष्ट संयत- 
पदका अभाव” भी सूत्रमें बना रहता है और न” पद जोड कर एक वाक्यमें दो वाक्योकी कल्पना भी उन्हें 
नही करनी पडती हैं । केवल 'अस्मादेवार्षाद द्रव्यस्त्रीणा निवृति सिद्धब्रेत्‌' इस सपूर्ण वाक्यकों आक्षेपपरक 
एक वाक्य मान करके पं० रामप्रसादजी शास्त्रीके अभिप्रायानुसार इसी आगमग्रन्थसे अर्थात्‌ क्षेत्रानुगम 
आदि प्ररूपणाओके अन्तगंत मनृष्यप्ररूपणा द्वारा द्रव्यस्त्रियोकी मुक्तिका प्रसज्भ हो सकता है! । इस प्रकारके 
प्रकरणगत अथंकी संगति बैठ जाती हैं। परन्तु पं० रामप्रसादजी शास्त्रोकी अस्मादेवार्पाद! इस वाक्यको 
सूत्रोके समूहरूप ग्रन्थपरक न मान कर केवल सूत्रपरक मानते हुए उसका इसी ९३वें सूत्ररूप आगम- 
प्रसाणसे” ऐसा अथ करना [जो कि हमारी रायमे भी ठीक अथे हैँ] इसलिये अभीष्ट है कि वे इसी आधारपर 
इस ९३वें सूत्रमे विवादग्रस्त सयत' पदका अभाव सिद्ध करना चाहते हैँ । लेकिन हमारी रायसे वे इसमे भी 
सफल नही हो सकते है । 
प्‌० रामप्रसादजी शास्त्रीका खयाल है कि क्षेत्रानुग॒म, स्पर्शानुगमम आदिकी मनुष्यप्ररूपणाओमें 
केवल मनुष्यणी छाब्द पाया जाता है इसलिये उन सूत्रोमे इसका अर्थ भावस्त्री करना चाहिये और सत्प्ररूपणा 
के ९३ वें सूत्रमे मनुष्यणी शब्दका अर्थ द्रव्यस्त्री करना चाहिए, परन्तु उनका यह ख्याल गलत हैँ क्योकि 
सतृप्ररूपणा, क्षेत्रानुग॒म, स्पर्शानुगम आदि सभी प्ररूपणाओमें 'मनुष्यणी” शब्दका अर्थ समानरूपसे पर्याप्तनामक 
कमे, स्त्रीवेदतोकषाय और मनुष्यगत्तिनामक्मके उदयवाला जीव” ही मुक्ति-पात्र तथा आग्सम्मत हैं और 
मनुष्यणी सज्ञावाले इस जीवके ही ९२ वें और ९२ वें सूत्रो द्वारा यदि वह ॒निवृत्यपर्याप्तक हालतमें है तो 
प्रथम और द्वितीय गुणस्थानोकी और यदि वह॒निवुत्त्यपर्याप्तकक हालतको पारकर गया हो तो उसके प्रथम, 
द्वितीय, तृतीय, चतुर्थ, पचम, षष्ठ आदि सभी गुणस्थानोकी सभावना बतलाई गई है । सतृप्ररूपणाके ९३वे 
सूत्रमे मनुष्यणी' दब्दसे यदि सिर्फ द्रव्यस्त्रीको ही ग्रहण किया जाता हैं तो जो जीव दिगम्बर मान्यताके 
अनुसार द्रव्यसे पुरुष और भावसे स्त्री है उसका ग्रहण उक्त सूत्रम पठित मनुष्यणी शब्दसे न हो सकनेके कारण 
उसकी निवृत्त्यपर्याप्तक हालतमें चतुर्थ गुणस्थानके प्रसगको ठालनेके लिये आगमका कौनसा आधार होगा, 
कारण कि दिगम्बर मान्यताके अनुसार कर्मसिद्धातके आधारपर स्त्रीवेदोदयविशिष्ट पुरुषके भी निवृत्त्य- 
पर्याप्तक हालतमें चतुर्थ गुणस्थान नही स्वीकार किया जाता है । इसलिये आग्रमग्रथोममें जहा भी मनुष्यणीदाव्द- 
का उल्लेख पाया जाया है वहापर उसका अर्थ पर्याप्तनामकम, स्त्रीवेद्रीकपाय और मनुष्यगतिनामकर्मके 
उदयवाला जीव ही करना चाहिये । ऐसा अर्थ करनेमे सिर्फ एक यह शका अवश्य उत्पन्न होती है कि स्त्री 
वेदोदयबविशिष्ट मनुष्यगतिनामकर्मके उदयवाले जीवके अधिक-से-अधिक नौ (९) गुणस्थान तक हो सकते है । 
इसलियें इस जीवके १४ गणस्थानोका कथन करना असंगत और आगमविरुद्ध है । लेकिन इसका समाधान उक्त : 
९३वें सूत्रकी घवला टीकामे कर दिया गया है कि यहाँपर भनुष्यगतिनामकमंका उदय प्रधान हू और स्त्रीवेद- 
नोकपायका उदय इसका विशेषण हैं । इसलिये विशेषणके नष्ट हो जानेपर भी विशेष्यका सद्भाव बना रहनेके 
कारण ही मनुष्यणीके १४ गुणस्थानोकी सम्भावना बतलायी गयी है । 
इस प्रकार जब उक्त ९३वें सूत्रमे 'मनुष्यणी” शब्दसे स्त्रीवेदोदयविद्विष्ट द्रव्यपुरुषका ग्रहण भी अभीष्ट 

है तो क्षेत्रानुगम, स्पर्शानुगमम आदि प्ररूपणाओंके अन्तगंत मनुष्यप्ररूपणावाले सूत्रोके साथ सामज्जस्य विठलाने- 
के लिये इस सूत्रमे भी समतपदका सद्भाव अनिवार्य रूपसे स्वीकार करना पड़ता है और तब प० राम- 
प्रसादजी शास्त्रीने उक्त ९३वें सूत्रमे संयतपदका अभाव सिद्ध करनेके लिये जिन दलीलोका उपयोग किया है 
वे सब नि सार हो जाती हें । 
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अपने छेखके परिशिष्टमे प० रामप्रसादजी शास्त्री एक और गरूती कर गये है । उन्होने अपनी 
ऊपर बतछायी हुई कल्पताकों गौण करके वहाँपर एक दूसरी ही कल्पनाको जन्म दिया है । वे कहते हैं कि 
अस्मादेवार्ष द्‌ द्रव्यस्त्रीणाँ निवुत्ति सिद्धच्रेदिति चेन्‍्न” इस पतक्तिमें द्वितकारवाले “निवृ त्ति! शब्दका अथ॑ मुक्ति 
नही हैँ बल्कि निष्पत्ति है । हम नही समझते कि “निगंता नष्टा नृत्तिव॑तंन संसारञ्रमणप्रित्थर्थ ' इस व्युलत्ति 
के आघारपर द्वितकारवाले निवृ त्ति शब्दका अर्थे मुक्ति” करनेमे उन्हें क्या आपत्ति हैं और फिर श्रीवीरसेन 
स्वामीने द्वितकारवाले निव्‌ त्ति! शब्दका पाठ न करके एक तकारवाले निर्वृति' शब्दका पाठ किया हो, इस 
सम्भावनाको कैसे टठाला जा सकता है? यद्यपि वाक्यविन्यासको तोड-मरोड करके प० रामप्रसादजी 
शास्त्रीने इस बातकी कोशिश की है कि श्री वीरसेन स्वामीको वहापर द्वितकारवाले 'निव्‌ त्ति' शब्दका पाठ ही 
अभीष्ट है, परन्तु हम कहेंगे कि पं० रामप्रसादजी शास्त्रीने इस प्रयत्नमे विशुद्ध वैयाकरणंत्वका ही आभयण 
किया है क्योकि उनकी अपने ढगसे वाक्योकी तोडमरोड करनेकी कोशिशके बाद भी वें अपने उद्देश्यके नजदीक 
नही पहुँच सकते है अर्थात्‌ पहले कहा जा चुका है कि मनुष्यणी शब्दका अथथ पर्याप्तामकर्म और स्त्रीवेदनोकषायके 
उदयविशिष्ट मनुष्यगतिनामकर्मके उदयवाला जीव ही आगमग्रन्थोमें लिया गया है और वह द्रव्यसे स्त्रीको 
तरहसे द्रव्यसे पुरुष भी हो सकता हूँ । तात्पय॑ यह है कि 'मनुष्यणी” शब्दका अर्थ स्त्रीवेदगोकषायके उदयसहित 
द्रव्यस्त्रीकी तरह स्त्रीवेदनोकबायके उदयसहित द्रव्यपुरुष भी होता है और यही अर्थ समानरूपसे सत्र- 
रूपणा, क्षेत्रानुगम, स्पर्शानुगम आदि प्ररूपणाओमें 'मनुष्यणी' शब्दका है ऐसा समझता चाहिये । इस तथ्यको 
समझनेके लिये सम्बद्ध स॒त्रो तथा उनको घवल्ा टोकाका गम्भीरतापुवंक चिन्तन करनेको जरूरत है । सम्बद्ध 
स॒त्रो और उनकी धवल्ा दीका गरम्भीरतापूर्वंक चिन्तन न करनेका ही यह परिणाम है कि प० रामभ्रसाद- 
जी शास्त्री और भी बहुत-सी आलोचनाके योग्य बातें अपने लेखमे लिख गये है, जिनपर विचार करना यहाँ 
पर हम अनावश्यक समझते हूं । 

बहुत विचार करनेके बाद हमने श्री प० रामप्रसादजी शास्त्रीके उनके अपने लेखमें गलत और कष्ट- 
साध्य प्रयत्न करनेका एक ही निष्कर्ष निकाला है और वह यह है कि वे इस बातसे बहुत ही भयभीत हो गये 
है कि यदि सत्प्ररूपणाके ९३वे सूत्रमें सयत' पदका समावेश हो गया तो दिगम्बर समस्प्रदायको नीव ही चौपट 
हो जायगी । परन्तु उन्हें विश्वास होना चाहिये कि ९३वें सृत्रमे सयतपदका समावेश हो जानेपर भी न केवल 
स्त्रोमक्तिका निषेघविषयक दिगम्व॒र मान्यताको आच आनेकी सम्भावना नही है अपितु षट्खण्डागमकी सत्प्र- 
रूपणा, क्षेत्रनुगम, स्पर्शानुगम आदि प्रकरणगत सूत्रों परस्पर सामञ्जस्य भी हो जाता हूं । 


हमारे इस कथनका मतलब यह है कि मूडबिद्रीको प्राचीनतम प्रतिमे भी सयत पद मौजूद हो, या न 
हो, परन्तु सत्प्ररूपणाके ९३वें सूत्रमे उसकी (संयतपदकी) अनिवायं आवद्यकता है, हर हालतमे वह अभीष्ट है । 
दिगम्बर और इवेताम्बर सम्प्रदायोमे परस्पर जो मतभेद है वह पर्याप्त मनुष्यणीके चौदह गृुणस्थान न मानें 
अथवा माननेका नही है क्योकि पर्याप्त मनुष्यणीके चौदह गुणस्थानोकी मान्यता उक्त दोनो सम्श्रदायोमेंसे किसी 
एक सम्प्रदायकी मान्यता नही है बल्कि जैनघरंकी ही मूल मान्यता है और इस मान्यताको उमय सस्प्रदायोने 
समान रूपसे अपनी-अपनी मान्यतामें स्थान दिया हैं। इन दोनो सम्प्रदायोमे जो मतभेंद है वह इस बातका हैं 
कि जैनधर्ममें पर्याप्त मनुष्यणीके जो चौदह गुणस्थान स्वीकार किये'गये है वे जहाँ दिगम्बर सम्भ्रदायोमे पर्याप्त 

मनष्यणीदव्दसे व्यवहृत स्त्रीवेदनीकषायके उदयवाले द्रव्यसे पुरुषके ही सभव माने गये ह वहा छ्वताम्बर 
सम्प्रदायमे पर्याप्तमनुष्यणीशब्दसे व्यवहत स्व्रीवेंदनोकषायके उदयवाले द्रव्यसे स्त्रीके भी सभव मारते 
गये है और इस मतभेंदका मूल कारण यही जान पडता है कि दिगम्वर समप्रदायमें बस्त्र्गनहणकोी सयमका 
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घातक स्वीकार किया गया है जबकि इवेताम्बर सप्रदायमे उसे (वस्त्रग्रहणको) सयमका घातक स्वीकार नही 
किया गया हैं । इसलिये द्रव्यस्त्रीके चौदह गुणस्थान हो सकते है या नही ? इस प्रइनका निर्णय इस प्रइनके 
निर्णयपर अवलंबित है कि वस्त्रग्रहणके साथ सयमका सदुभाव रह सकता है या नही ? 
जो विद्वान्‌ वेदवैषस्यके आधारपर द्रव्यस्त्रीके सयम तथा मुक्तिकी निपेघविषयक दिगम्बर-मान्यता 
का समर्थन करना चाहते है वे भी हमारी रायसे इस तरहसे दिगम्बर सप्रदायमें मान्य द्रव्यस्त्रीके संयम 
तथा मुक्तिके अभाव” का समर्थन नहों कर सकते है, कारण कि ब्रव्यस्त्रीके सयम तथा मुक्तिका निषेध 
विषयक मान्यताके सदभावमे दिगम्बर सम्प्रदायके अनुसार वेदवैषम्यके आधारपर जैनधमंकी “पर्याप्त मनुष्यणीफे 
चोदह गुणस्थानोकी प्राप्ति विषयक मुल्यमान्यता'का समन्वय तो किया जा सकता है परन्तु इसके (वेदवैपस्यके) 
आधारपर यह तो किसी हालतमे नही कहा जा सकता है कि व्रव्यस्त्रीके आदिके पाँच गणस्थानोको छोडकर 
ऊपरके प्रमत्तसंयत आदि गुणस्थान नही हो सकते है । 
इसी प्रकार प्रोफेसर हीरालालजीके बारेमे भी हम यह निवेदन कर देना उचित समझते है कि 
भले ही षट्खण्डागप्रग्नन्थमे द्रव्यस्त्रीके लिये आदिके पाँच गुणस्थान तक प्राप्त कर सकनेका स्पष्ट उल्लेख न 
हो, परन्तु वहाँपर ऐसा उल्लेख भी ता स्पष्ट नही है कि द्रव्यस्त्रीके भी चौदह गुणस्थान हो सकते हैं, 
इसलिये षट्खण्डागमकी सत्प्ररू्पणाके ९३वें सूत्रके धवलाटीका कितनी ही अर्वाचीन क्यो न हो, उसे 
षट्खण्डागमके आशयके विपरीत आशयको प्रकट करनेवाली तो किसी भी हालतमे नही कहा जा सकता है । 
इस प्रकार षट्खण्डागमग्रन्थमें बतलायी गयी मनुष्यणीके चौदह गुणस्थानोकी प्राप्तिका अर्थ वेदवैपम्यकी 
असंभवताके आधारपर द्रव्यस्त्रोके चौदह गुणस्थानोकी प्राप्ति! आगरमकी मान्यता न होकर प्रोफेसर सा० की 
ही मान्यता कही जा सकती है क्योकि श्वेताम्बर ओर दिगम्बर दोनो सम्प्रदायोंमे जब वेदवैपम्य स्वीकर किया 
गया है तो इसपर (वेदवैषम्यकी असभवतापर) जागमकी छाप किसी भी हालतमें नहीं लगाई जा सकती 
हैं। तात्पर्य यह है कि वेदवैषम्य संभव है या नहीं ” यह एक ऐसा प्रइन है जैसे कि 'शरीरसे भिन्‍न जीव 
नामका कोई स्वतत्र पदार्थ है या नहीं ” जीवकी मुक्ति होती हैं या नही ?” 'स्वगं, नरक आदि वास्तविक 
है या काल्पनिक ” आदि प्रदन है क्योकि इन प्रइनोके समान ही यह प्रइन भी आगरमको सदिग्ध कोटियें 
रख देनेके वाद ही उठ सकता है। इसलिये इस प्रइनके वारेस विचार करना मानो वेदवैपम्यकों मानने वाला 
आगम प्रमाण है या अप्रमाण ? इस प्रइनके बारेमे ही विचार करना हैं। यद्यपि इस प्रइनपर विचार करनेको 
हम बुरा नही समझते हैं परन्तु इस लेखके लिखते समय हमारे भतीजे श्री प० वालचन्द्रजी शास्त्री सह- 
सम्पादक घवछाके द्वारा हमे जो सिद्धान्त-समीक्षा भाग १-२ प्राप्त हुए हैँ उनमेसे पहले भागके ऊपर दृष्टि 
डालनेसे हम इस निष्कपंपर पहुँचे है कि वेदवैपम्य सम्भव है या नही ? इस प्रइनके विचारके झमेलेमे पडकर 
द्रव्यस्त्रीको मुक्ति हो सकती है या नही ” यह प्रश्न सर्वसाधारणके लिये और भी जटिल बन गया है । 
हम पहले कह आये है कि द्र॒व्यस्त्रीके छठा आदि गुणस्थान हो सकते हैं या नहीं ? इस प्रइनका 
समाधान करनेके लिये सयमक्रे लिये वस्त्रत्याग आवश्यक हैं या नहीं ? इस प्रइनका समाधान हो जाना ही 
साधारण जनताके लिये सीधा और सरल उपाय है। यद्यपि विद्वानोने इस प्रइनपर भी बहुत कुछ विचार 
किया है और ५० कैलाशचन्द्रजो शास्त्री वनारसका “भगवान महावीरका अचेंछक घर्म' शीपंक ट्रैंक्ट इस 
विपयका काफो महत्त्वपूर्ण ट्रैक्ट माना जाता है। परन्तु अभी तक इस विपयका उनय-पक्षसम्मत कोई निर्णय 
सामने नही है। इस विपयमे हमारे विचार निम्न प्रकार है-- 
दरीरके सदुभावकी तरह वस्त्रके सदुभावमे भी सयम रह तो सकता है परन्तु वस्न्रग्नहण उसका 
विरोधो अवश्य है, कारण कि ग्रहणका अर्थ स्वीकृति हू और जहाँ वस्त्रकी स्वीकृति मौजूद हैं वहां वस्नमम्पन्धी 
५-४ 
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असंयम मानना ही चाहिये। इस वस्त्रसस्वन्धी असयमके लिये शेष सयमकी पूर्णता रहते हुए इ्वेताम्बर 
सम्प्रदायकी मान्यताकों ध्यानमे रखते हुए हम छठे गुणस्थानका जधन्य रूप कह सकते है और दिगम्वर 
मान्यताको ध्यानमें रखते हुए पचम गुणस्थानका उत्कृष्ट रूप कह सकते है । इन दोनो मान्यताओमें वास्तविक 
अन्तर कुछ भी नही रह जाता हैँ । केवल पाँचवें गुणस्थानकी अन्तभूत और छठे गुणस्थानफी आदिभूत मर्यादा 
बाँधनेका बाह्य अन्तर दोनो सम्प्रदायोके बीच रह जाता हैं । 

वस्त्रको सयमका विरोधी न मानकर वस्त्रग्रहणकों ही सयमका विरोधी माननेका हमारा मतलब यह 
हैं कि दिगम्बर सम्प्रदायमें भी चेलोपष्सुट मुनिके सयमका अभाव नही स्वीकार किया गया है। तथा मिथ्यात्व- 
ब्रतरहित सम्यग्द्शंन और सम्यग्दशंनके साथ-साथ देशबन्नतकी अवस्थाओमे सयमकी ओर अभिमुख होनेवाले 
व्यक्तिके जहाँ प्रथम ही सातवें गुणस्थानकी प्राप्ति बतछाई गयी है वहाँ वस्त्रत्यागकी अनिवायंता नही मानी 
गयी हैं। इसका मतलब यह है कि सातवें गुणस्थानकी प्राप्ति सवस्त्र हालतमे दिगम्बर मान्यताके अनुसार भी 
असभव नही है, तो फिर सबस्त्र हालतमें छठे गुणस्थानकी प्राप्तिका निषेघ दिगम्बर सम्प्रदाय क्यों करता हैं ” 
इस प्रइनका उत्तर यह है कि चौदह गुणस्थानोमेसे दूसरे, तीसरे और सातवेंसे लेकर बारह॒वें तक तथा चौदहवें 
इन गुणस्थानोका जितना वर्णन किया गया है वह भावाधारपर किया गया है और पहला, चोचा, छठा तथा 
तेरहवाँ इन गुणस्थानोका कथन व्यवहाराश्रित है, क्योकि इन गुणस्थानोका कथन व्यक्तिके अन्तरग भावोका 
कार्यस्वरूप वाह्म प्रवृत्तिेके आधारपर किया गया है, इसलिये दिगम्बर सम्प्रदायकी यह मान्यता युक्तियुक्त हैँ । 
वस्त्रकी स्वीकृति रहते हुए भावापेक्षासे भी सकलसयम नही रह सकता है। परन्तु जहाँ वस्त्रकी स्वीकृति 
रहते हुए भी र्वेताम्वर सम्प्रदाय सकलसयमकी प्राप्तिको स्वीकार करता है वहाँ दिगम्बर सम्प्रदायकी भी यह 
मान्यता है कि वस्त्रके सदभावमे भावापेक्षया भी सकलसयम नही रह सकता हैं। तात्पय॑ यह हूँ कि सवस्त्र 
हालतमे व्यवहाराश्रित पष्ठ गुणस्थानकी सम्भावनाकों तो किसी तरह टालछा जा सकता है परन्तु सप्तम आदि 
गुणस्थानोकी सम्भावना अनिवाय॑ रूपसे जैसीकी तैसी बनी रहती है और इसका बे यह हैँ कि द्रव्यस्त्रीके 
लिये भी उपशमश्रेणी तथा क्षपकश्रेणी आदि चढनेंका कोई विरोध नही होना चाहिये, परन्तु कर्मभूमिज 
स्त्रियोंके अन्तके तीन ही सहनन हो सकते है” यह आगम इसमें वाघक हो सकता है, इसलिये इस आगमकी 
प्रमाणताके लिए आज वैज्ञानिक शोधकी आवश्यकता हैं । 

केवली-कवलाहारके वारेमे विचार करनेका अर्थ है जैन धममममें मानी हुई सर्वज्ञकी परिभाषाके वारेंमें 
विचार, कारण कि ये दोनो (कवछाहार और जैन घर्मोक्त सर्वज्ञता) परस्पर-विरोधी ही माने जा सकते हैं, 
इसलिये जो विद्वान तत्त्वनिर्णयकी दृष्टिसि इस विपयमे प्रविष्ट हो उन्हें इस मूल बातकों पहले ध्यानमें रख 
लेना चाहिये । हमने इस विपयमें अभी तक जितना विचार किया है उसमें यह निर्णय नही कर पाये हूँ कि 
केवलीके कवछाहार माना जाय या जन धर्मोक्‍्त सर्वज्ञता । 

अन्तमे हमारा निवेदन यह हैं कि इन विपयो पर या इसी तरहके और भी विपयो पर जितना भी 
विचार फ्िया जाय वह सब तत्त्वनिर्णायक द्रव्यानुयोगको दृष्टि है । इससे स्व साधारणकी छाभ और अछाभका। 
सीधा सम्बन्ध नही है । सब॑ सावारणके छाम और अलाभका सम्बन्ध तो आध्यात्मिक करणानुयोगकी दृध्टिमे 
हो हैं। इमलियें न तो स्प्रीमवित, सवस्थ-सयम और केवललछि-कवछाहारके मिद्ध हो जानेपर समाजका उद्घार 
हो जायगा और न इसके निधिद्ध कर दिये जाने पर ही समाज उद्धार था जाथगा। अतएत्र बिद्ानोका एक 
ओर तो यह कर्तव्य है दि ऐसे विशुद्ध ताकिक मामतोमे समाजकों घ्ोठनेका प्रयल ने करते हुए उसके 
उद्धारका मार्ग खोजनेका प्रयत्व करे और दूसरी और स्ववक्षहटद जौर विचारोकी झ्लीचातानी ने करते हुए 
तत्व-निर्णायक (उक्ञानिक) दुष्टिसि गूड तत्योी शोध नी करें । क्र 


है न 
सांस्कृतिक सुरक्षाकी उपादयता' 

देव-आगम-गुरु वन्‍्दना पुर-सर 

भो विद्वद्वुन्द | और समादरणीय उपस्थित जन-समूह ! 


आज मुझे इस बातका अत्यन्त सकोच हो रहा हैं कि भारतवर्पीय दिगम्बर जैन विद्वत्परिषद्‌ जैसी 
महत्त्वपूर्ण सस्थाका मुझे अध्यक्ष बना दिया गया है। मेरे इस सकोचका कारण यह है कि एक तो शास्त्र- 
मर्मज्, का्यंकुशल और समाजमे ख्याति प्राप्त बडे-बडे विद्वान विद्वत्परिषद्सम सम्मिलित है, दूसरे इसके सामने 
आज जो समस्याये हल करनेके लिये उपस्थित है उन्हे देखते हुए जब मैं गहराईके साथ सोचता हूँ तो ऐसा 
लगता हैँ कि इन समस्याओको हल कर नेकी अल्पतम क्षमता भी मेरे अन्दर नही हैं। लेकिन आपकी आज्ञाको 
शिरोधार्य कर मैं उन समस्याओको आपके समक्ष प्रस्तुत कर रहा हँँ। उन पर हमे व आपको गम्भीरताके साथ 
मथन करना हूँ । 
प्रथम समस्या सास्कृतिकताकी रक्षा करें 


विश्वके प्रागणमें आप देखनेका प्रयत्न करेगे तो वहाँ प्रत्येक स्थल पर आपको किसी-न-किसी 
सस्कृतिके दर्शन अवश्य होगे । हमारा भारतवर्ष तो अत्यन्त प्राचीनतम कालसे ही विविध संस्क्ृतियोकी जन्म- 
"भूमि रहा है और आज भी यहाँपर अनेक सस्क्ृतिया विद्यमान है । 

आप जब उनपर दृष्टिपात करेंगे तो आपको उनके दो पहलू देखनेको मिलेंगे। एक पहलू तो उस 
सस्क्ृतिके विशिष्ट तत््वज्ञानका होगा और दूसरा पहलू मानवप्राणियोके जीवन-निर्माणके लिये उनके द्वारा 
निश्चित की गई आचारपद्धतिका होगा । 

सम्पूर्ण मानव-समष्टिमे सास्कृतिक आधारको लेकर जितने समाज पाये जाते है उन सब समाजोमेसे 
जिस समाजका ढाचा जिस सस्कृतिके आधघारपर निर्मित हुआ है उस समाणके प्रत्येक व्यवितका स्वाभाविकरूप 
से यह कत्तंव्य हो जाता हैं कि वह अपनी संस्कृतिके तत्त्वज्ञानके प्रति दुढ़तलम आस्था रखें तथा उसमे उपदिष्ट 
आचारपद्धतिके आधारपर यथाशक्ति अपनी जीवन-प्रवृत्तियोके निर्माण करनेंका प्रयत्न करें। यह तभी हो 
सकता है जब व्यक्तिको उस सस्क्ृतिके तत्त्वज्ञाना और आचार-पद्धतिका उपयोगी ज्ञान हो । 


सर्वंसाधारणके लिये तत्त्वज्ञानका और आचार-पद्धतिका उपदेष्टा उस संस्क्ृतिके रहस्योका ज्ञाता और 
व्याख्याता विद्ान हो होता हैं। अत कोई भी व्यक्ति अपनी सस्क्ृतिके तत्त्वज्ञानके प्रति अन्त करणमें समापन्न 
आस्थासे चलायमान न हो जावे तथा उसमे उपदिष्ट आचार-पद्धतिको उपेक्षा करके अपने जीवनको उच्छुखल 
न बना ले, इसका उत्तरदायित्व उस-उस सस्कृतिके ममंको जाननेवाले विद्वानोपर ही स्वाभाविकहपसे आकर 
पडता है, यह बात हम सभी विद्वानोकों अच्छी तरह समझ लेना हें । 

जनसस्कृतिका मूलभूत उद्देश्य जड पदार्थोके साथ बद्ध रहनेके कारण परतत्र हुये ससारी आत्माकों 
उन जड पदार्थेसि मुकत यानी स्वतत्र बनानेका है, लेकिन किसी भी ससारी प्राणीको जबतक आत्मस्वातंतन््य 
प्राप्तिकि साधन प्राप्त न हो जावे, तया साधनोके प्राप्त हो जानेपर भी वह प्राणी जवतक अपनी जीवनप्रवृत्तियो- 
को आत्म-स्वातञ्य प्राप्तिको दिशामे मोड न दे दे, तबतक उसे अपना लक्ष्य जीवनको सही ढगसे सुख-पू्वक 
व्यतीत करनेका बनाना चाहिये । 





१. सन्‌ १९६५ में सिउनी (म० प्र०) में आयोजित भा० दि० जैन विद्वत्परिपदुके दशम अधिवेशनके अध्यक्ष 
पदसे दिया गया अभिनापण । 
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जीवनको सुखपूर्वक व्यतीत करनेका सही ढग वया हो सकता है ? इस प्रइनका समाघान यह है कि 
मनुष्य एक सामाजिक प्राणी हैं और इसका तात्परय॑ यह हैं कि मनुष्यको जब तक अन्य मनुष्यका आवश्यक 
सहयोग प्राप्त नहीं होगा तबतक उसे अपने जीवनका स'वालन करना ६ साध्य ही रहेगा । यह बात प्रत्येक 
व्यक्ति अच्छी तरह समझता है कि उसके जीवनकी जितनी आवश्यकतायें हैं या हो सकती हैँ, उनकी पृत्तिमें 
उसे अन्य मनुष्योका सहयोग अनिवायंरूपसे अपेक्षित होता हैं। ग्राहककी अपनी आवश्यकताकी पूर्तिके लिए 
दुकानदार चाहिये और दुकानदारकों अपनी आवश्यकताकी पुर्तिके लिये ग्राहक चाहिये | ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य 
और शाद्र इन चार वर्णोकी व्यवस्था हमें मानवजीवनकी पर-सहयोग-निर्भरताकी सूचना दे रही है । जैन- 
सस्क्ृतिमें तो प्रत्येक प्राणीके जीवन-यापनके लिये पचेन्द्रिय मनुष्यसे लेकर एकेन्द्रिय प्राण तकके सहयोगकी 
भूमिका प्रतिपादित की गई है। आचार्य उमास्वात्तिका “'परस्परोपग्रहो जीवानामृ” सूत्रवाक्‍्य हमारे समक्ष 
इसी रहस्यका उद्घाटन कर रहा है । 


एक मानवके जीवनमे दूसरे मानवके सहयोगकी अपेक्षा होना ऐसा कारण है, जिसके आधारपर छोक- 
मे मानव-जीवनको सुखी और सुन्दरतम बनानेके लिये कौटुम्बीय, नागरीय और राष्ट्रीय सगठनोको स्थान 
प्राप्त हो गया है और आज तो उक्त उद्देश्यकी पूर्तिके लिये प्रत्पेक समझदार व्यक्ति सम्धुर्ण राष्ट्रोंके एक संगठन- 
को भी महत्त्व देने लगा है। सयुक्‍त राष्ट्र भहासघका निर्माण इसीका परिणाम है। आज प्रत्येक समझदार 
व्यक्ति यह भी सोचता है कि उपर्युक्त सभी संगठन बदस्तूर बने रहे, इसलिये उसे हमेशा इस बातकी चिन्ता 
बनी रहती है कि किसी भी सगठनमें किसी भी प्रकार कहीसे दरार न पड जावें । 


किसी भी सगठनमे दरार व्यक्तियोके, कुटुम्बोके, नगरोके और राष्ट्रोके पारस्परिक सघर्षात्ति पडती है 
और ये सघषं तब पैदा होते हैं जब एकंके स्वार्थ दूसरेंसे टकरा जाते हैं । स्वार्थोकी इस टकराहटमे एक 
व्यवित, एक कुटुम्ब, एक नगर और एक राष्ट्र, दूसरे व्यक्ति, दूसरे कुटुम्ब, दुसरे नगर और दूसरे राष्ट्रपर 
आई हुई विपत्तिके मेटनेमे समर्थ होते हुए भी उदासीनतापूर्वक उसकी तरफसे मुख मोड लेता है। इतना ही 
नही, बल्कि इससे भी आगे स्वार्थोकी इस टकराहटमें ब्यक्ति व्यक्तिके साथ, क्रुटुम्ब कुटुम्बके साथ, नगर 
नगरके साथ और राष्ट्र राष्ट्रके साथ सहिष्णुतारहित, अपमानपूर्ण और अविद्वसनीय व्यवहार्तक करनेपर 
उतारू हो जाता हैं। इस तरह एक व्यक्तिका दूसरे व्यक्तिके साथ, एक कुटुम्बका दुसरे कुटुम्बके साथ, एक 
नगरका दूसरे नगरके साथ ओर एक राष्ट्रका दुसरे राष्ट्रके साथ संघर्ष होने लगता है । 

इस सघषको समाप्त करने तथा उक्त सगठनोको सुदृढ बनानेके लिये जैन सस्क्ृतिमें यह उपदेश मिलता 
हैं कि जो व्यक्ति या जो कुटुम्ब, अथवा जो नगर या जो राष्ट्र, सुखी रहकर जिन्दा रहना चाहता है उसे 
“आत्मन प्रतिकूलानि परेषा न समाचरेत्‌” अर्थात्‌ “जो प्रवृत्ति अपने लिये प्रतिकूखछ हो उसका आचरण दूसरो 
के प्रति भी नही करना चाहिये” इस सिद्धान्तके अनुसार दूसरे व्यक्तियो, दूसरे कुटुम्बो, दूसरे तगरो और 
दूसरे राष्ट्रोक साथ असहिष्णुता समाप्त कर सहिष्णुताका वर्ताव करना चाहिये, यानी कि क्षमाघमम अपनाना 
चाहिये । उनके जीवनको अपने जीवनसे हीन न समझकर उनके जीवन-अधिकारोकी अपने साथ समानता 
स्वीकार करना चाहिये यानी मादंबधर्म अपनाना चाहिये। उनके साथ स्वप्नमें भी अविश्वसनीय वर्ताव एवं 
धोखा-घडी करनेकी कल्पना न करते हुए सतत प्रामाणिक व्यवहार ही करना चाहिये यानी आजंवधर्म अप- 
नाना चाहिये और उनके ऊपर आयी हुईं विपत्तियोकी उपेक्षा न करते हुए उन्हे आवश्यकतानुसार यथा-दक्ति 
नि स्वार्थ सहायता भी देना चाहिये यानी सत्यधर्मको भी स्वीकार करना चाहिये | ये चारो ही धर्म जन सस्क्ृति 
में अहिसाकी प्रकृतिके रूपमें स्वीकार किये गये है । 


५ [ साहित्य और इतिहास २९ 


आप तत्त्वदृष्टिसि विचार करें तो मालूम होगा कि आज प्रत्येक व्यक्तिने, प्रत्येक कुटुम्बने, प्रत्येक नगर- 
ने और प्रत्येक राष्ट्रने उक्त प्रकारके क्षमा, मारदव, आजंव और सत्यरूप अहिसा घर्मको अपनी नासमझीके कारण 
अपने जीवनसे उपेक्षित कर रखा है, सर्वत्र इनके विरुद्ध असहिष्णुता, असमानता, अप्रामाणिकता और असहयोग- 
रूप विविध प्रकारकी दूषित प्रवृत्तियोके रूपमे हिसाका ही प्रसार किया है। स्वय जैन समाज हा अपनी संस्कृति- 
के आधारभत उक्त उपदेशोको भुल चुका हैं। इतना ही नही जैन सस्क्ृतिके रहस्यके ज्ञाता और प्रवक्‍ता हम 
जैसे विद्वानोकी जीवन-प्रवृत्तियोमे भी उक्त प्रकारकी हिंसाका रूप ही देखनेमें आ रहा है तथा अहिसाघर्मके 
उल्लिखित रुपोका दर्शन दुर्लभ हो रहा हैं । कहना चाहिये कि जेन संस्क्ृतिका प्रकाश तो अब लुप्त ही हो चुका है, 
केवल नामभाजत्र ही जैन सस्कृतिका दोष रह गया है । 


सवंत्र जैन और जैनेतर सभी वर्गोके लोगोकी जीवन-प्रवृत्तिया जो इतनी कलुपित हो रही हैं उसका 
कारण यह है कि प्राय सभी लोग भोग और सग्रह इन दो पापोके वशीभृत हो रहे हैं । यदि आप गहराईके 
साथ सोचनेका प्रयत्न करेगे तो आपको मालूम हो जायगा कि इनकी पूतिके लिये ही लोग हिसामे प्रवृत्त होते 
है, चोरी करते है तथा विविध प्रकारके असत्याचरण भी करते है । यह आश्चर्यजनक बात हैं कि भोग और 
संग्रहकी वशीभुतताके कारण लछोगोका विवेक भी समाप्त हो गया है, जिसका परिणाम यह हुआ है कि पाप 
होते हुए भी उन्होने पुण्यका ठाठ मान लिया है, भले ही उस भोग और सग्रहके लिये उन्ह हिसाका मार्ग 
अपनाना पडा हो, चोरी करनी पडी हो या असत्याचरण करना पडा हो । जन सस्क्ृतिमे भोग और सम्रहको ही 
मुख्य पाप बतलाया गया है “लोभ पापका बाप बखाना” का पाठ जैनके बच्चेको भी भली भाँति याद है । 


यद्यपि यहापर प्रश्न उपस्थित हो सकता हैं कि भोजन, वस्त्र और आवास आदिका उपयोग मानव- 
जीवनके लिये अत्यन्त उपयोगी है तथा इन भोजनादिकी प्राप्तिके लिये धनादि वस्तुओका समग्रह भी मानव- 
जीवनके लिये उपयोगी हे । अत भोग तथा सगम्रहको पाप मानना कैसे उचित कहा जा सकता है ? इस प्रइनका 
समाधान यह हैँ कि जहाँतक और जिस प्रकारसे भोजनादि हमारे जीवनके लिये उपयोगी सिद्ध होते है वहातक 
उनको उपभोग करतेका हमे अधिकार हैं और वहाँतक उनका उपभोग हमारे लिये पाप भी नही हैं। इसी 
प्रकार जीवनोपयोगी भोजनादि सामग्रीकी प्राप्तिके लिये यदि हम घनादिका सग्रह करते है तो वहाँ तक हमें 
धनादिकके सग्रह करनेका अधिकार है और वहाँतक यह भी पाप नहीं है, परन्तु हम भोजनादिकका उपभोग 
तथा घनादिकका सग्रह जीवनके लिये उपयोगी समझकर करते कहाँ है ? हम तो अपने इस अधिकारके बाहर 
भोजनादिके उपभोग और धनादिके सग्रहकी बात सोचने लगे है । जैसे यदि भोजनका उपभोग हम अपनी भूख 
मिटानेके लिये करते है और वम्बका उपभोग शारीरिक आवश्यकताओको पूतिके लिये करते हैँ तो ऐसा करना 
हमारा अधिकार है और यह पाप नही है, छेकिन यदि हमारा मन भोजनके स्वादमे रम जाथ या वस्त्रकी किनार, 
डिजायन, रंग अथवा पोतपर हमारा मन छलचा जाय तो हमारा भोजन या वस्त्र का वह उपभोग पापमे गर्भित 
हो जायगा | इसी प्रकार धनके सग्र हमे जीवनकी आवश्यकताओकोी पूर्ति तक ही यदि हमारा लक्ष्य सीमित रहता 
हैं तो ऐसा घन सग्रह करना हमारा अधिकार हैं, पाप नही हैं । लेकिन यदि अमीर बननेके लिये हम धन सगम्रह 
फरनेका प्रय॑त्न करने लगते हे तो हमारा वह धन सग्रह पापमे गर्भित हो जायेगा । 


जन संस्क्ृतिके इस सुक्ष्मतम तत्त्वश्ञाननों समझकर हम विद्वानोको अपने जीवनमे उतारना तथा पथश्चष्ट 
जैन समाजको सही भागंपर छाकर पतनोन्मुख जैनसस्कृतिका सरक्षण करना है और मानवमात्रकों इस तत्त्व- 
ज्ञानको शिक्षा देकर सपूर्ण विश्वमे जैनसस्कृतिका प्रसार भी करना हूँ। इसलिये इस उद्देंद्यकों पृत्तिके छिये कोई 
योजनाबद्ध प्रचारात्मक ढंग हमे निकालनेका प्रयत्वन करना चाहिये। जैनसस्कृतिके सरक्षण और विस्तारके लिये 


३० सरस्वतो-वरवपुन्र प॑० बंगीघर व्याकरणाचायें अभिनन्दन-प्रन्य 


ओर विर्वमें शान्ति तथा सुखका साज्नाज्य स्थापित करनेके लिये हमारा यह सबसे वडा कार्यक्रम होगा ! 
द्वितीय समस्या तत्त्वचर्चा द्वारा गुत्यियाँ सुलझायें 


दि० जैनसमाजमे जैनसस्कृतिके अध्येता, अध्यापयिता और व्याख्याता विद्वान विद्यमान हैं । परन्तु प्राय 
देखनेमे आ रहा हैँ कि सस्कृतिके तत्त्वज्ञान और आचार सबन्धी बड़ी-से-वडी और छोटी-से-छोटी ऐसी वहुतसी- 
गृत्यियाँ हे जो विद्वानोके पारस्परिक विवादका स्थल वनो हुई हैं। इनके अतिरिक्त सैकडो ही नही, हजारो 
सास्क्ृतिक गुत्थिया आममग्रन्थोमे ऐसी विद्यमान हैं जिनके ऊपर अभी विद्वानोका लक्ष्य ही नही पहुँच पाया है । 
लेकिन उनका सुरुझ जाना सास्कृतिक दृष्टिसि और मानवकल्याणकी दृष्टिसे वडा उपयोगी हो सकता हैं । 


यदि विद्वानोका समझमें यह वात आ जाय कि सॉस्क्ृतिक गुत्यियोकों सुलझाना हमारा परम कत्तंव्य 
हैँ और यह भी समझमें आ जाय कि सब विद्वान एक स्थानपर एक साथ बैठकर सद्भावनापूर्ण विचार-विमर्श 
द्वारा ही सरलतापूर्वक इस कार्यकों सम्पन्न कर सकने हूँ त्तो फिर मेरा सुझाव है कि हम अपने कार्य- 
क्रमकी एक ऐसी स्थायी योजना वनावे, जिसके आधा र॒पर वर्षप्रे कम-से-कम एक वार प्राय सभी विद्वान एक 
स्थलूपर बैठें तथा सस्कृतिके गृुढतम रहस्योकी खोज करें भौर विवादग्रस्त विपयोको भी घुलझानेका प्रयत्न 
करें । गत वर्ष सास्कृतिक रहस्योकी खोजके लिये जयपुर-खानियामे विद्वानों द्वारा की गयी सद्भावनापुर्ण 
तत्त्वचर्चाने यह सिद्ध कर दिया हूँ कि परस्प<-विरुद्ध विचारधारा वाले विद्वान भी एक स्थानपर एक साथ 
बैठकर सद्भावनापूर्ण ढगसे तात्तविक गुत्यियोको सुलझानेका प्रयत्न कर सकते हैँ । वास्तवमे जयपुर-खनियामे 
जो तत्त्वचर्चा हुई उसका ढद्भ आदर्शात्मक रहा और उससे जो सामग्री प्रकाहमें आनेवाली हैँ वह जैन- 
सस्क्ृतिके लिये ऐतिहासिक महत्त्वकी होगी । इसलिये तत्त्वचर्चाओकी इस परम्पराकों इसी ढद्भूसे आगे चालू 
रखनेका हमे ध्यान रखना ही चाहिये । 

उल्लिखित प्रकारकी तत्त्वचर्चाओका महत्व इसलिये और है कि पुरातन सास्कृतिक विद्वान हमारे 
बीचमेसे धीरे-धीरे कालकवलित होतें जा रहे हैं और आगे सास्क्ृतिक विद्वान तैयार होनेके आसार ही 
दृष्टिगोचर नही हो रहे हैं । ऐसी हालतमे यदि मौजूदा विद्वान अपने बीच उत्पन्न सस्क्षति-सम्बन्धी विवाद 
नही सुलझा सके, तो जैन समाजकी भावी पीढीके समक्ष हम अपराधी सिद्ध होगे तथा जैन _सस्क्ृतिके बहुतसे 
मानवकल्याणकारी गरृढतम रहस्य हमेशाके लिये गुप्त ही बने रहेगे । 

जैन सस्कृतिका तत्त्वज्ञान तथा आचार-पद्धति सर्वज्ञताके आधारपर स्थापित होनेके कारण विज्ञान- 
समर्थित हैं । षद्द्रव्यों और सप्ततत्वोकी अपने-अपने ढद्भसे व्यवस्था, आात्मामें ससार और मुक्तिकी व्यवस्था, 
ससारके कारण मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कंषाय और योग तथा मुक्तिके कारण सम्यग्दर्शन, ज्ञान और 
चारित्र, उन्‍ततति और अवनतिकी सूचक गुणस्थानव्यवस्था, कर्मसिद्धान्त, अनेकान्तवाद और स्याद्वाद, प्रमाण 
और नयकी व्यवस्था, निश्चय और व्यवहार नयोका विश्लेषण, द्रव्याथिक और पर्यायाथिक नय, नैगस आदि 
नयोकी स्थापनाका आधार तथा इनमे अर्थंनय और शब्द नयोकी कल्पना आदि-आवदि जैन सस्क्ृतिका तत्त्व- 
ज्ञानसे सम्बन्ध-विवेचन वैज्ञानिक और दूसरी सस्क्ृतियोकी तुलनामे सर्वश्रेष्ठ सिद्ध हो सकता है। इसी प्रकार 
जैन सस्क्ृतिकी आचार-पद्धतिकी व्यवस्थाएँभी समझदार लोगोके गले उतरने वाली हैँ । हाथसे कूठे गये 
और मिलोसे साफ किये गये चावलमे, हाथ-चवकीसे और मशीन-चकक्‍्कीसे पीसे गये आटेमे पोषक तत्त्वोकी 
हीनाधिकताके कारण उपादेयता और अनुपादेयताका प्रचार महात्मा गाधीने भी किया था। इसी प्रकार 
रातरिभोजन-त्याग तथा पानी छानकर पीनेकी व्यवस्था, आठे आदिका कालिक मर्थादाके भीतर ही उपयोग 
करनेका उपदेश आदि जितना भी आचार-पद्धतिसे सम्बन्ध रखने वाछा जैन सस्क्ृतिका विषय है वह भी 
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मानवजीवनके लिये कितना हितकर है, इसे आज प्रत्येक व्यक्ति सरलतासे समझ सकता है | हमें इत सब- 
बातोको प्रकाशमे और प्रचारमे छाना है, इसलिये इसे भी हमे अपने कार्यक्रमका अंग बनाना चाहिये । 


उल्लिखित सम्पूर्ण कार्योको सम्पन्न करनेके लिये एक उपाय यह भी हो सकता है कि बिह्वत्परिषद्‌का 
अपना एक सास्क्ृतिक पत्र हो, जिसके माध्यमसे विद्वान जैनसस्कृतिके गृढतम रहस्योको प्रकाशमे लायें, 
परस्परके ताक्त्विक विवादोको सुलझाएँ और आचार-पद्धतिकी वेज्ञानिक ढज़्से जनताके लिये उपयोगिता 
समझाएं । अभी जैन समाजमे जितने पत्र निकलते है उनकी पद्धति प्राय स्वाथंपूर्ण और सधर्षात्मक है । मैं 
नही समझता हूँ कि उनके द्वारा जनताका या संकृतिका कुछ भला हो रहा है, वे तो केवल व्यक्तिगत कषाय- 
पुष्टिके ही साधन हो रहे है, इसलिये हमे यह भी ध्यान रखना होगा कि विद्वत्परिषद्‌का पन्न मोजूदा पन्नोमे 
दिखाई देनेवाली बुराइयोसे परे हो । 


तृतीय समस्या : विद्वानोका सगठन और उनकी वरठिना य्याँ 


कलकत्तेमे वीरशासन महोत्सवके अवसरपर जब विद्वत्परिपद्की स्थापना हुई थी उस समय वहाँ 
नरम और गरम, सुधारक ओर स्थितिपाकक आदि परस्परविरोधी विचारधाराओ वाले बहुतसे सास्कृतिक 
विद्वान उपस्थित थे । उक्त अवसरपर अकस्मात्‌ एक ऐसी घटना घट गयी थी, जिससे प्रभावित होकर 
उपस्थित सभी सास्क्ृतिक विद्वानोने अपना सगठन वनानेका दृढ सकल्प किया था और उसी सकलपके बलपर 
उन्होंने अपनी पारस्परिक विचार-भिन्‍नताको गौण करके तत्काल इम विद्वत्परिरदृकी स्थापना कर डाली थी । 
यह विद्वत्परिंपद्‌ आज भी उसी आधारपर चल रही है यानी इसमें आज भी पारस्परिक विचारभेद रखने 
वाले विद्वान सम्मिलित है, उन्हें इससे ममता है और इसके कार्योंमे बरावर हाथ बटा रहे है । 


इतना होते हुए भी जब तक हम सब मिलकर सामूहिक ढज्से सवं-साधारण विद्वानोकी कठिनाइयो- 
पर गौर नही करेगे तब तक हमारा यह सगठन सुदृढ नही रह सकता है । विद्वत्परिषदुकी स्थापनाके अवसर- 
पर मुख्यरूपसे इस बातपर बल दिया गया था कि विद्वानोकी कठिनाइयोको समझा जाय और उनके 
निराकरण करनेके सुन्दरतम उपाय भी खीज निकाले जावे । 


यद्यपि विद्वत्परिषदुनें इस ओर ध्यान अवश्य दिया है परन्तु अभी तक इसमें वह पूर्णरूपसे सफल 
नही हो पायी है । विद्वानोके सामने विह्ृत्वरिषदृकी स्थापनाके समय जिस रूपमें कठिनाइयाँ विद्यमान थी, 
इस समय उनका रूप कई गुणा अधिक हो गया है, इसलिये हमें विद्वानोकी कठिनाइयोके निराकरण करनेकी 
और पुन ध्यान देना है, अत इसके लिये कैसी योजना उचित हो सकती हैँ, इसपर विचार करें । 
चतुथे समस्या : विद्वत्परिषद्‌ और श्ञास्त्रीपरिबदका एकोकरण 

दिगम्बर जैन समाजमे सास्क्ृतिक विद्वान तो है, परन्तु उनकी सख्या विज्येप अधिक नही कही जा 
सकती हूँ फिर भी विद्वानोके नामपरः विद्वत्परिपद्‌ और शास्त्रिपरिषद्‌ दो सस्थाये वर्तमानमे कार्य कर रही 
हैँ । मेरा अपना ख्याल हैं कि यदि दोनो सस्थाओका एकीकरण हो जाय तो मिली हुई कार्यंशक्तिसे काये 
भी अधिक और उत्तम हो सकता हैं। एक बात और है कि अलगावसे पारस्परिक सघषंको भी प्रोत्साहन 
मिलता हैं । यदि मेरा इन दोनोके एकीकरणका सुझाव आपको मान्य हो, तो एकीकरणकी क्या भूमिका हो 
सकती है ? इसपर भी आपको विचार करना चाहिये । 


पचम समस्या - सास्क्ृतिक ज्ञानकी सुरक्षा 
अभी भी दिगम्बर जेन समाजके अन्दर सस्कृतिका अध्ययन कराने और सास्क्ृतिक विद्वान तैयार 
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करनेके लिये वडे-बडे विद्यालय मौजूद है, समाजका आथिक सहयोग भी उन्हे मिल रहा है, बहुतसे विद्व- 
विद्यालयोकी परीक्षाओमे जैन संस्कृतिका कोसं रख दिया गया हैं और पठन-पाठनके लिये अध्यापकोकी 
नियुक्तियाँ भी कर दी गयी है । परन्तु शिक्षण लेने वालोकी अत्यधिक कमी दृष्टिगोचर हो रही हैं । इसका 
मूल कारण यह है कि सभी प्रकारकी शिक्षाका उद्देश्य आज नौकरों करना हो गया हैं और नीकरीमे भी 
अधिक-से-अधिक अथ्थंलाभकी दृष्टि बन चुकी है, जिसफी पूर्तिकी आशा सास्क्ृतिक शिक्षास कभी नहीं की जा 
सकती हू। इस तरह सास्क्ृतिक शिक्षण छेनेवालोफ़ी कमी हो जानेके कारण भ्रविष्यम मास्क्ृतिक ज्ञानके 
लुप्त हो जानेकी आशंका होने लगी है । 


यद्यपि यह प्रसन्‍नताकी बात हुँ कि हमारे विद्यालयोने भविष्यमें सास्कृतिक ज्ञानकी सुरक्षाकी दृष्टिसे 
अपनी शिक्षणपद्धतिम कुछ सुधार किये हूँ तथा उनका छाम इन विद्यालयोंमे पढने वालोको मिला भी है, 
जिसका परिणाम यह हुआ है कि ऐसे विद्वान सामाजिक क्षेत्रसे वाहर अच्छे क्षेत्रोमें कार्य कर रहे हूँ । परल्तु 
साथमें इसका यह भी परिणाम हुआ है कि ऐसे बहुतसे विद्वानोका सामाजिक और सास्क्ृतिक कार्योसे 
प्राय सम्पर्क समाप्त हो चुका है । विद्वत्परिपदृका कर्तव्य है कि वह ऐसे विद्वानोंसे सम्पर्क स्थापित करें 
और उनके अन्दर सामाजिक तथा सास्क्ृतिक कार्योके प्रति रुचि जागृत करें। इसके अतिरिक्त सास्कृतिक 
जानकी भावी सुरक्षाकी दृष्टिसे कुछ ठोस उपाय भी आपको सोचना है । 

इस विपयमें मेरा सुझाव हैँ कि त्यागमार्गगी ओर बढ़ने वाले व्यक्तियोमेंसे वुद्धिमात्‌ व्यक्तियोको 
चुनकर उनमें सास्क्ृतिक तृत्त्वज्ञानके_ अध्ययनकी रुचि जागृत की जावे तथा उनको विद्यालयोमे छात्रके रुपमें 
रहनेकी उचित सुविधा दिलायी जावे । यदि इस परम्प रोके चलानेमे विद्वत्परिपद्‌ सफल हो जाती है तो 
सास्कृतिक ज्ञानकी भावी सुरक्षाका प्रइन सुदूर भविष्य तकके लिये हल हो सकता हूँ । 

एक जिस वानके ऊपर विद्वत्परिपदुृका ध्यान जाना जरूरी हैँ वह यह हैँ कि सास्कृतिक अध्ययन- 
अध्यापनको जी पद्धति अभी चल रही हैं उससे छात्रोको ग्रथोका अभ्यास तो हो जाता हैं परन्तु विपयके 
समझनेमे वे अन्त तक कमजोर रहा करते है । पढनेमे भी उन्हे अधिक श्रम करना पडता हैं अत- सास्कृतिक 
पठन-पाठनके विपयमे वैज्ञानिक पद्धति निकालनेंकी योजना बनानेकी ओर भी हमारा लक्ष्य जाना चाहिये। 
इससे पढने वाले छात्रोको विषय सरलताके साथ समझमें आने रूगेगा । साथ ही उनके श्रममे भी कभी 
आ जायगी । इसका एक प्रिणाम यह भी होगा कि अभी जो सास्क्ृतिक अध्ययन करने वाले छात्र अरुचि- 
पूवंक सास्कृतिक अध्ययन व.रते हैं यह बात न रहकर वे रुचिपूर्वक अध्ययन करने लगेंगे । 


एक बात यह भी प्रसन्नता की है कि हमारे सास्क्ृतिक विद्वान जैन सस्क्ृतिके साहित्यके विषयमें ऐति- 
हासिक दृष्टिसे बहुत कुछ सोचने और लिखने हगे हैं । इसका प्रत्यक्ष छाभ यह हुआ है कि जैनेतर विद्वानोकी 
रुचि जैत सस्क्ृतिके साहित्यका अध्ययन करनेकी ओर उत्पन्न हुई है, जैन सस्कृतिके प्रसारकी दृष्टिसे यह 
उत्तप्त बात हैं। इसके साथ ही हमें अपने प्राचीनतम साहित्यके आघारपर लोकभाषा ।हन्दी आदि भाषाओमें 
भी सास्कृतिक मौलिक साहित्यका निर्माण करना चाहिये । हमारे पुरातन मह्ियोने जैन संस्क्ृतिके साहित्य- 
निर्माणमे जिस प्रकार तत्काहीन लोकभाषाओका समादर किया था, ठीक उसी प्रकार आज हमें भी करना 
चाहिये । यद्यपि हमारे वहुतसे विद्वानोने पुरातन साहित्यका हिन्दी आदि भाषाओमे अनुवाद किया है और कर 
रहे है परन्तु इतनेसे ही हमे सतोष नही कर लेना चाहिये । 

मैंने जिन बातोका ऊपर सकेत किया है वे सब बातें विद्॒त्परिषद्के उ्द्यसे सम्बन्ध रखनेवालो हैं 
और इसके कर्तव्यक्षेत्रम आती है.। इनके अतिरिक्त आपके मस्तिष्कमे भी बहुत-सी बातें होगी उन्हे आप भी 
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यहाँपर रखेंगे । में चाहता हूँ कि इन सब बातोपर यहाँ गम्भीर मथन किया जाय और उनके विषयमें यथा- 
शक्ति कार्यक्रम निर्धारित किया जाय। कार्यक्रम भले ही छोटा हो परन्तु ठोस होना चाहिये । 
उपसंहार ह 

विद्वत्परिषदका यह अधिवेशन सिवनी जैसी सास्कृतिक नगरीमे हो रहा है। यह नगरी जैन समाजकी 
दृष्टिसि काफी महत्त्वपूर्ण रही है और आज भी इसका वही महत्त्व हैँ । यहाँ जन सस्क्ृतिके अच्छे ज्ञाता और 
अनुभवी व्यक्ति रहे है और आज भी हैँ । यहाँके बडें-बडे गगनचुम्बी जैन मदिर मध्यप्रदेशके ख्यातिप्राप्त 
मन्दिरोमे है। इस समय मगलभय पचकल्याणकजिनविम्ब प्रतिष्ठा भी यहांपर हो रहो है । सभी तरहकी सुन्दर 
और आरामदेह व्यवस्था यहाँकी समाजने बाहरसे आये हुए जनसमुहके लिये की है और स्वागत समितिने 
हमारा स्वागत और आतिथ्य करनेमे कोई कमी नही रहने दी है । 

इसके पूर्व विद्वत्मरिपदुके जितने अधिवेशन हुए है उन सबमें प्रात स्मरणीय पूज्य गणेशप्रसादजी वर्णी 
महाराजको प्रत्यक्ष या परोक्ष छत्र-छाया हमे प्राप्त होती रही है। परन्तु दु ख हैं कि यह दम अधिवशन 
उनकी छत्नछयाके बित्ता सम्पन्न हो रहा है । पृज्य वर्णीजीके हृदयमे प्रत्येक विद्वान॒के अभ्युत्थानकी उदात्त 
भावना थी । उन्होने जैन समाजकी सर्वाद्धीण उनन्‍्नतिमे जो कार्य किया है उसे कभी भुलाया नही जा सकता । 
उनके द्वारा प्रचारित जिनवाणीके अध्ययन-अध्यापनको हमें निरन्तर जारी रखना हैं। अच्छा हो कि उनकी 
स्मृतिमं जगह-जगह वर्णी स्वाध्याय-शालाएँ' स्थापित की जावे और उनके माध्यमसे हमारे विद्वान समाजमे 
सम्यग्ज्ञानका प्रचार करे । 


अपना भाषण समाप्त करते हुए विद्वत्परिषदके माननीय सदस्यो, सिवनीकी जैन समाज और सभी 
उपस्थित जनसमुदायसे प्रार्थना है कि अज्ञान और कार्यंशक्तिकी अल्पताके कारण जो चुटियो रही हो, आप सब 
उनपर घ्यान न देंगे । 





है या 


जन संस्क्ृति ओर तच्ज्ञान' 


तीन भुवनमे सार वीतरागविज्ञानता | 
शिवस्वरूप शिवकार नमहूँ त्रियोग सम्हारिके ॥ 


गत वर्ष विद्वत्वरिषदुका साधारण अधिवेशन मध्यप्रदेशकी सिवनी नगरीमे श्रलोक्याधिपति श्री १००८ 
जिनेन्द्रदेवके पञ्चकल्याणक महोत्सवके अवसरपर इसी फरवरी मासमे हुआ था । उसके एक वर्प पद्चात्‌ यहाँ- 
पर उसका यह नैमित्तिक अधिवेशन हो रहा हैं । 

सिवनीमे हुए साधारण अधिवेशनके अवसरपर मैंने अपने अध्यक्षीय भाषणम विद्वत्परिपद्‌के उद्देश्योके 
अनुकूल कुछ अवश्य विचारणीय समस्याये प्रस्तुत की थी। प्रसन्नता की वात है कि उनको लक्ष्यमें रखकर 
उस अधिवेशनमें माननीय सदस्यो द्वारा कुछ निर्णय भी लिये गये थे । उन निर्णयोके आधारपर विद्वत्परिपदृने 
गत एक वर्षमें क्या प्रगति को है ? इसकी जानकारी विद्वत्परिपद्‌के सुयोग्य मंत्री जी आपको देगे । 


सर्वप्रथम यह निवेदन करना चाहता हूँ कि एक वर्षंके अनन्तर हमे पुन विद्वत्यरिपदुका अधिघेशन 
जन संस्क्ृतिकी प्राचीनतम और गौखपूर्ण पवित्र तीर्थभूमि इस श्रावस्ती नगरीमें हो रहे पञचकल्याणक महो- 
त्सवके अवसरपर नैमित्तिकरूपसे करनेका उत्तम योग प्राप्त हुआ हैं। भावना है कि हमारी श्रमशक्तिका 
अधिक-से-अधिक उपयोग विद्वत्परिपदुकी गतिशीलताको जीवित रखकर उसको सुदुढ बनाने और उसके उद्देश्यो- 
की पूति करनेमे हो सके । 


विद्वत्मरिपदृका वतंमानमे जो कार्यक्रम चालू है उसके विषयमें विद्वत्मरिपदुके सिवनी अधिवेशन द्वारा 
निर्णीत किये गये महत्त्वपूर्ण प्रस्ताव आधार है । उन प्रस्तावोको आपके समक्ष दुहरा देना उचित समझता हूँ 
व आशा करता हूँ कि आप उन्हें सावधानीसे श्रवण करेंगे तथा उनपर ग्रम्भीरतापुवंक विचार करेंगे | 

“विद्वत्परिपदुृका यह अधिवेशन अनुभव करता है कि जैनतत्त्वज्ञान और सस्क्ृतिको आधुनिक ढंगसे 
प्रकट करनेके लिये आवश्यक है कि विद्वत्परिपद्‌ ऐसी गोष्ठियोका अधिवेशनपर आयोजन करे, जिनमे जैन 
विषयोपर शोघपुण्ण एवं परिचयात्मक निवन्ध पढे जाये और उन निबन्धोको एक स्मारिकाके रूपमे प्रकट किया 
जाय ।*' (प्रस्ताव ६) ५ 

“दिगम्बर जैन विद्वत्परिषद्‌ यह प्रस्ताव पास करती हैं कि जो अग्रेजीके विद्वान होनेके साथ ही सस्क्ृत 
एव धर्मके ज्ञाता विद्वान्‌ है उनसे सम्पकं बनाया जाय और उनसे अनुरोध किया जाय कि वे विद्वत्परिषद्से 
सम्बन्धित होकर सामाजिक एवं घामिक क्षेत्रमें कार्य करे, ताकि जैन सस्क्ृति अक्षण्प बनी रहे ।” (प्रस्ताव ७) 

“विद्वत्परिषद्के द्वारा प्रयास किया जावें कि रेडियोपर प्रसारित करने योग्य प्राचीन पद तथा अन्य 
सामयिक भाषण आदि अच्छी और उपयुक्त सामग्री उपलब्ध की जासके तथा प्रचारमत्राछ॒यको इस दिशामें 
प्रेरित भी किया जावे ।” (प्रस्ताव ९) 


“समाजमें विद्वानोकी परम्पराको अक्षण्ण रखनेके लिये विद्वत्परिषद्‌ प्रस्ताव करती है कि गृहविरत 
त्यागियोंके हृदयमें भी ज्ञानवृद्धिकी भावनाको जाग्रत करके किसी विद्याल्यमें उनके शिक्षणकी व्यवस्था 5३ 
जावे व विद्यालय इसके लिये त्यागियोंके उपयुक्त सब व्यवस्थाका उत्तरदायित्व लेकर ब्ञानप्राप्तिका सुभवसर 
प्रदान करें ।”* (प्रस्ताव १०) 





१ श्रावस्तीमे १९६६ में आयोजित वि० १० के नैमि० अधिवेशनपर ज्ध्यक्षपदसे दिया गया भाषण । 


५ | साहित्य और इतिहास ३५ 


“जैन साहित्यके विविध अगोपर राष्ट्रभांषा हिन्दीसे रचित गद्य और पद्यकी मौलिक रचनाओको 
प्रतिवर्ष पुरस्कृत करनेकी योजना कार्यान्वित करके विद्वत्परियदुके द्वारा ऐसे साहित्यसुजनकों विशिष्ट प्रेरणा 
और गति दी जावे ।” (प्रस्ताव ११) 


“विद्वत्परिषद्के प्रत्येक अधिवेशनमे समाजके योग्यतम विद्वानोको सार्वजनिक रूपसे सम्मानित किया 
जावे । यह सम्मान सबन्धित विद्वान॒की समाजसेवा, साहित्यसेवा तथा अन्य घमंहितकारी गतिविधियोके 
आधारपर प्राप्त साधनोके अनुसार परिचय-पग्रन्थ, अभिनन्दन-ग्रन्थ अथवा प्रशस्तिपत्रके द्वारा किया जावे ।* 

(प्रस्ताव १२) 


ये छहो निर्णय यर्याप अपने-अपने स्वतन्त्र वैशिष्व्यकी रखते हुए अलग-अलग ढगके है । लेकिन इन 
सभीमे विद्वत्परिषदृका एक ही ध्येय गर्भित है और वह है जैन सस्कृतिका सरक्षण, विकास तथा प्रसार । 


जैन सस्कृतिके सरक्षण, विकास और प्रसारकी आवश्यकतापर मैंने सिवनी अधिवेशनके अवसरपर पठित 
अपने भाषणमे विस्तारसे चर्चा की थी । उसमे मेने बतलाया था कि विश्वकी सम्पुर्ण मानवसमष्टिके जीवनपर 
यदि दृष्टि डाली जाय तो यह बात अच्छी तरह समझी जा सकती है कि प्रत्येक मानव-हृदयमे अनधिकारपूर्ण 
और न करने योग्य असीमित भोग व सम्रहकी आकाक्षाये उद्दीप्त हो रही हैँ तथा इनकी पृर्तिके लिये ही 
सम्पूर्ण विश्व अहिंसाके मार्गसे विमुख होकर परस्परके सघर्पमे रत हो रहा है। यद्यपि इस तरहकी आकाक्षाये 
व्यक्ति, समाज, राष्ट्र और विश्वके लिये अहितकर है, तो भी इनके उन्मादमे मानवमात्रका विवेक समाप्त हो 
चुका है और इस तरह सम्पूर्ण मानवसमष्टिका जीवन त्रस्त है व प्रत्येक मानवहृदयमे अश्यान्ति तथा 
आकुलतायें बढती ही चली जा रही है । जैन सस्क्षत्तिके पुरस्कर्ता मह॒धियोने इन सब प्रकारकी बुराईयोको 
मानवसमष्टिसे हटानेके लिये अपने अनुभवके बलपर कुछ वेज्ञानिक सिद्धान्त मानवजीवनके सचालनके लिये 
स्थिर किये थे, जिनके प्रति हमारी उपेक्षाबुद्धि हो जानेके कारण यह समस्त पृथ्बीतकू नरकका महाविकराल- 
रूप धारण किये हुए दृष्टिगोचर हो रहा है। लेकिन यदि अब भो उन सिद्धान्तोको समझकर हम अपने जीवन- 
में उन्हे ढाल लें तो यही पृथ्वीतल स्वर्गका सौन्दयपुर्ण अनुपम रूप भी घारण कर सकता है । 


विचारकी बात है कि जब भरतक्षेत्रके इस आर्यखण्डमे भोगभूमिका वर्तमान था, तो उप्त समय 
सम्पूर्ण मानवसमष्टि सुख और शान्तिपु्वंक रहती थी । इसका कारण यह था कि उस समय प्रत्येक मानव 
अपना जीवन आकाक्षाओके आघारपर सचालित न करके आवश्यकताओके आधारपर ही संचालित करता 
था| आवश्यकतायें भी प्रत्येक मानवके जीवनकी कम हुआ करतो थी, इसलिये एक तो उसका उपभोग्य 
पदार्थोका उपभोग कम हुआ करता था। दूसरे, उसके हृदयमें उपभोग्य पदार्थोके प्रति आकर्षणका अभाव 
होनेसे वहू उनके संग्रहसे भी सदा दूर रहा करता था। इस प्रकार उस समय सभी मानव परस्पर घुछमिलकर 
समानरूपसे ही रहा करते थे, उत्तमें परस्पर कभी भी सघर्पषंका अवसर नही आ पाता था । 


भाज हालत बिलकुल विपरीत हूँ। प्रत्येक व्यक्तिने अपनो आवश्यकतायें अपराकृतिक ढगसे अधिका- 
घिकरूपमे वढा रखी हैँ और वह बढती ही चली जा रही हैं । इसके अलावा सत्ती प्रकारकोी उपयोगी 
वस्तुओंके अमर्यादित सग्रहकी ओर भी भत्येक व्यक्ति जुका चला जा रहा है । इस तरह सम्पूर्ण मानव-समप्टि- 
का जीवन परस्परकों विषमताजोसे भरा हुआ है । ऐसी हालतमे मघपं होना अनिवार्य ही समसना चाहिये । 

जैन सरइुतिके तत्वज्ञानमे ऐस सभी संघपोंको समाप्त करनेकी क्षमता पायी जाती हुँ, कारण कि चह्‌ 
मानवमासको व्यायोचित मार्गपर चलनेकों शिक्षा देता है। इतना हो नहीं, वह उसे ज्ञानावरणादि अप्ट कर्मों 


३६ सरस्वतो-वरदपुत्न प॑० बंशीधर ध्याकरणाचाय अभिननन्‍दन-स्रन्थे 


व शरीरादि नोकर्मोंके साथ अपृथक्‌भावको प्राप्त आत्माको इनसे पुथक्‌ करके स्वतन्त्र बनानेके मार्गपर भी 
चलनेको शिक्षा देता हैँ । इस तरह जाना जा सकता हूँ कि जैन सस्कृतिका सम्पूर्ण तत्त्वज्ञान दो भागोमें विभक्‍त 
हैं। उनमेसे एक भाग तो प्राणियोके जीवनकों सुखी बनामे समर्थ लौकिक तत्त्वज्ञानका है जिसे जैन सस्कृतिके 
आममग्रन्थों मे-- 
“सत्वेषु मेत्री गुणिषु प्रमोद, क्लिष्टेष्‌ जीवेपु कृपापरत्वम्‌ | 
माध्यस्थ्यभाव विपरीतवृत्तो सदा ममात्मा विदधातु देव ! ॥” 
के रूपम प्रतिपादित किया गया है और दुसरा भाग आत्माको स्वतन्त्र बनानेमें समर्थ आध्यात्मिक तत्त्वज्ञानका 
है, जिसे आममग्रन्योमे अहमिक्को खलु सुद्गो' इत्यादि वचनो द्वारा आत्मतत््वकी पहिचान करके उसे प्राप्त 
करनेके मार्गके रूपमे प्रतिपादित किया गया हैं । 
जन सस्कृतिके लीकिक तत्त्वज्ञानका मुल आधार उल्लिखित पद्म द्वारा निर्दिष्ट “जियो और जीने दो” 

का सिद्धान्त हैं। अत. जैन मस्कृतिके पुरस्कर्ता तीथंकफरों, विकासकर्ता गणघरदेवों और प्रसारकर्ता आचायोंने 
उद्घोषणा की है कि भो ! मानव प्राणियों | यदि तुम अपना जीवन सुख ओऔर शान्तिपुर्वक व्यतीत करना 
चाहते हो तो जैन सस्कृतिके “जियो और जीने दो” इस सिद्धान्तको हुययगम करो, क्योकि इसमें मनके 
सकल्पोको पवित्र तथा वाणीको अमृतमथों बनानेकी क्षमता विद्यमान हैं व इसके प्रभावसे प्राणियोकी जीवन- 
प्रवृत्तियाँ सी एक-दुसरे प्राणियोके जीवनकों अश्नतिधाती बन जाती हूँ । यही कारण है कि भगवज्जिनेन्धके 
पुजारीको अपने जीवनमे “जियो और जीने दो”का सिद्धान्त अपनानेके लिये प्रतिदिन पुजाकी समाप्तिपर यह 
उद्घोष करनेका जैन सस्कृृतिके आगमग्रन्थोम उपदेश दिया गया है कि--- 

“क्षेत्र सर्वप्रजाना प्रभवतु बलवान धामिको भूमिपाल: 

काले काले च सम्यग वर्षतु मधवा व्याधयो यान्तु नादाम्‌ । 

दुर्भिक्ष चौरमारी क्षणमपि जगता मास्मभूज्जीवलोके 

जैनेन्द्र धरंचक्कत प्रभवतु॒ सतत सर्वंसौख्यप्रदायि ॥” 


इसके अर्थंको प्रकट करनेवाला सर्वंसाधारणको समझमे आने योग्य हिन्दी पद्म निम्न प्रकार है--- 


“होवे सारी प्रजाको सुख, बलयुत हो धर्मंधारी नरेशा 
होवे वर्षा समय पे, त्िलभर न रहे व्याधियोंका अदेशा । 
होवे चोरी न जारी, सुसमय वें, हो न दुष्काल भारी 
सारे ही देश धारे जिनवरवृषको, जो सदा सौख्यकारो ॥” 
इससे यह बात अच्छी तरह ज्ञात हो जाती है कि प्रत्येक मानवको अपने जीवनमे सुख और शान्ति लानेके 
लिये सम्पूर्ण मानव-समष्टिके जीवनमे सुख और शान्ति छानेका ध्यान रखना परमावश्यक है । 
जैन सस्कृतिके आध्यात्मिक तत्त्वज्ञानकी विशेषता यह हैँ कि इसे पाकर यह तुच्छ मानव देहघारी 
प्राणी अपनी जन्म और मरणकी प्रक्रियाकों समाप्त करके हमेशाके लिये अजर-अमर बनक्रर नित्य और 
निरामय स्वातत््य-सुखका उपभोक्‍ता हो जाता हैं। इस तन्चवज्ञानके आधारपर मानव-जीवनके विकासके 
अनुसार आत्मविकासकी प्रक्रियाका विवेचन जैन सस्कृतिके आगमग्रन्थोमे निम्न प्रकार उपलब्ध होता हैं-- 
जब कोई बिरला मनुष्य “जियो और जीने दो”'के सिद्धान्तानुसारी छौकिक घममागंपर चलकर 
, उपरूब्ध किये गये जीवनसम्बन्धी  (लौकिक) सुंखको पराधीनता और विनशनशीलताको समझ्षकर उसके प्रति 
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अपने अन्त करणमें विरवितभाव जागृत कर लेता है तथा “नित्य और निरामय सुख आत्माके स्वतन्त्र हो जाने- 
पर ही प्राप्त हो सकता हैं” ऐसा जानकर वह मुमुक्षु बन जाता हैं तो उसके उस विरक्तिभावसे भरे हुए 


क 


अन्तःकरणसे यह आवाज अनायास ही निकलने रूगती है कि--- 


“परे कब हो वा दिनकी भुधरी- 
तन, बिन बसन, असन बिन, वनमें निवसो, नासादृष्टि धरी” 


अर्थात्‌ वह विचारने लगता है कि मुझे कब उस दिनका शुभ अवसर प्राप्त हो, जिस दिन मैं नग्न दिगम्बर- 
मुद्राकों घारण करके वनको अपना निवास स्थल बना लूँ? और अपनी इस भावनाको सुदृढ करता हुआ वह 
आगे चलकर जब वास्तवमें वनवासी हो जाता हैं तब उसके परिणामोकी वृत्ति भी--- 


“अरिमित्र, महल-मसान, कचन-काच, निन्दन-थुतिकरन, 
अर्घावतारण-असिप्रहारणमे सदा समता धरन ।*' 


“+के रूपमे चमक उठती है । इतना ही नही, वह इतने मात्रसे सन्तुष्द न होकर आगे अपनी प्रवृत्तियोकी 
बहिमृंखताको समाप्त करके उन्हे अच्तमुंखी बनाकर मन, वचन और काय सम्बन्धी योगोकी निरचलता प्राप्त 
करता हुआ आत्माका इस तरह ध्याता बन जाता हूँ कि मुग भी उसे पाषाण समझकर निर्भयताके साथ उसके 
पास आकर अपनी खाज खुजलाने लग जाता है और अन्तमे उसकी यहाँ तक स्थिति बन जाती है कि उसे 
इतना भी पता नही रह जाता हैं कि कौन तो घ्याता हैं ? किसका ध्यान किया जा रहा है ? और वह 
घ्यानक्रिया भी कैसी हो रही है ? अर्थात्‌ उस समय वह॒केवल शुद्धोपयोगरूप ऐसा निरचलदशाको प्राप्त 
हो जाता है, जिसके होनेपर वह यथायोग्य क्रमसे कर्मों तथा नोकमोके साथ विद्यमान आत्माकी परतन्त्रताको 
समुल नष्ट करके अन्तमे अपना चरमलक्ष्यभमूत परमपद अर्थात्‌ आत्मस्वातत्यस्वरूप मोक्षकों प्राप्त कर 
लेता है । 

. छौकिक और आध्यात्मिक दोनो ही प्रकारके तत््वज्ञानोम्रेिते लौकिकतत्त्वज्ञान तो जैन सस्कृतिको 
बाह्य आत्मा है क्योकि इससे हमें अपने जीवनको सुखी बनानेका मार्ग प्राप्त होता हैँ और आध्यात्मिक तत्त्व- 
ज्ञान उसकी (जैन सस्क्ृतिकी) अन्तरग आत्मा हैँ क्योकि इससे हमें आत्माको स्वतन्त्र बनानेका मार्ग प्राप्त 
होता है | यद्यपि प्रत्येक मनुष्यका कत्तेव्य हैँ कि वह आत्माको स्वतन्त्र बनानेके मार्गंकी प्राप्तिको अपने जीवन- 
का मुख्य लक्ष्य निर्धारित करे तथा मुमुक्षु बनकर वह अपने शरीरकों अधिक-से-अधिक स्वावलम्बी बनानेका 
प्राकृतिक ढ गसे प्रयास करें और इस तरह उसका शरीर जितना-जितना स्वावलम्बी बनता जाय उतना-उत्तना 
ही वह अणुन्नतो व इससे भी आगे महाव्रतोके रूपमे क्रमश शरीरसरक्षणके लिये तब तक आवश्यक पर- 
वस्तुओका अवलस्ब छोडता चला जाय, परन्तु अन्त करणमे भोक्षप्राप्तकी भावनाका जागरण न होनेसे जो 
अभी तक भमुक्षु नहीं बन सके अथवा मीक्षप्राप्तिकी भावनाका अन्त करणमे जागरण हो जानेपर भी जो 
अपने शरीरको स्वावकृबी वनानेमे असमर्थ है उन्हे भी जियो और जोने दो”'के उिद्धान्तानुसार सम्पूर्ण 
मानवसमष्टिके संरक्षणकी चिन्ता रखते हुए उसके साथ घुलमिलकर समानरूपमें रहनेका अपना जीवनमार्ग 
निश्चित करना परमावश्यक है क्योकि इसके बिना न तो उनका जीवन उदात्त और सुख-शान्तिमय हो 
सकता है और न वे अपने जीवनको आध्यात्मिकताकी ओर मोड सकते हैं । जिन महापुरुपोने पूर्वमे जब भी 
आध्यात्मिक धर्मंके मार्गंपर चलनेकी ओर कदम बढाया है तो उन्होंने अपने जीवनमार्गको “जियो और जीने 
दो”के सिद्धान्तानुसार परिप्कृत ररनेका सर्च प्रथम प्रयत्न किया है । 

मैंने इस भाषणके प्रारम्भम श्रद्धेय पं० दौलतरामजी कृत छहढालाके जिस मगलूमय पथके द्वारा 


३८ सरस्वती-वरवपुत्र पं० बंशोधर व्याकरणाचार्प अभिनन्वन-प्रन्य 


मज़ुलाचरण फिया है उमसे मेरे उन्लिसखित कवनका ही समर्थन होता है । उस पद्ममे बीतराग-विज्ञानताको 
तीनो लोकोमे लरैष्ठ प्र्डपित करते हुए उसके ममर्थनगे लिये यो शिप्रस्वन्ण” और 'शिवकार” ये दो पद 
निक्षिप्त किये गये हूं उनमेसे 'शिवस्थरूग” वदसे तो बीतरापिज्ञानताज़ों स्वय आनन्दस्थरूप वतला दिया गया 
है और दिवकार' पदस उमर वोतराग-विज्ञानाको आनन्द्का कारण भी श्ररूपित कर दिया गया है | जहाँ 
वीतरागविज्ञानताफ़ो आनन्दस्वन्प कहा गया हूं वर्ष तो उसफा आशय सानवजीवबनऊे आग्यात्तिक चरमोत्कपँ- 
से लिया गया हैं और उस वोतरामविज्ञानताकों जहाँ आनन्द्का कारण स्वीकार हिया गया है वहाँ उसका 
आशय मृूलत अन्त करणमें उदुमृत विवेक या सम्यादर्शनके साथ यवामोग्यहूपम पाये जानेवाल़े उस ज्ञानस 
लिया गया है जिसे “जियो और जीने दो”के मिद्धान्तकी जाधारभम्ति कहा जा सकता हैं । अब इतसे मेरे 
उल्लिखित फयनफा समर्थन किस प्रकार होता है, इसका ह्ाप्टोफ़रण निम्न प्रकार जानना चाहिये ! 


वीमराग शब्द जो रागदाबद गमित हैं वह देंपका भी उपलक्षण है। उस प्रहार जो जान राग अथवा 
देपसे प्रभावित न हो उस ज्ञानकों ही जैन मस्कृतिम वीतगागपिज्ञान! दब्दसे पुकारा गया हैं । जीवमें राम 
और दढेंप दोनोकी उत्पत्ति दो प्रकारमे हुआ फहरतो हैं। उन दोनों प्रफ़ारामेंसे एक प्रकार तो दर्शनमोहनीय 
कर्मके उदयने जीवमभे हो उत्पन्न होनेवाला मोहपरिणाम याती जीवफा पर्पदार्थो्में अहंभाव या ममभाव हूँ 
और दूसरा अन्तरायकमके देशघातिम्पर्घकोंफे उदग्रसे जोवमे ही उत्सन्न होनेवाली जीवनसम्बन्धी भोग, 
उपभोग आदि परपदार्थोकी अधोनता यानी परवश्ना या मजदूरी हैं। यद्यपि राग और देप दोनों चारित्र- 
मोहनीयकर्मके उदयसे उत्पन्न दोनेंवा़े आत्मपरिणाम दूँ । परन्तु यें दोनों ही परिणाम जोवमे या तो उक्त 
भोहरूप आत्मपरिणामकी प्रेरणा मिलनेपर उत्पन्न होते है या फिर जीवकी जीवनसम्बन्धी भोगादिपरवशता 
रूप आत्मपरिणामकी प्रेरणा मिलनेपर उत्तन्न होते हू । 

मनमें उत्पन्न होनेवालो अनधिकारपूर्ण और अकरणीय आऊाध्ाओकी पूतिके कारणोंके प्रति होनेवाले 
प्रीतिर्प आत्मपरिणामका नाम मोहनीयकर्मके उदयसे उत्पन्त उक्त मोहरूप आत्मपरिणामक्की प्रेरणा मिलनेपर 
उत्पन्न होने वाला रागभाव हैं और उक्त प्रकारकी उन आकाक्षाओकी पूर्तिमें वाघा पहुचाने वाले कारणोंके 
प्रति होनेवाले अप्रीति व आत्मपरिणामका ही नाम उक्त मोहरूप आत्मपरिणामकी प्रेरणा मिझनेपर उत्पन्न 
होनेवाला द्वपभाव हैं । इसी प्रकार जीवके भोग और उपभोग आदि परवस्तुओकी अधोनताको श्राप्त जीवनकी 
जो भी आवश्यकतायें हो उनकी पूतिके कारणोका उपयोग कग्ने रूप आत्मपरिणामका नाम अन्तरायकर्मके 
देशघातिस्पद्धंकौके उदयसे उत्पन्न परवश तारूप आत्मपरिणामकी प्रेरणा मिलनेपर उत्पन्न होनेवाला रागभाव है 
और उक्त प्रकारकी आवश्यकताओकी पूतिमें बाघा पहुचानेवाले कारणोका प्रतिरोध करने रूप आत्मपरिणामका 
नाम उक्त परवच्नतारूप आत्मपरिणामकी प्रेरणा मिलनेपर उत्पन्न होनेवाला हद्वेध भाव हैं । 


दर्शंनमोहनीयकर्मके उदयसे उत्पन्न होनेवाले उवत मोहकी प्रेरणासे उत्पन्न होनेवाले राग और द्वंष 
और अन्तरायकर्म के देशघातिस्पर्धधोके उदयसे उत्पन्न होनेवाली उक्त परवद्नताकी प्रेरणासे उत्पन्न होने 
वाले राग और ढं थके अन्तरको सरलतासे समझनेके लिये उदाहरणके रूपमे यह बात कही जा सकती है कि 
अभी कुछ मास पृव॑ जो पाकिस्तान और भारतके मध्य भयकर युद्ध हुआ था उसने पाकिस्तानके राष्ट्रपतिकी 
इच्छा भारतको पददलित करनेकी थी इसलिये उनका वह युद्ध करने रूप परिणाम मोहकी प्रेरणासे उत्पत्न 
होनेवाला दे पभाव था और चुँकि जब पाकिस्तानका भारतपर आक्रमण हो गया तो भारतको भी परवश युद्ध- 
में कदना पडा । इसलिये भारतके तत्कालीन प्रधानमत्री स्वर्गीय श्री लालबहादुर शास्त्रीका परवशताकी प्रेरणासे 
उत्पन्न होनेवाला दं पभाव था । उन दोनोके दं षभावमे अन्तर विद्यमाव रहनेके कारण ही विवेकशील देशोने 
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पाकिस्तानके पक्षकों अन्यायका और भारतंके पंक्षकों न्‍्यायका पक्ष माना हैँ । 

मोहके कारण उत्पन्न होनेवाले राग और द्व ष॑ प्राणियोंके जीवनको अशान्त और संघर्पमय बनाते हैं 
जबकि परवशता (पराधीनता) के कारम उत्पन्त होनेवाले रॉग और दं ष प्राणियोके जीवनकी सुखशान्तिमें 
बाघक न होकर केवल आध्यात्मिक जीवनके विकासमे बाधक होते है | इसको जैनागमके आधारपर यो कहा 
जा सकता हैं कि मोहके कारण होनेवाले राम और ह्व प अनन्तानुब-घी कपायरूप होते है, इसलिये वे जीवोको 
विवेकी या सम्यर्दुष्टि बननेसे रोकते है अर्थात्‌ इससे उन्तका (जीवोका) जीवन अशात और सघपंमय बना 
रहता है । इसी तरह परवशता (पराधीनता) के कारण उत्पन्न होनेवाले राग और द्वेष अप्रत्याख्यानावरण, 
प्रत्यास्यानावरण और संज्वलन कषायरूप होते है। इसलिये वे जीवोको चारित्रकी ओर बढनेसे रोकते हैं अर्थात्‌ 
इंसके कारण वे अपना जीवन भोजन, वस्त्र, आवास आदिके बिना सुरक्षित रखनेमे असमर्थ रहा करते हैं । 

उपर्यक्त कथनका तात्यय यह हैं कि जिस जीवके मोहका अभाव हो जानेसे उसके कारण उत्पन्न होने- 
वाले अनन्तानुबन्धी कषायरूप राग और द्वंप समाप्त हो जाते हैं उस जीवमें वीतरागविज्ञानताका प्रारम्भिक 
रूप आ जाता हैं और फिर इसके पश्चात्‌ एक ओर तो घीरे-घीरे अन्तरायकर्मके देशघातिस्पद्धंकोके उदयका 
अभाव होते हुए वह पूर्णतया नष्ट हो जाबे तथा दूसरी ओर उत्तरोत्तर अप्रत्याख्यानावरण, प्रत्यास्यानावरण 
और सज्वलृून कपायके क्रमसे राग और हेप भी धीरे-घीरे घटते हुए अन्तमे पूर्णतया नष्ट हो जावे 4 इसके 
अलावा ज्ञान भी इसके बाधक समस्त ज्ञानावरण कर्मका अभाव हो जानेसे पुर्णतया प्रकट हो जावे, तो ऐसी 
स्थिति जब बन जाती हैं तब उस जीवमे वीतरागविज्ञानता अपने चरमउत्कप॑ पर पहुँच जाती है । 


वीतरागविज्ञानताका उक्त प्रारम्भिकरूप प्रकट हो जानेसे जब जीव विवेकी या सम्यग्दृष्टि बन जाता 
हैं तब अश्ाति व सघपंका बीज समाप्त हो जानेके कारण उसको भावनामें, उसकी वाणीमे और उसके प्रत्येक 


हू ७, 


कार्यमे जियो और जीने दो” के सिद्धान्तकी झलक दिखाई देने लगती हैं। छौकिक धर्म इसीका नाम है । 
यही जीव जब आगे चलकर अप्रत्याख्यानावरण कषायकी किचित्‌ हानि हो जानेपर मोक्षप्राप्तिके प्रति उत्सु- 


कृतारूप दर्शनप्रतिमाका धारी हो जाता हूँ तब वह सर्वप्रथम “मुमुक्षु” संज्ञाको प्राप्त होता है और वह जीव 
वहीसे आध्यात्मिक धर्मके मार्गमें प्रवेश करता हैं । यहाँसे लेकर जिस जीवमे अव्यात्मिक धम्मंका मार्ग जैसा- 
जैसा विकसित होता जाता हैं उसके लौकिक धम्मके मार्गका दायरा वेसा-वेंसा ही सकुचित होता जाता हैं । 
अर्थात्‌ इसके लिये उक्त क्रमसे जीवनसरक्षणका प्रश्न गौण व आत्मविकासका प्रश्न मुख्य हो जाता हैँ । इस 
तरह उस हालतमें जो कुछ वह सोचता हैँ और जो कुछ वह करता है उसका मेल वह मुख्यतया अपने आत्म- 
विकासके साथ ही बिठलाने रूगता हैं । 

इस विपयको इस तरह भी स्पष्ट किया जा सकता हैँ कि लौकिक धर्म प्रवृत्ति-परक धर्म है और 
आध्यात्मिक धर्म निवृत्तिपरक धर्म हैं। जिस व्यक्तिके सामने केवल जोवनके सरक्षणका प्रइन ही महत्त्वपूर्ण 
हैं उसका कत्तंव्य है कि वह प्रवृत्तिपरक लौकिकघमंके मार्गपर चले । अर्थात्‌ वह अपनी प्रवृत्ति ऐसा निर्णय 
करके करे कि वह प्रवृत्ति किस दृष्टिसि और कहाँ तक न्यायोचित है तथा स्वके लिये व समाज, राष्ट्र एवं 
विद्वके लिये किसी भी प्रकार विधातक नही हूँ । परन्तु लौफिक धर्मके मागंपर चलनेवाजे व्यक्षिके छिये स्व, 


तथा समाज एवं राष्ट्रकी रक्षाके निमित्त यदि कदाचित्‌ आवश्यक हो जावें, तो न्‍्यायोचित्‌ तरीकेस शक््म्का 
उपयोग करना भी जन सस्कृतिके धामिक तत्वज्ञानके अनुसार अहिसाकी परिधिमें आता हैं | इसछिये भारत 
पर पाकिस्तान द्वारा आक्रमण किये जानेपर भारतकों अपनी रक्षाके लिये जो युद्धमें प्रवृत्त होता पडा उस्रस्त 
भारतफो फिसी भी प्रफऊार हिसद्ू नहीं माना जा सकता है ओर न इससे उसको (भारतका) अध्विनक नीतिमे 
फोई अन्तर ही उलनन्‍न होता हूँ । 


४० : सरस्वतो-वरवपुत्र पं० बंधोधर व्याकरणाचाय अभिननन्‍्दन-पग्रत्य 


उक्त लौकिक धर्मके मार्ग पर चलनेके लिये मनुष्यको मनोबलकी बडी आवश्यकता है। जिस व्यक्ति- 
में मनोबछका अभाव है उसका सन कभी उसके नियत्रणभे रहनेवाला नही हैं और अनियन्त्रित मनवाला व्यक्ति 
हमेशा लोकमे अन्याय और अत्याचार रूप अनुचित तथा जीवन-सरक्षणके लिये अनुपयोगी व अनावदयक 
प्रवृत्तियाँ किया करता है जिससे उसके जीवनमे सुश्ष और जाति सही अर्थॉमि कभी आ हो नही सकती है । 
ऐसे व्यक्तिको जन सस्कृतिके धामिक तत्त्वज्ञानके अनुसार मिथ्यादुष्टि या अधर्मात्मा कहा जाता है । जो व्यक्ति 
अपनेको मनोबलका घनी बना लेता हैं उसका मन उसके नियत्रणमें हो जाता है तब वह व्यक्ति उक्त प्रकार- 
की अनुचित, अनुपयोगी और अनावद्यक प्रवृत्तियोको समाप्त कर केवल उचित उपयोगी और आवश्यक प्रवृ- 
त्तियो तक हो अपना प्रयास सीमित कर लेता है । व्यक्तिके इस प्रकारके प्रयाससे लोकमे संघ समाप्त होकर 
शाति स्थापित हो सकती है तथा व्यक्तिके जीवनमे सुख और शान्ति आ सकतो है । जो व्यक्ति जब उचित, 
उपयोगी और आवश्यक प्रवृत्तियो तक ही अपना व्यपार सीमित कर लेता हैं तब जैन सस्कृतिके घार्मिक तत्त्व- 
ज्ञानके अनुसार उसे सम्यर्दृष्टि या छौकिक दृष्टिसे धर्मात्मा कहा जा सकता हैं । 

इसी प्रकार जो व्यक्ति जब अपने जीवन-संरक्षणके प्रदनको गौणकर आत्मस्वातश्यके प्रश्तको श्रमुख 
बना लेता है तब उसका कत्त॑व्य हो जाता हैँ कि वह यथाशक्ति निवृत्तिपरक आध्यात्मिक धर्मके मार्गपर चले । 
आध्यात्मिक मार्गपर चलनेके लिये प्रत्येक व्यक्तिको मनोबलके साथ-साथ जीवनकी भोगादि वस्तुओकी परा- 
घीनताको समाप्त करनेवाले शारीरिक बल और आत्मवरूकी भी आवश्यकता हैं। जैनागममें वणित वाह्मयतप- 
शारीरिकबलकी वृद्धिके और अन्तरग तप आत्मबलूकी वृद्धिके कारण हैं । जिस व्यक्तिके अन्दर ये दोनो ही बल 
जितनी वृद्धिको प्राप्त होते जावेंगे उस व्यकितिके सामने जीवनसरक्षणका प्रश्न उतना ही गौण होता जायगा । 
इस तरह वह व्यक्ति धीरे-धीरे प्रवृत्ति कर लौकिकघमंके मागगंसे ऊपर उठता हुआ क्रमश अणुब्रत और महात्रत 
आदिके रूपमे निवृत्तिपरक आध्यात्मिक धर्मके मार्गपर अग्रसर होता जायगा और इसके एक सप्मा तक पहुँच 
जानेपर वह इतना आध्यात्मिक दृष्टिसे धर्मात्मा बन जाता है कि वह अपने जीवनसरक्षणके लिये शस्त्रादिकका 
उपयोग करना तो दूरकी बात है, अपितु इससे भी आगे वह ऐसी प्रवृत्तियोका भी त्यागी बन जायगा, जिन 
प्रवृत्तियोका साक्षात्‌ या पर॒परया आत्मविकाससे सम्बन्ध न हो अथवा जिनका त्याग करना उसे थोडा भी 
सम्भव हो । ऐसा व्यक्ति अपने आत्मविकासके लिये नि स्पृहतापुवंक जीवनको तुच्छ समझकर अवसर आनेपर 
नि्ंद्तापृ्वक मृत्युकों भी वरण कर लेगा। जैत सस्क्ृतिमे प्रवृत्तिपरक लछौकिक घर्मं और निवृत्तिपरक 
आध्यात्मिक धर्मके मध्य यही अन्तर प्रतिपादित किया गया है । 

इस तरह जन सस्क्ृतिके घामिक तत्त्वज्ञानकों जो विवेचना यहाँ पर की गई हैं उससे हमें यह शिक्षा 
मिलती है कि प्रत्येक व्यक्तिको अपने जीवनकी सुरक्षाके लिए अनुचित, अनुपयोगी और अनावश्यक भोग तथा 
संग्रहरूप प्रवत्तियो (जिन्हें अधमंके नामसे पुकारा गया है) का सवंथा त्यागकर उचित, उपयोगी और आव- 
इयक भोग तथा सग्रहरूप प्रवृत्तियो (जिन्हे लौकिक धर्मके नामसे पुकारा गया है) को स्वीकार करना ही उत्तम 
मार्ग है और जिनके अन्त करणमे आत्मस्वातत्य प्राप्त करतेकी उत्कट भावना जाग्रत हो चुकी हैं अर्थात्‌ जो 
मुमुक्षु बन चुके है. उन्हें लौकिक धर्मके नामसे पुकारो जानेवालो प्रवृत्तियोको भी त्यागकर निवृत्तिरूप आध्या- 
त्मिक धर्मको अपनाना ही उत्तम मार्ग है 

जैन मस्क्ृतिके इस धामिक तत्त्वज्ञानके सरक्षण, विकास और प्रसारके लिए ही विद्वत्परिबषदृते सिवनी 
अधिवेशनमें उपर्युच्त छह प्रस्ताव पारित किये थे। इसलिये उन्हें क्रियात्मकरूप देनेंके लिये हमे अपनी पूरी 
दक्ति लगानेकी आवश्यकता है । उनमेसे प्रस्ताव सख्या ६ व ७ को , क्रियात्मकरूप दिया जा चुका है जिससे 
अनुमान होता है कि इनकी सफलता असदिः्ध है । 


हँ 


५ | साहित्य और इतिहास : ४१ 


प्रस्ताव सब्या ९ को कार्यान्वित करनेके लिये जो उपसमिति सिवनी अधिवेशनमें बन्ययों गयी थी 
उसने, मुझे जहाँ तक मालूम है, अभी तक अपना कायें प्रारम्भ नही किया है । मेरा उस उपसमितिके सयोजक 
श्री नीरज जैन सतनासे अनुरोध है कि वे इस प्रस्तावको क्रियात्मक रूप देनेके लिये उचित कार्यवाही करे । 


प्रस्ताव संख्या १० इस दृष्टिसे पारित किया था कि समाजमे सास्क्ृतिक विद्वानोकी सड्या धीरे-घीरें 
कम होती जा रही है और नवीन विद्वान तैयार नही हो रहे है, इसलिये दि० जैन सस्कृतिके मरक्षणकी जटिल 
समस्या सामवे उपस्थित हैं । इसको हल करनेका यह उपाय उत्तम था कि गृहविरत त्यागीजन सस्क्ृतिके 
सरक्षणत्री चिन्ता करने लगें व इस तरह वे अपने जीवनका अमूल्य समय संस्क्ृतिके तत्त्वज्ञानके अध्ययनमें 
लगायें । परन्तु ऐसे गृहविरत त्यागियोका मिलना दुलेभ हो रहा हैं, जिनकी अभिरुचि सस्क्ृतिके तत्त्वज्ञानके 
अध्ययन की हो । अभी तीन-चार माह पूर्व श्रीमहावीरजीमें त्रती-विद्यालयकी स्थापना हुई थी, लेकिन जनवरी- 
के अन्तिम सप्ताहमे श्री महावीरजी जानेपर देखा तो उस ब्रती-विद्यालयमे व्रतियोका अभाव-सा देखनेकों 
मिला । दो-चार बती है भी, तो एक तो उनमें अध्ययनकी रुचि नहो देखी गयी । दूसरे, वे वहाँ पर स्थिर 
होकर अध्ययन करेगे--यहू कहना कठिन है । इन्दौरका उदासीनाश्रम तो लम्बे समयसे स्थापित है, पर्तु 
वहाँसे एक भी उदासीन सस्क्ृतिका सर्वांगीण विद्वान वतकर बाहर आया है, यह नही कहा जा सकता हूँ । 
इसी तरह और कई ब्रती-विद्यालयोकी स्थापना तथा समाप्तिके उदाहरण दिये जा सकते है । 


गहविरत त्यागियोकी अध्ययनकी ओर रुचि क्यो नहीं ? इसका एक ही कारण' है कि वे अपना लक्ष्य 
अध्ययन करनेका नही बनाते हैँ । पुरातन कालमे हमारे मह॒पियोका लक्ष्य सस्क्ृतका अध्ययन-अध्यापन रहता 
था, इसलिये उनकी बदौलत ही आज हमे मस्क्ृतके महान ग्रन्थ उपलब्ध हो रहे हैं। यदि अभी भी हमारे 
महषियोका लक्ष्य संस्कृतके प्रकाण्ड विद्वान वनने गी ओर हो जाय, तो सस्कृतके सरक्षणकी समस्या हल होनेमे 
देर न लगे, परन्तु इसके लिये हमारे महपियोमि एक तो अनुशासनकी भावना हो । दुसरे, ऐसे ब्यवितयोको ही 
गृहविरत त्यागी, ब्रह्मचारी या मुनि बननेकी छूठ होना चाहिये, जिनका लक्ष्य संस्कृतके प्रकाण्ड विद्वान 
चनना हो । 


प्रस्ताव सख्या ११ को सफल बनानेके लिये समाजके लब्धप्रतिष्ठ श्रीमान्‌ साहु शान्तिप्रसादजी 
ने १०००) वापिक विद्वत्परिपदको देनेकी स्वीकारता दी है । इसके लिये चिद्वच्तरिपद्‌ उनका प्रसन्‍नतापूर्वक 
आभार मानती है और विद्वानोंसे आशा करती हैं कि वे इससे समुचित छाभ छकेकर सम्कृतिके सरक्षणमे 
अपना योगदान करेगे । 


विहतरिपद्ने सिवनी अधिवेशनमें ही सख्या ५ का एक प्रस्ताव स्व० प० गुरु ग्रोपाऊदासजी 
बरेयाकी सौवी जयन्ती उच्चस्तरपर मनानेके सम्बन्धमें पारित किया था। प्रसन्‍्तताकी बात है कि इस 
कार्यकी सम्पन्न करनेके लिये बनायी गयी उपसमभिति तत्सरताके साथ कार्य कर रही हैं । इसके किये यह 
उपसमिति और इसके सयोजक डॉ० तेमिचन्द्रजी ज्योतिपाचा्य आरा अधिक-जधिक घन्यवादकें पाय है । 
समाज व विद्वानोने भी इस कायमे काफी दिलचस्पी दिखाकर आथिक सहयोग प्रदान किया है तथा इनसे 
आगे भो अत्यधिक आथिक सहयोग मिलनेफी आशा है । प्रत्येफ विद्ानफों नी अपना कनब्य सममझर इसमे 
आधिक सहयोग देना चाहिये । 


विद्वत्यरियद्ने सिननी अधिवेशनके प्रस्ताव संख्या ८ द्वारा लेखक व बक्‍ना बिद्वानोसे अनरोध झिया 
था फि ये लेखों ओर प्रवचनोमें शिष्टसस्मत शलोका पाज़न करे और व्यक्तिगत जापक्षसे बचें । गत जनपरी 
मासके अन्तिम सप्ताहमें क्रोमहावोरजों तीर्य्रेत्वर भो उक्त विपसय सम्बन्ध विद्वानों जोइ श्ीमानोदग 

धर 

। 


४२ सरस्वतो-वरवपुत्र पं० बंशीधर व्याकरणाचार्य अभिननन्‍्दन-प्रन्य 


एक सम्मेलन हुआ था। उसमें प्रभावक ढज्भमें हुए निर्णयसे आशा बंँघती है कि उससे छाभ होगा। वे 
महानुभाव घन्यवादके पात्र है। जिन्होने श्रीमहावीरजीके सम्मेलनका आयोजन किया और उसे सफल 
बनाया । 

इन्दौरमे तेरहपथ और बीसपथका संघर्ष सुननेमे आया है तथा कतिपय स्थानोपर सोनगढसे 
नियत्रित मुमुक्षुमण्डलो और पुरातन समाजके बीच भी सघधप॑ सुननेमे आये है । यह बडे दु खकी बात है ! ऐसी 
घटनाओसे समाज कलकित होती है । में समझता हूँ कि धर्मके सरक्षण अथवा प्रचारके लिये कपायपूर्ण सप्रप 
होना धर्मके ही महत्त्वको कम करते हैँ । इसलिये परस्पर-विरोधी आस्था रखनेवाले व्यक्तियोको केवल धर्मा- 
राघनपर ही दृष्टि रखना चाहिये, उनका कल्याण उस्सीमें है । 

इस प्रसगमें एक बातमें यह कहना चाहता हूँ कि समाजमें विद्य मान महनशीलताके अभावसे ही प्राय 
ऐसे या अन्य प्रकारके सामाजिक सघपे हुआ करते हैं । इसलिये हमारी सामाजिक सस्थाओको अपनी स्थिति 
इतनी सुदृढ बनानी चाहिये, ताकि वे सहनशीलताकों अपना सकें व समाजको संगठित कर सके । 


श्री सम्मेदशिखरजी तीथक्षेत्रके विषयमें विहार सरकार और इ्वेताम्बर मूरतिपुजक समाजके मध्य जो 
इकरार हुआ है उससे दिगम्बर समाजके अधिकारोका हनन होता है । अत इस इकरारको समाप्त करवावेका 
जो प्रयत्न अ० भा० तीथथ॑क्षेत्र कमेंटी द्वारा किया जा रहा हैँ वह स्तुत्य है । इसमे सन्देह नही कि उक्त कमेटीने 
गतवर्ष समाजमे श्रीसम्मेदशिखरजी तीथक्षेत्र की रक्षा करनेके लिये जो चेतना जाग्रत की, उसके कारण वह 
अत्यन्त प्रशसाकी पात्र हैं। परन्तु अब वह क्या कर रही है, इसकी जानकारी समाचारपत्रो द्वारा होते रहना 
चाहिए ॥ 

हम मानते है कि तोर्थक्षेत्र कमेटीके सामने कार्यको तत्परतापूर्वक सम्पन्त करनेमें कुछ कठिनाईयाँ 

सम्भव हैं और हम उसके पदाधिकारियोको यह विश्वास दिला देना चाहते हैं कि समाजको कमेंटीके ऊपर 
पूर्ण विश्वास है, फिर भी उससे हमारा अनुरोध हैं कि समाजमें क्षेत्रके विषयमे जो चिन्ता और वेचैनों हो रही 
है उसको ध्यानमे रखते हुए वह यथासम्भव अधिक-से-अधिक तत्पग्तापृवंक समस्याको सन्तोषप्रद ढगसे शासनसे 
शीक्र हलू करवानेका प्रयत्न करे । 

'परिता' पन्नमे जैनसस्कृतिके विरुद्ध “कितना महँगा धर्म” शीप॑ंकसे प्रकाशित लेखसे जैन समाजका 
क्षुब्ध होना स्वाभाविक हैं। छेखका लेखक और पत्रका सम्पादक दोनो यदि यह समझते हो कि उन्होने उत्तम- 
काये किया है तो यह उनकी आत्मवज््चना ही सिद्ध होगी । इसका जैसा प्रतिरोध जैन समाजकी तरफसे किया 
गया हैं या किया जा रहा हैं वह तो ठीक है परन्तु जैन समाज और उसकी साधुसस्थाक्ो सस्कृतिके वैज्ञानिक 
और आध्यात्मिक महत्त्व्व उसकी उपयोगिताकी छोकको जानकारी देनेके लिये सस्कृतिके अनुकूल कुछ 
विधायक कार्यक्रम भी अपनाना चाहिये । 

वाराणसीमे विद्वत्परिषद्की कार्यकारिणीकी वैठकके अवसरपर ऐसी चर्चा उठी थी कि विद्वत्परिपद्फे 
उद्देदय और कार्यक्रमके साथ भारतीय जैन साहित्यससदुके उद्देश्य और कार्यक्रमका सुमेंल बैठता है, अत 
क्यो न उसे विद्वत्परिषद्के अन्तर्गत स्वीकार कर लिया जाय ? इस चर्चाको यदि साथंकरूप दिया जा सके तो 
मेरे ख्यालसे सास्कृतिक लाभकी दृष्टिसे यह अत्यधिक उत्तम बात होगी । 

मैं पुन ॒विद्वत्परिषद्‌ और शास्त्रिपरिपदुके एकीकरणकी बातको दुहराता हुँ और कहना चाहता हूँ कि 
इसके लिये यदि विद्वत्मरिंषदुको पहल भी करना पड़े तो करना चाहिये। श्रीमहावीरजीम . हुए सम्मेलनसे 
निर्मित वातावरण इस एकीकरणके लिए सहायक हो सकता है । इसके अलावा मैरा दृष्टिकोण अब भी यह 
बना हुआ है कि विद्वत्मरिषदुका एक सास्क्ृतिक पत्र अवश्य होना चाहिए | 


५ | साहित्य और इतिहास ४३ 


अब मैं ऐसे महत्त्वपृणं विषयपर प्रकाश डालना चाहता हूँ जिसके सम्बन्धमे समस्त जैन समाजको रुचि 

और उत्साह प्रसन्नतापुर्वक दिखलाना चाहिए। वह हैँ इस श्रावस्तो तीर्थक्षेत्रक्ा विकासकार्य । श्रावस्ती 
भारतवर्षकी एक प्राचीनतम सास्क्ृतिक एवं प्रसिद्ध नगरी रही है। सास्क्ृतिक दृष्टिसि इसका विश्येप महत्त्व 
रहा है । यही कारण हैं कि इसको भारतवपंकी सभी सस्क्ृतियोके प्रवर्तकोने अपने-अपने समयमे अपनाया है । 
जैन समाजसे तो इसका सम्बन्ध अतिप्राचीनतम कालसे है। जैन सस्कृतिके मुख्य प्रव्तंक २४ तीथकरोमेसे 
प्रथम तीर्थंकर श्री ऋषभदेव और द्वितीय तोथंकर श्री अजितनाथके अनन्तर जो नृतीय तीर्थंकर श्री शंभवनाथ 
हुए हैँ उनके गर्भ, जन्म, तप और केवल ये चारो कल्याणक इसी श्रावस्ती नगरीमे ही हुए है और तभीसे वह 
तगरी अपने वैभवपूर्ण सौंदर्यके कारण इतिहासप्रसिद्ध हैं। साथ ही ऐतिहासिक कालके पूर्व भी यह महती 
वेभवशाल़िनी रही है---इसकी जानकारी हमे पुराणग्रन्थोमे प्रचरताके साथ पायी जाने वाली विवेचनासे प्राप्त 
होतो है । “जगत्की प्रत्येक दृदयमान वस्तु अस्थिर और अनित्य है” इसका अपवाद यह नगरी भी नही बन 
सकी और इसलिये आज यह इस भग्नकायाके रूपमे दृष्टिगोचर हो रही है । बहराइचकी दि० जैन समाज 
और श्री श्रावस्ती दि० जैन तीथर्थक्षेत्र कमेटीको हम इसलिये साधुवाद देना चाहते हैँ कि इन्होने उसे सम्पूर्ण 
जैन समाजके दृष्टिपथ पर लानेके लिये यह पण्चकल्याणक महोत्सव कराया हैं। श्री भारतवर्षीय दि० जैन 
विहृत्परिपद्‌ यहाँ अधिवेशन करके अपनेको कतार्थ समझती हूँ । मुझे आशा है कि भारतवषकी सम्पुर्ण दिगम्बर 
जैन समाज--- 

शानदार था भत, भविष्यत्‌ भी महान्‌ है। 

अगर सम्हालो आज उसे, जो वर्तमान हैं॥” 
“इस पद्चकी भावनाके अनुसार इस क्षेत्रके सास्कृतिक उत्थानमें अपना पूर्ण योगदान करेगी तथा उपस्थित 
जन समुदायके इस क्षेत्रके विकासमे यथाशक्ति आथिक योगदान किये बिना यहाँसे नही लौटेगा । 


सन्‌ १९६६ का वषे प्रारम्भ राष्ट्रकी दृष्टिसि बडा दुखदायी सिद्ध हुआ है। राष्ट्रके प्रधानमंत्री 
लालबहादुर शास्त्रीका अकल्पित वियोग एक ऐसी घटना है जिससे ससार स्तव्घ रह गया है। भारत और 
पाकिस्तानके मध्य १८ वर्षसे चले आ रहे झगडेका ताशकन्द ( रूस ) मे सुखद अन्त श्री शास्त्रीजीके द्वारा 
होना और फिर करीब ८-९ धन्टेके अनन्तर ही वहीपर उनका स्वगंवास हो जाना इत्यादि बाते हृदयविदारक 
है । श्री नेहरूजीके स्वर्गवासके अनन्तर ये भारतके प्रधानमत्री बने । परन्तु यह भारतका दुर्भाग्य था कि इन्हें 
अपने डेढ वर्षके कार्यकालमे विरासतमे प्राप्त और कुछ नवीन जटिल सघपसिे ही जूझना पडा | इसमे सन्देह 
नही कि संघर्षोके साथ जूझना शास्त्रीजीका अजेय वीर योद्धा जैसा युद्ध था। उन्होने अपने कार्यकलापके 
डेढ वर्षके अल्पसमयमें ही भारतका मस्तक विश्वमे ऊँचा कर दिया और स्वय विर्वके श्रद्धाभाजन बन गये । 

सन्‌ ९६६ का प्रारम्भ हमे सामाजिक दृष्टिसे भी दु खदायी सिद्ध हुआ है । श्रीमान्‌ बावु छोटेलाल 
जी कलकत्ताका वियोग सास्क्ृतिक और सामाजिक दोनो दृष्टियोसे जैन समाजके लिये हानिकारक हैं। जैन- 
साहित्य, इतिहास और पुरातत्त्वका जितना कार्य आपने किया है वह सब स्वर्णाक्षरोमे लिखा जाने लायक है। 
कितना दुर्बंल शरोर और कितना अटूट श्रम उनका था, विन्तु कभी उनका उत्साह भग नही हुआ | ऐसे 
महान्‌ व्यक्तिक्े प्रत्ति हमारे श्रद्धा-सुमन अपित्त है । 

मेरा भाषण विहृत्परिषद्के अध्यक्ष पदका भाषण हैं। अत इसमे सांस्कृतिक तत्त्वज्ञानकी पुट रहना 
स्वाभाविक था | मैंने इसे बहुत कुछ सरल और स्वाभाविक बनानेका प्रयत्न किया है । 

अन्तमें स्वागत समिति द्वारा किये गये आतिथ्यके लिये अपनी ओरसे ओर विद्वत्परिपदकी ओरसे 
आप सबका आभार प्रकट करता हुआ अपत्ता भापण समाप्त करता हूँ । & 


थुगधर्स बननेका अधिकारी कौन ! 


अर्वाचीन युगके इस द्वितीय महायुद्धमे मानव-जगत काफी उत्पीडित हुआ हैं। वमो, उडनवमो और 
अणुबमोके द्वारा निरीह और निरपराघ जनतासे आबाद अनेक शहर वर्वाद कर दिये गये है, बहुतसे छोटे-छोटे 
देश परस्परके गत्रु बडे देशोके बोचमें पड जानेके कारण चकक्‍्कीके दो पाटोके बीचमे पडें हुए अनाजके दानोकी 
तरह पिस गये है, युद्धरत देशोके लाखो मनुष्य युद्धके मैदानमे मारे गये हैं और भारत जैसे कृपिप्रधान देशमे 
भारत सरकारकी गर जवाबदारीपूर्ण अव्यवस्थाके कारण भघं कोटिके करीब मनुष्य अकालके उदरमें समा 
गये है । 

यद्यपि आज युद्ध समाप्त हो गया है, परन्तु उसकी छाया आज भी मौजूद हैँ । विजित राष्ट्र विजेता 
राष्ट्रोका बदला लेनेकी भावनाके शिकार हो रहे है, उन्हें (विजित राष्ट्रोको) कुचल दिया गया है, परतन्त्र बना 
लिया गया हैं और अभी भी दमनकी चक्‍्कीमे पीसा जा रहा हैं। युद्धापराधियोकी सूचीमे आये हुए या तो 
स्वय आत्मघात कर रहे हैँ या फिर उन्हें कानूनी न्यायके आधारपर गोलीसे उड़ाया जा रहा है । बहुतसे देशोमे 
शासनकी बाग़डोर सम्हालने वाली पार्टी अपने ही देशवासियोको न्‍्यायका ढोग रच-रच कर खत्म कर रही हैं 
और बडे-बडे राष्ट्रोके साम्राज्यवादके शिकार हुए देश युद्धकालमे किये गये बायदोके आधारपर स्वतन्त्र होनेके 
लिये छटपटा रहे है, उनका हर तरहमे दमन किया जा रहा हैं ! 


इस युद्धमे जिन लोगोके कुटुम्बीजनोका विनाश हो गया है और जिन्हें जबदंस्त आर्थिक क्षति उठानी 
पडी है उन छोगोको तो इसकी याद करके जिंदगी भर रोना ही है। परन्तु युद्धकी समाप्तिसे सपुर्ण मानवजातिमे 
वही पुराना शातिका जीवन प्राप्त करनेकी जो आशा उदित हो गयी थी उसकी पूत्तिके आसार नजर नही आ 
रहे हू । युद्धके दरम्यान जिन कानूनी कठिनाइयोका उसे सामना करना पड रहा था वे कठिताइयाँ आज भी 
मौजूद है, महंगाई, चोर वाजार और घु सखोरीसे छोटेसे लेकर बडे तक हजारो, छाखो और करोडो तकको 
दौलत कमाने वाले लोग, जिनके सौभाग्यसे ही मानों युद्धकी भट्टी घथक उठी थी, आनन्‍्दविभोर होते हुए 
आज भी अपनी आदतोसे बाज नही आये है । इसके अतिरिक्त वेकारीकी समस्या भी प्रत्येक देशमे धीरे-धीरे 
घर करतो जा रही है । 


इन सब बातोके परिणाम-स्वरूप दुनियाके इस छोरसे उस छोर तक मानवजातिकी एक ही चाह है 
और एक ही आवाज है कि ऐसे उपाय किये जाने चाहिये कि भविष्यमे कभी भी युद्धका मौका आनेकी सम्भा- 
वना जाती रहे । परन्तु दुनियाँकी बडी-बडी ताकतोकी साम्राज्य-लिप्सा, विजित राष्ट्रोका दमन और आपसमें 
वर्ती जानेवाली दाव-पेंचकी अविश्वासपृर्ण नीतिको देखते हुए यह कहना कठिन है कि निकटभविष्यमें ही युद्ध- 
का मौका नही आ सकता हैं । 

वास्तवमे सम्पूर्ण मानव जाति अब इस किस्मके अमानवीय युद्धोमे यदि नही फँसना चाहती है तो इसे 
युद्धको प्रोत्साहन देनेवाली स्वार्थपूर्ण दूषित मनोवृत्तियो और प्रवृत्तियोकों छोडकर धार्मिकताकी ओर कदम 
बढानेका प्रयत्न करना होगा । विजित राष्ट्र विजेता राष्ट्रो द्वारा बलपूर्वक दबा लिये जाँय, इसकी अपेक्षा 
विजित राष्ट्रोके प्रति सहदयता और प्रेमका व्यवहार करनेकी जरूरत है ताकि विजेता राष्ट्र सम्पूर्ण मानव- 
जातिके प्रति सहृदयता और प्रेमका व्यवहार करना सीख जायें, शक्तिसे युद्धओो दबाया तो जा सकता है परन्तु 
उसके बीजोको समूल नष्ट नही किया जा सकता हैं| पहला महायुद्ध शक्तिसे ही तो दबाया गया था । जिससे 
अल्पकालमे ही हमे उससे भी भयकर दूसरा युद्ध देखना पडा है । घामिकताके आधारपर कायम की गयी शान्ति 
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ही स्थायित्वको प्राप्त हो सकती है। परल्तु धर्म क्या ? यह भी एक विचारणीय प्रइन है। विश्वके रग-मचपर 
धमंके नामपर हिन्दु, जैन, बोद्ध, पारसी, सिख, मुस्लिम और ईसाई आदि बहुतसे धर्म अपने-अपने भेदो और 
प्रभेदो सहित देखनेमें आ रहे है । वया इन सभीको धर्म मान छिया जाय या इनमेंसे किसी एकको धर्म नामसे 
पुकारा जा सकता हैँ ? अथवा इनमेसे कोई भी धम्म, धर्मं नामका अधिकारी नही हो सकता है ? 
धर्मतत्त्वके सही अर्थंकों समझनेकी इसलिये जरूरत हैं कि उल्लिखित तथा कथित धर्मोके जरिये संपूर्ण 
मानवजाति अनेक अनिष्टकर वर्गमि विभवत हो गयी है और मानवजातिके ये वर्ग अपने-अपने तथाकथित 
धर्मको दूसरे तथा कथित घर्मोकी अपेक्षा न केवल अधिक महत्त्व हो देना चाहते है बल्कि अपने तथाकथित 
धर्मको ही घर्मं और दूसरे तथाकथित धर्मोको अधर्म कहनेमें भी इन्हें संकोच नही होता है । और आइचये यह 
हैं कि इन तथाकथित धर्मेमिसे प्रत्येक घमंको मानने वाले इन अनेक वर्गोनि धाभिकताकों एक निश्चित दायरेमे 
बाँध रखा है । हिन्दू धर्मको मानने वाला हिन्दुवर्ग यज्ञ, हवन आदि वंदिक क्रियाकाण्ड और गंगा आदि 
नदियोमे स्नान आदिको ही धर्म मानता है, साधुओका जटा बढाना, पचारिन तप करना और भग, गाँजा आदि 
मादक वस्तुओका सेवन करना आदिको भी वह धमंमे शुमार करता हूँ । जेनधमंको माननेवाला जैन वर्ग जैत- 
धर्मके प्रसारक तीर्थंकरोकी पूजा वदना और ध्यान करना पुराणोका ही स्वाध्यायथ करना और उनमे उपदिष्ट 
व्रत आदिका अनुष्ठान करना आदिको ही धर्म मानता हैं। बौद्ध, सिख और पारसी आदि धर्मोको माननेवाले 
बौद्ध, सित और पारसी आदि वर्ग अपने-अपने नियत क्रियाकाण्डोको ही धर्म समझते हैं, मुस्लिम घर्मंका 
उपासक मुसलरूमानवर्ग मसजिदमे जाकर समाज पढना आदिको धर्म मानता हैँ और दूसरे धर्म वालोको काफिर 
समझकर तकलीफ देना आदि बातोको भी धर्मकी कोटिम शुमार करनेका साहस करता हैं तथा ईसाई धर्मका 
धारक ईसाई भाई गिरजामे जाना और अपने धर्म गुरु (पादरी)का उपदेश सुनना आदि वातोकी ही धर्म मानता 
हैं। उक्त प्रत्येक वर्ग अपनी-अपनी उक्त घार्मिकताम कभी भी अपूर्णता, सदोषता और निरर्थकताका अनुभव 
नही करता है । इस प्रकार उक्त प्रत्येक वर्ग जहाँ अपने तथाकथित धर्मको धर्म और उसको माननेवाली 
मानवसभष्टिको धर्मात्मा मानता है वहाँ वह अपने इस कथित धघधर्मको राष्ट्र-चर्म और यहाँ तक कि विश्व 
धर्म कहनेका दु.साहस भी करता हूं । 
जहाँ तक में सोच सका हूँ उससे इस परिणामपर पहुँचा हूँ कि उक्त तथाकथित धर्मोमे कोई भी धर्म, 
धर्म नही हूँ क्योकि घर्म एक ही हो सकता हैँ, दो नहीं, और अधिक भी नही । धर्मका प्रतिपक्षी यदि कोई हो 
सकता है तो वह अधघम ही होगा, धर्म-धर्ममें प्रतिपक्षिता कभी भी सम्भव नहीं मानी जा सकती है । दुनियाँके 
किसी भी छोरपर जाया-जाय, धमंके प्रचार और रम-रूपमे कोई भी भेद नजर नही आयेगा और यदि भेद 
नजर आता है तो उसे धर्म समझना ही भूल है । इस प्रकार घमं जिस तरह सावंत्रिक हैं उसी तरह वह शाइवत 
भी है, उसकी युगधर्मता अपरिवतनीय है, वह हमेशा युगधर्मके रूपमे एकन्सा प्रकाशमान होता रहता है । 
प्रत्येक मनुष्य अपने सीमित बुद्धिवलसे घर्मं और अधमंका विश्लेषण सहजमे ही कर सकता हैं । इसके लिये 
बड़े-बड़े ग्रन्योको टटोलने व परिश्रमके साथ उनका अध्ययन और मनन करवेकी जरूरत नही है और न बड़े-बड़े 
विद्वनोंकी शरण लेता भी इसके लिये आवश्यक है । 
अपने अन्त'करणमे क्रोध, दुष्ट विचार, अहंकार, छल-कपटपूर्ण भावना, दीनता और लोभवृत्तिफो 
स्थान न देना तथा सरलता, नम्नता और आत्म गौरवके साथ-साथ प्राणिम्तात्रके प्रति प्रेम, दया ओर सहानु- 
भूति आदि सदुभावनाओको जाग्रत करना धर्म ह॑ं और अपनी वाचनिक और कायिक बाह्य प्रवत्तियोंमं जहिसा, 
सत्य, अचौय॑, ब्रह्मचयं और अपरिग्र हयृत्तिड़ों मानवताके घरातरूपर ययायोग्य स्थान देते हुए समता और 
परोपकारको स्थान देना भी धरम है । 
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इस ध्मंको न तो क्षेत्रीय और कालिक किसी भी मर्यादामे बाँधा जा सकता हैँ और न ऊपर, बतलायी 
गयी हिन्दू, जैन वौद्ध, सिख्र, पारसी, मुसलमान और इसाई आदि किसी खास समष्टिसे ही इसका ताल्लुक है। 
यह धर्म हिंदू आदि किसी भी समष्ट्कि किसी भी व्यक्तिका धर्म हो सकता है। इस धर्मंकी प्राप्तिमे त्राह्मण 
और भगी, पुरुष और स्त्री विद्वान और मूस्ं, अमीर और गरीबका भेद कहीपर भी कभी भी बाघक नही, 
हो सकता, है और इसकी उपयोगिता कही भी, कभी भी, कैसी भी हालत क्यो न हो, मानवसमाजके लिये 
बनी हुई है । । 

हम देखते हैं कि उल्लिखित तथाकथित धर्मोके आधारपर अपनेकों ,धामिक समझनेवाली किसी भी 
समष्टिमे सामूहिकरूपसे: यह धरम नही पाया जाता है| प्रत्येक समाजमे स्वाथंका पोषण सर्वोपरि है और इसके 
लिये छल-कपट, बेईमानी, असत्यताका व्यवहार और भाई-भाई तथा पिता-पुत्रके छूडाई-झगडे तो जीवनके 
अनिवार्य अगर बन गये हैं । इन सबके विद्यमान रहते हुए भी मनुष्य केवल मनुष्य बना रहता हैं बल्कि वह 
धर्मात्मा भी बना रहता है। और तो क्या, चोरवाजार और घंसखोरी जैसे राक्षसी कृत्य करनेवाले तथा 
उचित-अनुचित तरीको द्वारा निदंयतापुवंक व्यापकरूपसे मानवसमष्टिका सहार करनेवाले युद्धोके प्रवर्तक और 
संचालक लोग भी अपनेको धर्मात्मा ही मानते हैँ । हम पूछते हैं कि इस विश्वयुद्धको क्या एक ही धर्मके मानसे- 
वालोके बीचका युद्ध नही कहा जा सकता हैं और आज कौनसी तथाकथित धामिक समाज गर्वके साथ इस 
बातका दावा कर सकती है कि उसके अन्दर चोरबाजार और घूंसखोरी जैसे राक्षसी ऋृत्य करनेवाले व्यवित 
अधिकाधिकरूपमे मौजूद नही हैं ? 


तात्पयं यह है कि घारमिकताके आघारपर निर्मित हिन्दू, जैन, बौद्ध, सिख, पारसी, मुसलमान और 
ईसाई आदि सभी समष्टियोमे जब न केवल अघर्म ही बल्कि मनुष्यताका भी अभाव मौजुद है तो उन्हे धामिक 
समष्टि और उनकी उस घार्मिकताको धर्म नामसे कैसे पुकारा जा सकता है ? लेकिन इस सिलूसिलेमें यहाँपर 
एक और प्रइन उपस्थित हो जाता है कि जब उल्लिखित तथाकथित धर्म घर्म नही है तो क्‍या वे सब अधर्म 
है ? और यदि वे सब अधर्म है तो उन्हें कैसे नष्ट किया जा सकता हैं ? 


इस विषयमे मेरी मान्यता है कि उल्लिखित तथाकथित धरम यदि घर्म नही है तो वे सर्वधा अधर्म भी 
नही है। परन्तु इस सबके परिष्कृत रूपोको धर्म-प्राप्तिके उपायोके रूपमे स्वीकार किया जाना चाहिये और 
इसके परिष्कृतरूपोको मैं हिन्दू सस्क्ृति, जैन सस्क्ृति, बौद्ध सस्कृति, सिख सस्क्ृति, पारसी सस्कृति, मुस्लिम 
सस्कृति और ईसाई संस्क्ृति आदि नाम देना उपयुक्त समझता हूँ । 

। प्रत्येक सस्क्ृतिको दो भागोमे विभकक्‍त किया जा सकता है--एक तत्त्वज्ञान और दूसरा आचार | इन 
दोनो विभागोसे सजी हुईं सस्कृतिको मैं धर्म न मानकर उल्लिखित धमंकी प्राप्तिका साधन मानता हूँ! मेरा 
तो यह निश्चित विचार है कि सस्क्ृतिको धर्मका साधन न मानकर उसे ही धमं मान लेनेसे प्रत्येक सस्क्ृतिके 
अन्दर ढोग, कई किस्मके अनर्थंधारी विकार और रूढिवादको प्रश्नय मिला है तथा मनुष्यमे अहकार, पक्ष- 
पात, हट और परररर विद्वेष तथा घुणाको अधिक-से-अधिक प्रोत्साहन मिला है । अपने घमंको और अपनेको 
सच्चा और ईमानदार तथा दूसरोके धर्मोकोी और दूसरोंको मिथ्या और बेईमान समझनेकी जो प्रवृत्ति मानव- 
प्रकृतिमें पायी जाती है उसका आधार भी धमंकी साधनभृत सस्क्ृतिको ही धमं मान लेनेंकी हमारी मान्यता 
है। यदि हम इस मान्यताकों छोड दें और'सस्क्ृतिको धमंप्राप्तिका साधत समझकर उसके जरिये अपने 
जीवनको घामिक जीवन बनानेका प्रयत्न करने छग जायें, तो निश्चित ही वतंमान प्रत्येक सस्कृतिके अन्दरसे 
ढोग, अनथेकारी विकार और रूढिवादका खात्मा हो जायगा तथा किसी भी सस्क्ृतिको अपनानेवाला मनुष्य 
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अहकार, पक्षपात, हंठ और परस्पर-विद्वेष तथा घुणाका शिकार न हो सकेगा १ प्रत्येक मनुष्यके अन्दरसे 
अपने घर्मको और अपनेको सच्चा और ईमानदार तथा दूसरोके धर्मोको और दूसरोको मिथ्या और बेईमान 
समझनेकी प्रवृत्ति उठ जायगी । 


तात्पय यह है कि प्रत्येक प्राणी अपने ऐहिक जीवनमे भी सुखसे ही रहना चाहता हैं। मनुष्य चुंकि 
सामाजिक प्राणी हैं अर्थात्‌ उसका जीवन पशुओ जैसा आत्मनिभेर न होकर, प्राय सामाजिक सहयोगपर ही 
निर्भर है । इसलिये संबद्ध मानवसमष्टिका एहिक जीवन जबतक सुखी नही हो जाता है तबतक सवद्ध मानव- 
व्यक्तिका भी ऐहिक जीवन सुखी नही हो सकता है । सबद्ध मानवममष्टिका ऐेहिक जीवन सुखपृण्ण बने, 
इसके लिये मानवव्यवितके जीवनमें ऊपर बतलाईं गयी अतरग और बाह्य धार्मिकताको लानेकी जरूरत है । 


मानवजोवनमे उक्त घामिकताकों लानेके लिये ही भिन्‍न-भिन्‍न महापुरुषोने अपने-अपने समयमें 
ऊपर बतलायी गयी हिन्दू, जैन आदि भिन्‍न-भिन्‍न सस्क्ृृतियोको जन्म दिया हैँ अर्थात्‌ वर्तंमानमे हिन्दू, जैन, 
बौद्ध, सिख, पारसी, मुस्लिम और ईसाई आदि जितनी सस्क्ृतियाँ पाथी जाती है इन सबका उद्देश्य उन-उन 
संस्कृतियोंके उपासक मनुष्योको पूर्वोक्त प्रकारसे धार्मिक बनात्ता ही हैं । लेकिन सस्कृतिको ही धर्म मान लेनेसे 
जब केवल भिन्‍न-भिन्‍न सस्क्ृतिकी उपासना मात्रसे मनुष्य धर्मात्मा माना जा सकता है तो उसे अपने जीवनमे 
उक्त धामिकताके छानेकी आवश्यकता ही नही रह गयी है | इसीका यह परिणाम है कि एक ओर तो प्रत्येक 
सस्क्ृृति ढोग, कई किस्मके अनर्थंकारी विकार और रूढिवादसे परिपुर्ण होते हुए भी इन विकारोको नष्ट 
करनेकी ओर उसके उपासकोका यथायोग्य ध्यान नही जा रहा है और दूसरी ओर अपनेको घर्मात्मा तथा 
सच्ची और स्ंहितकारी संस्कृतिकी उपासक समष्टिका अग मानते हुए भी उनमें (प्रत्येक सस्क्ृतिके उपासक 
व्यक्तियोमें) मानवताको कुचलने वाली स्वार्थंपुर्ण असीमित दुराकाक्षाएँ और दुष्प्रवृत्तियाँ वे-रोक-टोक बढती ही 
जा रही है। इसलिये आज सबसे बडी आवश्यकता इस बातकी है कि प्रत्येक सस्कृतिकी उपांसक सम्ष्दि और 
उस समष्टिका अगभुत प्रत्येक व्यक्ति अपनी-अपनी सस्क्ृतिको धर्म न मानकर धर्मका साधन समझने छग 
जाय । इसका यह परिणाम होगा कि प्रत्येक संस्कृतिके उपासक समाज और इसका अगभूत्त व्यक्ति अपनेको 
धर्मात्मा और अपनी संस्कृतिको सच्ची और उपयोगी सिद्ध करनेके लिये अपने जीवनमे पूर्वोवत प्रकारकी 
धामिकताको छानेका ही प्रयत्न करने लगेगा और जिस समाजका लक्ष्य इस ओर न होगा उसकी सस्क्ृति' 
निश्चित ही केवल इतिहासके पत्रोमे रह जायगी । 


मेरी मान्यताके अनुसार वतंमात सभी सस्क्रृतियाँ मानवसमाजके लिये उपयोगी हैँ । परन्तु जैन 
संस्क्ृतिको मैं उपयोगी होनेके साथ-साथ अधिक-से-अधिक वैज्ञानिक भी मानता हुँ। उसका तत्त्वज्ञान और 
उसका आचार अधिकन्से-अधिक वास्तविकताको लिये हुए है । 


इसलिये दूसरी सस्कृतियोकी अपेक्षा जैन सस्कृति अधिक स्थायी और अधिक व्यापक बनायी जा 
सकती है। यदि इस विश्वयुद्धके दौरानमे जैन समाज अपनी मनोवृत्तिका सतुलन बनाये रखता और दूसरे. 
सामाजोके साथ व्यापारमे चोरबाजारको स्थान नही देता तो जैन सस्क्ृति निश्चित ही अपने लायक स्थानपर 
खड़ी दिखाई देती । यह जैन सस्क्ृतिका उत्थान चाहने वालोके लिये असीम दु खका विपय है और सम्पूर्ण जैन 
समाजके लिये लज्जाका विपय है कि व्यापारी जैन समाजने जैन सस्कृतिकों आज इस रूपमें कलकित किया 
हैं। क्या यह भाशा करना उचित न होगा कि जैन सस्क्ृतिको युगका धर्म (सस्कृति) बनानेके लिये जैन समाज 
ही पहले अपनेको युगका समाज वनायेगा । 


ऋषभदेवसे वर्तमान तक जेनधर्मकी स्थिति 


प्रायः घर्मकी सभी मान्यताओमे अमर्यादित कालकों मर्यादित अनन्तकल्पोके रूपमें विभवन किया गया 
है, लेकिन किन्ही-किन्ही मान्यताओमे जहां इस दृद्यमान्‌ जगतकी अस्तित्यस्वरूप ओर अभावस्वरूप प्रलूय- 
को आधार मानकर एक कल्पकी सीमा निर्धारित की गई हैं, वहां जैन मान्यतामे प्राणियोके दु खके साधनोकी 
क्रमिक हानि होते-होते चुखके साधनोकी क्रमिक वृद्धिस्वरूप उत्सपंण और प्राणियोंके सुखके साधनोकी क्रमिक 


हानि होते-होते दुःखके साधनोकों क्रमिक वृद्धिस्वरूप अवसपंणको आघार मानकर एक कल्पकी सीमा 
निर्धारित की गई है । 


तात्पयं यह कि घमंकी किन्ही-किन्ही जैनेतर मान्यताओंके अनुसार उनके माने हुए कारणों द्वारा पहले 
तो यह जगत्‌ उत्पन्न होता है भौर पदचात्‌ यह विनष्ट हो जाता हैं। उत्पत्तिके अनन्तर जबतक जगत॒का 
सद्भाव बना रहता है उतने कालका नाम सृष्टिकांछ और विनष्ट हो जानेपर जबतक उसका अभाव रहता हैँ 
उतने कालका नाम प्ररृयकाल माना गया है । इस तरहसे एक सृष्टिकाल और उसके अनन्तर होनेवाले एक 
प्रलयकालको मिलाकर इन मान्यताओके अनुसार एक कत्मकाल हो जाता हैँ । जैन मान्यतामें इन मान्यताओकों 
तरह जगत॒का उत्पाद और विनाश नही स्वीकार किया गया हैँं। जैन मान्यतामे जगत तो अनादि और 
अनिधन है, परन्तु रातिके बारह वजेसे अन्धकारका क्रमपुवंक 'ह्वास होतें-होते दिनके बारह बजे तक प्रकाशकी 
क्रमपूवंक होनेवाली वृद्धिके समान जैन मान्यतामे जित्तना' काल जगतृके प्राणियोके दु ख़के स्गधनोका क्रमपुर्वक 
'हास होते-होते सुखके साधनोकी क्रमपूर्वक होनेवाली वुद्धिस्वरूप उत्सर्पणका बतलाया गया है उतने कालका 
नाम उत्सपिणीकारू और दिनके बारह बजेंसे प्रकाशका क्रमपृर्वंक ह्वास होते-होते राभिके वारह वजें तक 
अन्धकारकी क्रमपृवंक होनेवाली वृद्धिके समान वहाँपर (जैन मान्यतामें) जितनाकाल' जग्रतके प्राणियोंके 
सुखके साधनोका क्रमपूर्वक ह्वास होते-होते दु खके साधनोकी क्रमपूर्वक होनेवाली वृद्धिस्वरूप अवसपंणका 
बतलाया गया हैं उतने कालका नाम अवसर्पिणीकाल स्वीकार किया गया है । एक उत्सर्पिणीकाल और उसके 
अनन्तर होनेवाले एक अवसर्पिणीकालकों मिलाकर जैन मान्यताका एक कल्पकाल हो जाता हैं ।* चूँकि उक्त 
दूसरी मान्यताओमे सृष्टिकाछ और प्रलयकालकी परम्पराको पूर्वोक्त सृष्टिके बाद प्रछय और ग्रलुयके वाद 
सब्टिके रूपमें तथा जैनमान्यतामें उत्सपिणीकाल और अवसर्पिणीकालकौ परम्पराको पूर्वोक्त उत्सपंणके बाद 
अवसपंण और अवसपंणके बाद उत्सपंणके रूपमे अनादि अनन्त स्वीकार किया गया है, इसलिए उभय 
मान्यताओमें (जैन और जैनेतर मान्यताओमे) कल्पोकी अनन्तता समानरूपसे मान छी गई है । 


जैन मान्यतामे प्रत्येक कल्पके उत्सपिणी काल और अवसपिणी कालको उत्सपंण और अवसर्पणके खड 
करके निम्नलिखित छह-छह विभागोमे विभकत कर दिया गया है--(१) दु पम-दु पमा (अत्यन्त दु-:खमय 


नर ग>गाओ॥ कमा. बम इममगाकक. ल्‍माक, अक>--ममम की. स्‍किनगाक, वजन __.. गान. इक 
म अमल: अमन आमन्‍कीनन..नाकिमामिहाााामाागा 


१ यह काल जैन ग्रन्थोके आधारपर दश कोटो-कोटी सागरोपमसमयप्रमाण है। कोटी (करोड)को कोटी 
(करोड)से गुणा कर देनेपर कोटी-कोटीका प्रमाण निकलता है और सागरोपम जैनप्तान्यताके अनुसार 
असख्यात वर्षप्रमाण कालविशेपकी सज्ञा है । 

२ यह काल भी जैन ग्रन्थोमें दश कोटी-कोटी सागरोपमसमयग्रमाण ही बताया गया है । 

३ आदिपुराण पर्व ३, इलोक १४-१५ | ु 

४३ इक्कीस हजार वर्षग्रमाण | 
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काल), (२) दु षमा' (साधारण दु-खमय काल), ३--द६ु षम-सुषमा” (दु ख प्रधान सुखभय काल), ४--सुषम- 
दु षमाँ (सुखप्रधान दु'खमय काल), ५---सुषमार्र (साधारण सुखमय काछ) और ६--सुषम-सुषमा* (अत्यन्त 
सुखमय काल) । ये छह विभाग उत्सपिणी कालके तथा इनके ढीक विपरीत क्रमको लेकर अर्थात्त्‌ १--सुषम- 
सुषमा (अत्यन्त सुखभय छाल), २--सुषमा (साधारण सुखमय कार), ३---सुषस-दु पमा' (सुखप्रधान दु ख- 
मंय काल), ४--दुषमा-सुषमा" (दु खप्रधान सुखमभय काल), ५--दु षमाँ (साधारण दु खमय काल) 
और ६--दु षम-दु षमा'* (अत्यन्त दुःखमय काल) ये छह विभाग अवसर्पिणी कालके स्वीकार किये 
गये हे । 
तालये यह है कि जिस प्रकार सुयंकी गतिके दक्षिणसे उत्तर और उत्तरसे दक्षिणकी ओर होनेवाले 
परिवतंनके आधारपर स्वीकृत वपंके उत्तरायण और दक्षिणायन विभाग गतिक्रमके अनुसार तीन-तीन ऋतुओमे 
विभकत होकर सतत चालू रहते है उसी प्रकार एक दूसरेसे बिलकुल उलटे पुर्वोक्त उत्सपंण और अपसपंणके 
आघारपर स्वीकृत कल्पके उत्सपिणी और अवसपिणी विभाग भी उत्सपंणक्रम और अवसपंणक्रमके अनुसार 
पूर्वोक्त छह-छह विभागोमे विभक्त होकर अविच्छिन्न रूपसे सतत चालू रहते हैं ।* अथवा रात्रिके बारह बजे 
से दिनके बारह बजेतक अन्धकारकी क्रमसे हानि होतते-होते क्रमसे होनेवाली प्रकाशकी वृद्धिके आधार पर और 
दिनके बारह बजेसे रात्रिके बारह बजेतक प्रकाशकी क्रमसे हानि होते-होते क्रससे होनेवाली अन्धकारकी 
वृद्धिके आधारपर जिस प्रकार चार-चार प्रहरोकी व्यवस्था पाई जाती है उसी प्रकार उत्सरपिणी काल और 
अवर्सपणी कालमे भी पूर्वोक्त छह-छह विभागोकी व्यवस्था जैन मान्यतामें स्वीकृत की गई है । 
जैनमान्यताके अनुसार प्रत्येक उत्सपिणी कालके तीसरे" और प्रत्येक अवसर्पिणी कालके चौथे दु षमा- 
सुषमा नामक विभागमे धम्मको प्रकाशमे लानेवाले एकके बाद दूसरा और दूसरेके बाद तीसरा इस प्रकार क्रमसे 
नियमपूर्वक चौबीस तीथैकर (चर्मप्रवतंक महापुरुष) उत्पन्न होते रहते हैँ । इस समय जैनमान्यताके अनुसार 
२. वही । 
व्यालीस हजार वर्ष कम एककोटोकोटो, सागरोपमसमयप्रमाण । 
, दोकोटीकोटीसागरोपमसमयप्रमाण । 
, तीनकोटीकोटीसागरोपमसमय प्रमाण । 
चारकोटीकोटोसागरोपमसमयप्रमाण । 
» अँवसर्पिणी कालके समाप्त हो जानेपर जब उत्सपिणी कालका प्रारम्भ होता हैं उस समयका यह वर्णन है-- 
-“तिलोयपण्णत्ती, चौथा महा अधिकार, गाथा १५५५, १५५६ | 
७. चारकोटोकोटीसागरोपमसमयप्रमाण । 
८. तीनकोटोकोटीसागरोपमसमयप्रमाण । 
९. दोकोटीकोटीसागरोपससमयप्रमाण । 
१०. व्यालीस हजार वर्ष कम एककोटीकोटीसागरोपमसमयप्रमाण । 
११ इव्कीस हजार वर्ष प्रमाण । 
१२ इक्कीस हजार वपं प्रमाण । 
१३. आदिपुराण पव्व॑ ३, इलोक १७, (८ । 
१४ आदिपुराण पर्व ३, इलोल २०, २१। 
१५ उत्सपिणी कालके तीसरे दु घमसुपमा कालका वर्णन करते हुए यह कथन है-- 


““तिलोयपण्णत्ती, चौथा महाधिकार, गाथा १५७८ ] 
५-७ 
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५० सरस्वतो-वरदपुत्र ५० बंशोधर व्याकरणाचार्य अभिनन्दन-ग्रन्थ 


कल्पका दूसरा विभाग अवसपिणोकाल चालू है और उसके (अवसपिणी कालके) पाँचवे दु षम्मा नामक विभाग- 
मेंसे हम गुजर रहे हैं ।' आजसे करीब ढाईं हजार (२५००) वर्ष पहले इस अवसर्पिणीकालका दु षमा-सुषमा 
नामक चतुर्थ विभाग समाप्त हुआ है । उस समय घमंको प्रकाशमे छानेवाले और इस अवसर्पिणीकालके अन्तिम 
तीर्थंकर भगवान महावीर इस घरातलपर मौजूद थे तथा उनके भी पहले पूव॑परम्परामे तेईसवे तीर्थंकर भगवान्‌ 
पाइवनाथसे प्रथम तोथंकर भगवान्‌ ऋषभदेव तक तेईस तीर्थंकर धर्मंका प्रकाश कर चुके थे । 


तात्पयं यह है कि जैन मान्यतामे उर्त्सापिणीकालके चौथे, पाँचवें और छठे तथा अवसर्पिणीकालके 
पहले, दमरे और तीसरे विभागोके समुदायकों भोगयुग एवं अवसर्पिणीकालके चौथे, पाँचवें और छठवें तथा 
उत्सविणीकालके पहले, दूसरे और तीसरे विभागोंके समुदायको कर्मयुग बतलाया गया है ।* भोगयुगका मत- 
लब यह है कि इस युगमें मनुष्य अपने जीवनका सचालन करनेके लिए साधन-सामग्रीके सचय और सरक्षणकी 
ओर घ्यान देना अनावश्यक ही नहीं, व्यथों और यहाँतक कि मानवसमष्टिके जीवन-निर्वाहके लिए अत्यन्त 
घातक समझता हैं । इसलिए प्रत्येक मनुष्य अपने जीवनका सचालन निश्चिन्तता और सतोषपू्वक सत्र बिखरे 
हुए प्राकृतिक साधनों द्वारा बिना किसी भेद-भावके समान रूपसे किया करता है। उस समय मानव-जीवनके 
किसी भी क्षेत्रमें आजकल जैसी विषमता नही रहती है। उस कालमें कोई मनुष्य न तो अमीर और न गरीब 
ही रहता है और न ऊच-नीचका भेद ही उस समयके मनुष्योमें पाया जाता हैं। आहार-बिहार तथा रहन- 
सहनकी समानताके कारण उस कालके भनुष्योमे न तो क्रोध, मान, माया और लोभ रूप मानसिक दुबंलताएँ 
ही पाई जाती है और न हिसा, झूठ, चोरी व्यभिचार तथा पदार्थोका सचय रूप परिग्रहमें ही उनकी प्रवृत्ति 
होती हैं । लेकिन उत्सपिणी कारूमे जीवन-सचालनकी साधनसामग्रीमे उत्तरोत्तर वृद्धि होते-होते उसके परा- 
काष्ठापर पहुँच जानेके बाद जब इस अवसंर्पिणीकाल्मे उसका 'हास होने लगा और वह 'हास जब इस सीमा' 
तक पहुँच गया कि मनुष्योको अपने जीवन-सचालनमे कमीका अनुभव होने छगा तो सबसे पहिले मनुष्योमे 
साघन-सामग्रीके संग्रह करनेका लोभ पैदा हुआ तथा उसका सवरण न कर सकनेके कारण धीरे-धीरे माया, 
मान और क्रोधरूप दुबंखताएँ भी उनके अन्त करणमे उदित हुईं और इनके परिणामस्वरूप हिंसा, झूठ, चोरी 
व्यभिचार और परिग्रह इन पाँच पापोकी और यथासभव उनका झुकाव होने लगा । अर्थात्‌ सबसे पहले 
जीवन-सचालनकी साघनसामग्रीके सचय करनेमे जव किन्ही-किन्ही मनुष्योकी प्रवृत्ति देखनेमे आई तो उस 
समयके विशेषविचारक व्यक्तियोने इसे मानव-समष्टिके जीवन-संचालनके लिए जबरदस्त खतरा समझा । 
इसलिए इसके दूर करने लिए उन्होने जनमतकी सम्मतिपूर्वक उन लोगोंके विरुद्ध हा! नामक दण्ड कायम 
किया । अर्थात्‌ उस समय जो लोग जीवन-सचालनकी साधन-सामग्रीके सचय करनेंमें प्रवृत्त होते थे उन्हें इस 
दण्डविघानके अनुसार “हमें खेद है कि तुमने मानव-समष्टिके हितके विरुद्ध यह अनुचित कार्य किया है ।-- 
इस प्रकार दडित किया जाने लगा और उस समयका मानव-हृदय बहुत ही सरकू होनेके कारण उसपर इस दड- 





न  ]। 





च्शनः 


१ भगवान ऋषभदेवसे छेकर भगवान महावीर पर्यन्त चौबीस तीर्थंकर इस अवसर्पिणीकालके चौथे दु पम- 


सुपमा कालमे ही हुए है । 

भोगयुग और कर्मयुगका विस्तृतं वर्णन आदिपुराणके तीसरे पर्वमे तथा तिलोयपण्णत्तीके चतुर्थ महाधिकार | 
में किया गया है | 

तिलोयपण्णत्ती, चौथा महाघिकार, गाथा ४५१ , 
४- वही, गाथा ४५२ | अल 





हा 


५ | साहित्य और इतिहास ' ५१ 


विघानका यद्यपि बहुत अशोमे असर भी हुआ । लेकिन धीरे-धीरे ऐसे अपराधी छोगोकी संख्या बढती ही गईं । 
साथ ही उनमें कुछ घृष्ठता भी आने छंगी। तब इस दडविधानको निरुपयोगी समझकर इससे कुछ कठोर 
“मा” ज्ञामक दंडविधान तैयार किया गया। अर्थात्‌ खेद प्रकाश करने मात्रसे जब लोगोने जीवन सचालनकी 
साधन-सामग्रीका सच॒य करना नही छोडा, तो उन्हे इस अनुचित प्रव॒ुत्तिसे शक्तिपृर्वक रोका जाने लगा । अन्तमे 
जब इस दडविधानसे भो ऐसे अपराधी छोगोको बाढ न घटी तो फिर 'घिक्‌* नामका बहुत ही कठोर दंड- 
विधान लागु कर दिया गया । अर्थात्‌ ऐसे छोगोको उस समयकी सामाजिक श्रेणीसे बहिष्कृत किया जाने लगा, 
लेकिन यह दंडविधान भी जब असफल होने लगा, साथ ही इसके द्वारा ऊंच और नीचके भेदकी कल्पना भी 
लोगोके हृदयमें उदित हो गई तो इस विषम परिस्थितिमे राजा नाभिके पुत्र भगवान्‌ ऋषभदेव इस पृथ्वीतलू- 
पर अवतीर्ण हुए । इन्होने बहुत ही गम्भीर चिन्तनके ब्राद एक ओर तो कमंयुगका प्रारम्भ” किया अर्थात्‌ 
तत्कालीन मानव-समाजमे वर्णव्यवस्था कायम करके परस्प र सहयोगकी भावना भरते हुए उसको जीवन-सचालन- 
के लिए यथायोग्य असि*, मषि, क्रषि, सेवा, शिल्प और वाणिज्य आदि कार्योके करने की प्रेरणा की तथा दूसरी 
ओर लोगोकी अनुचित प्रवृत्तिको रोकनेके लिए धामिक दडविधान चालू किया । अर्थात्‌ मनुष्योको स्वय' ही 
अपनी---क्रोध, मान, माया ओर लोभरूप-मानसिक दुर्बंछताओको नष्ट करने तथा हिंसा, झूठ, चोरी, व्यभिचार 
और परियग्रह स्वरूप प्रवृत्तिको अधिक-से-अधिक कम करनेका उपदेश दिया । जैन-मान्यताके अनुसार धर्मोत्पत्ति 
का आदि समय यही हैं । 

धर्मोत्पत्तिके बारेमे जैन-मान्यताके अनुसार किये गये इस विवेचनसे इस निष्कर्षपर पहुँचा जा सकता 
हैं कि मानव-समाजमें व्यवस्था कायम करनेके लिए यद्यपि सर्वप्रथम पहले प्रजात्तत्रके रूपमे और बादमें 
राजत त्रके रूपमे शासनतत्न ही प्रकाशम आया था। परन्तु इसमे अधुरेपनका अनुभव करके भगवान ऋषभदेवने 
इसके साथ धर्मतंत्रको भी जोड दिया था। इस तरह शासनतत्र और धममंतत्र ये दोनों तबसे एक दुसरेका 
बल पाकर फूलते-फलते हुए आज तक जीवित है । 

यद्यपि भगवान ऋषभदेवने तत्कालीन मानव-समाजके सम्मुख धमंके ऐहिक ओर आध्यात्मिक दो 
पहलू उपस्थित किये थे और दूसरे ( आध्यात्मिक ) पहलुको पहले से ही स्वयं अपना कर जनताके सामने 
महान्‌ आदर्श उपस्थित किया था--आज भी हमें भारतव्षमे साधुवर्गके रूपमे धर्मके इस आध्यात्मिक पहलु- 
की झाकी देखनेको मिलती है । परन्तु आज मानव-जीवन जब धर्मंके ऐहिक पहल्ते ही शून्य हैं तो वहाँपर 
उसके आध्यात्मिक पहलूका अंकुरित होना असम्भव ही हैं । यही कारण है कि प्राय सभी घर्मग्रथोमे आजके 
समयमें मुक्ति प्राप्तिकी असभवताको स्वीकार किया गया है। इसलिए इस लेखमे हम धर्मके ऐहिक पहलुपर 
ही विचार करेंगे । 

धर्मके आध्यात्मिक पहलूका उद्देश्य जहाँ जन्म-मरणरूप ससारसे मुक्ति पाकर अविनाशी अनन्तसुख 


ति० प०, गाथा ४७४ | 
आदिपुराण, पर्व ३, इलोक २१४, २१५॥ 
वही, पव॑ १६, इलोक १८३ । 
, (क) वही, पव॑ १६, इलोक १७९, १८० । 
(ख) प्रजापतिय॑ँ प्रथम जिजीविषु शबह्यास ऋष्यादिषु कर्मसु प्रजा ॥--स्वयभूस्तोत्र । 
५ विहाय ये सागरवारिवासस वधूमिवेमा वसुधावध्‌ सतीम्‌ । 
मुमुक्षुरिक्ष्वाकुकुलादिरात्मवान्‌ प्रभु॒प्रवत्राज सहिष्णुरवयुत ॥--स्वयंभूस्तोत्र इलोक ३, ४ । 


-(्‌॒ (2 .) «७ 


५२ सरस्वतो-वरदंपुत्र प॑० बंधीघधर व्याकरणाचार्य अभिननन्‍द॑न-प्रंन्य 


आप्त करना है वहाँ उसके ( धर्मके ) ऐहिक पहलूका उद्देदय अपने वर्तमान जीवनको सुखी बनाते हुए 
आध्यात्मिक पहलूकी ओर अग्रसर होना है। यह तभी हो सकता हैं जब कि सानव-समाजमें सुख और 
शान्तिका साम्राज्य हो । कारण कि मनुष्य स्वभावसे समष्टिगत प्राणी हैं। इसलिए उसका जीवन मानव- 
समाजके साथ गुथा हुआ हैँं। अर्थात्‌ व्यक्ति तभी सुखी हो सकता है जबकि उसका कुट॒म्ब सुखी हो, क्ुट॒म्ब 
भी तब सुखी हो सकेगा जबकि उसके मुहल्लेमे अमन-चैन हो । इसी क्रमसे आगे भी मुहल्लेका अमन-चैन 
ग्रामके अमन-चैनपर, ग्रामका अमन-चैन प्रान्तके अमन-चैनपर और प्रान्तका अमन-चैन देशके अमन-चैनपर 
ही निभर है तथा आज तो प्रत्येक देशके ऐसे अन्तर्राष्ट्रीय सम्बन्ध स्थापित हो ब्रुके हैं कि एक देशका 
अमन-चेन दूसरे देशके अमन-चैनपर निभेर हो गया है। यही कारण है कि आज दुनियाके विशेपज्ञ विश्व- 
सघकी स्थापनाकी बात करने लगे है, लेकिन विश्वसघ तभी स्थापित एवं सार्थक हो सकता है जबकि 
मानव अपनी क्रोध, मान, माया और लोभरूप मानसिक दुबंछताओको नष्ट करना अपना कत्तंव्य समझ ले । 
साथ ही अहिसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचयं और अपरियग्रहताकों अपने जीवनमे समाविष्ट कर ले। इसके ।बना 
न तो विश्वसघकी स्थापना हो सकती है और न दुनियामे सुखशान्तिका साम्राज्य ही कायम हो सकता है । 
महात्मा गाँधीजीने विश्वमे शान्ति स्थापित करनेके लिए इसी बातको आज विश्वके सामने रखा है, परन्तु 
यह विश्वका दुर्भाग्य है कि उसका लक्ष्य अभी इस ओर नही है । 


इस प्रकार भगवान ऋषभदेवने जिस घर्मको आत्मकल्याण और विद्वमे व्यवस्था कायम करनेके लिए 
चुना था, वह क्रोध, मान, माया, छोभ आदि बिकारोसे शून्य मानसिक पवित्रता तथा अहिंसा, सत्य, अस्तेय, 
ब्रह्मचयं और अपरिग्रहता विशिष्ट बाह्मप्रवृत्ति स्वरूप है। हम देखते है कि आज भी इसकी उपयोगिता 
नष्ट नही हुई है और भविष्यमें तो मानव-समष्टिमें मानवताके विकासका यही एक अद्वितीय चिह्न माना 
जायगा । भगवान ऋषभदेवसे लेकर चौबीसवें तीथंकर भगवान महावीर पर्यन्त सब तीर्थंकरोने भगवान 
ऋषभदेव द्वारा प्रतिपादित इसी घमंका प्रकाश एवं समृत्थान किया है । इनके अतिरिक्त आगे या पीछे जिन 
महापुरुषोने धर्के बारेमे कुछ शोध की है वह भी इससे परे नही हैं। अर्थात्‌ न केवल भारतवर्षके, अपितु 
विश्वके किसी भी महापुरुष द्वारा जब कभी धर्मकी आवाज बुलन्द की गईं, उस धघर्मकी परिभाषा भगवान 
ऋषभदेव द्वारा प्रतिपादित घर्मकी परिभाषासे भिन्‍न नहीं है। इसका कारण यह हैं कि एक ही देशमे 
रहनेवाली भिन्‍न-भिन्‍न मानवसमष्टियोकी तो बात ही क्‍या, दुनियाके किसी भी कोनेमें रहने वाले 
मनुष्योकी जीवनसम्बन्धी आवश्यकताओमे जब भेद नही किया जा सकता है तो उनके घममममें भेद करना 
मानवसमष्टिके साथ घोर अन्याय करना है । इसलिए धमंके जैन, बौद्ध, वैदिक, इस्लाम, क्रिश्चियन इत्यादि 
जो भेद किये जाते है, ये सब किसी हालतमे घमंके भेद नही माने जा सकते है । धर्मरूप वस्तु तो इन सबके 
अन्दर एक रूप ही मिलेगी और हमे इनके अन्दर जो कुछ भेद दिखलाई देता हैं वह भेद या तो धर्मेका 
प्रतिपादन करने था उसके प्राप्त करनेके तरीकोका है या फिर वह अधर्म ही कहा जायगा । 


इस तरह अपने जीवनको सुख-शान्तिमय बनानेके उद्देश्यसे मानव-समष्टिमे सुख-शान्तिका वातावरण 
लानेके लिए प्रत्येक मनुष्यको जिस प्रकार अपनी क्रोध, मान, माया, छोभ आदि मानसिक दुबंछताओको कम 
करना तथा हिसा, झूठ, चोरी, व्यभिचार और परिग्रहस्वरूप प्रवृत्तिको रोकना आवश्यक हैं उसी प्रकार 
परस्पर सौहादं, सहानुभूति और सहायता आदि बातें भी आवश्यक हैं । इसलिए इन सब बातोका समावेश 
भी धर्मके ही अन्दर किया गया है । इसके अतिरिक्त अपने जीवनको सुखी बनानेमे शारीरिक स्वास्थ्यको भी 
महत्त्वपूर्ण स्थान प्राप्त है। अत शारीरिक स्वास्थ्य-सम्पादनके लिए जो नियम-उपनियम उपयोगी सिद्ध होते 
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है उन्हें भी जैन-मान्यताके अनुसार धर्मकी कोटिमे रखा गया है।, जैसे पानी छानकर पीता, रात्रिमे भोजन 
नही करना, मय, मास और मधुका सेवन नही करना, असावधानीसे तैयार किया हुआ भोजन नही करना, 
भोजनमे ताजा और ससत्त्व आटा, चावल, साग-फल आदिका उपयोग करना, उपवास या एकाशन करना, 
उत्तम सगति करना आदि इन सब प्रवृत्तियोंको घर्मरूप ही मान लिया गया हैँ तथा ऐसी प्रवृत्तियोको अधर्म 
या पाप सान लिया गया है, जिनके द्वारा साक्षात्‌ या परंपरासे हमारे शारीरिक स्वास्थ्यको हानि पहुँचनेकी 
सम्भावना हो या जो हमारे जीवनको लोकनिद्य और कष्टमय बना रही हो । जुआ खेलना, शिकार खेलना 
और वेश्यागमन आदि प्रवृत्तियाँ इस अधमंकी ही कोटिमे आ जाती हैँ। जैन मान्यताके अनुसार अभक्ष्यभक्षण- 
को भी अधर्म कहा गया है और अभक्ष्यकी परिभाषामे उन चीजोको सम्मिलित किया गया है, जिनके खानेसे 
हमे कोई लाभ न हो अथवा जिनके तैयार करनेमे या खानेमे हिसाका प्राघान्य हो अथवा जो प्रकृतिविरुद्ध 
हो या लौकिक दृष्टिसे अनुपसेव्य हो । जैन मान्यताके अनुसार अधिक खाना भी अधमं हैँ और अनिच्छापुवंक 
कम खाना भी अधर्म है। तात्पयें यह हैं कि मानव-जीवनकी प्रत्येक प्रवृत्तिको जैन-मान्यतामे धर्म और अधमे- 
की कसौटीपर कस दिया गया है। आज भले ही पचडा कहकर इन सब बातोके महत्त्वकोी कम करनेकी 
कोशिश की जाय, परन्तु इन सब बातोकी उपयोगिता स्पष्ट हैँ । पूज्य रँधीजीका भोजनमे हाथ-चक्कीसे पिसे 
हुए ताजे आठेका और हाथसे कूठे गये चावलका उपयोग करनेपर जोर देना तथा प्रत्येक व्यक्तिको अपनी 
प्रत्येक प्रवुत्तिमें आवश्यकता, सादगी, स्वच्छता, सच्चाई आदि बातोपर ध्यान रखनेका उपदेश देना इन 
बातोकी उपयोगिताका ही दिग्दशंन हे । 


इस प्रकार जैन समाज जहाँ इस बातपर गव॑ कर सकती हैं कि उसकी मान्यतामे मानव-जीवनको 
छोटी-से-छोटी और बडी-से-बडी प्रत्येक प्रवुत्तिको धर्म और अधमंकी मर्यादामे बाँधकर विश्वकों सुपथपर 
चलतेके लिए सुगमता पैदा की गई है, वहाँ उसके लिए यह बडे सन्‍्तापकी बात है कि इन सब बातोका जैन 
समाजके जीवनमें प्रायः अभाव-सा हो गया है और दिन-प्रतिदिन होता जा रहा है तथा जैन समाजकी 
कोधादि कषायरूप परिणति और हिसादि पापमय प्रवृत्ति आज शायद ही दूसरे समांजोकी अपेक्षा कम हो । 
जो कुछ भी धाभिक प्रवृत्ति आज जैन समाजमे मौजूद है वह इतनी अव्यवस्थित एवं अज्ञानमूलक हो गई है 
कि उस प्रवृत्तिको धर्मका रूप देनेमें संकोच होता है । 


जैन समाजमे पूर्वोक्त धर्मको अपने जीवनमे न उतारनेकी यह एक बुराई तो वर्तमान है ही, इसके 
अतिरिक्त दूसरों बुराई जो जैन समाजमें पाई जाती है, वह हैं खाने-पीने इत्यादिके छुआ-छूतके भेद की । 
जैन समाजमे वह व्यक्ति अपनेको सबसे अधिक धामिक समझता है, जो खाने-पीने आदिमे अधिक-से-अधिक 
छुआ-छूतका विचार रखता हो । परन्तु भगवान ऋषभदेवते द्वारा स्थापित और शेष तीथर्थंकरो द्वारा पुनरु- 
ज्जीवित धर्ममें इस प्रकारके छुआछूतको कतई स्थान प्राप्त नही हैं। कारण कि धर्म मानव-मानवमे भेद 
करना नही सिखलाता हैं और यदि किसी धमंसे ऐसी शिक्षा मिलती हो तो उसके बराबर अधमं दुनियामे 
दूसरा कोई नहीं हो सकता । हम गवंपूर्वक कह सकते है कि जैन तीर्थंकरो द्वारा प्रोक्‍्त धर्म न केवल 
राष्ट्रधम॑ ही हो सकता हैं, अपितु वह विद्वधम कहलानेके योग्य है । परन्तु छुआछूतके इस सकुचित दायरेमे 
पडकर वह एक व्यक्तिका भी धर्म कहलछाने योग्य नही रह गया है, क्योकि यह भेद न केवल राष्ट्रीयताका 
ही विरोधी है, बल्कि मानवताका भी विरोधी है और जहाँ मानवताको स्थान नही, वहाँ धर्मको स्थान 
मिलना असम्भव ही है । 

यद्रपि ये सब दोष जैन समाजके समान अन्य धार्मिक समष्टियोमें भी पाये जाते है, परन्तु प्रस्तुत 
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रख केवल जैन मान्यताके अनुसार प्रतिपादित धर्मके बारेंमें लिखा गया है । इमलिए दूसरी घामिक समष्टियो- 
की ओर विशद्येप ध्यान नहीं दिया गया हूँ । हमे आश्चर्य होता है कि क्‍या जेन समष्टि और क्या दूसरी 
बामिक मसमप्टियाँ, सभी अपने द्वारा मान्य धम्मंक्नों हो राष्ट्रवम तथा विश्वथमें कहनेफा साहम करती हूँ, 
परन्तु उनका घर्म किस ढंगसे राष्ट्रका उत्थान एवं विश्वका कल्याण करनेमें सहायक हो सकता हैं और 
हमें इसके लिए अपनी वर्तमान दुष्प्रवृत्तियोकों दुर करनेंके लिये कितने प्रयासकी जरूरत है, इसकी ओर 
किसीका भी लक्ष्य नहीं हैं । 
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हमारी हृव्य-पूजाका रहस्य 


पुजाका अर्थ भक्ति, सत्कार या सम्परान होता है और वह छोटो द्वारा बडो ( पृज्यो ) के प्रति प्रकट 
किया जाता है । इसका मूल कारण पूजककों अपनी कूघुता और पृूज्यकी महत्ताकों स्वीकार करना है तथा 
उद्देश्य अपनी लघुताकों नष्ट कर पूज्य जैसी महत्ताकी प्राप्तिमे प्रयत्त करता है। इसके प्रकट करनेके साधन 
मन, वचन और काय तो है ही, परन्तु कही-फही बाह्य सामग्री भी इसमे साधनभृत हो जाया करती है । जहाँ 
पर मन, वचन और कायके साथ-साथ धाह्म सामग्री इसमे साधनभूत हो, उसका नाम द्रव्यपुजा है तया जहाँ 
केवल मन, वचन और कायसे ही भक्ति-प्रदर्शन किया जाय उसे भावपुजा समझना चाहिए । वेसे जो मनके 
द्वारा भक्तिप्रद्शन भावपुजा तथा वचन और कायके द्वारा भक्ति प्रदर्शन द्रव्यपूजा कही जा सकती हैं, 
परन्तु यहाँपर इस प्रकारकी द्रव्यपुजणा और भावपुजाकी विवक्षा नही है। शास्त्रोमे जो द्रव्यपूुजा और भावपुजा- 
का उल्लेख आता है वह क्रमसे बाह्य सामग्रीकी अपेक्षा और अनपेक्षामें ही आता है । 


उल्लिखित द्रव्यपूजाका लोकव्यवहारमे समावेश तो परपरागत कहा जा सकता है | अपनेसे बडे पुरुषो- 
को उनकी प्रसन्तताके लिये उत्तमोत्तम सामग्री भेट करना शिष्टाचा रमे शामिल हैं । भगवदाराधनमें भी कबसे 
इसका उपयोग हुआ, इसकी गवेपणा यद्यपि ऐतिहासिक दृष्टिसि की जा सकती है। लेकिन यहाँपर इसकी 
आवश्यकता नही है, यहाँ तो सिर्फ इस बातको प्रकट करना है कि हमारे यहाँ ईश्वरोपासनामे द्रव्यपुजाका 
जो प्रकार हैं वह किस अर्थकों लिये हुए है। यद्यपि मेरे विचारोके अनुसार शास्त्रोमे स्पष्ट उल्लेख तो जहाँ 
तक है, नही मिलता है । परल्तु पूजापाठोके अवतरण, अभिषेक व जयमाला आदि भागोंमे, मेरे इत विचारोका 
आभास जरूर है। और फिर यह तो ध्यानमे रखना ही चाहिये कि जो विचार युक्ति और अनुभव विरुद्ध 
नही, वे शास्त्रवाह्म नही कहे जा सकते । इसी विचारसे मैं अपने विचारोको प्रकट करनेके लिये बाध्य हुआ हूँ । 


शास्त्रोमे द्रव्यपुजाका अष्टद्रब्यसे करनेका विधान पाया जाता है और हमारा श्रद्धालु समाज बिना 
किसी तक-वितक॑के नि सकोच अहंन्त, सिद्ध, गुरु, शास्त्र, धर्म, करत, रत्नन्नय, तीथेस्थान आदिकी पूजा करते 
समय निद्चित अष्टद्रव्योको उपयोगमे छाता है । समाजके उदार हृदयमे यह विचार ही पैदा नही होता कि ये 
वस्तुये जिसके लिये अर्पण की जा रही है वह जड है या चेतन है अथवा आत्माकी अवस्थाविशेष है । भरहत्त, 
सिद्ध, शास्त्र, घ॒र्म, व्रत, रत्नत्रय व तीर्थस्थानोको जलादि अष्टद्रव्यका अपंगण करना बुद्धिगम्य कहा जा 
सकता हैँ या नही ? परन्तु तकंशील लछोगोने इसके ऊपर हमेशासे आक्षेप उठाये है और वे आज भी उठाते 
चले जा रहे है । उन आक्षेपोका यथोचित समाधान न होनेके कारण ही एक सप्रदायमे मूर्तिमान्यताके विरोधी 
दलोका आविष्कार हुआ है । जैनियोके इ्वेताम्बर सम्प्रदायमे ढूँढिया पथ और दिग्रम्बर सम्प्रदायमें तारण 
पंथ इन आशक्षेपोके समाधान न होनेके ही फल हैँ । केवल जैनियोमे हो नही, जैनेतरोमे भी इस प्रकारके पथ 
कायम हुए है, परन्तु यह संभव है कि जैनेतरोमे विरोधके कारण जैनियोसे भिन्‍न है । 

कुछ भी हो, परन्तु जेन सिद्धान्त इस वातकों नही मानता कि जो द्रव्य भगवानके लिये अपंण किया 
जाता है वह उनकी तृुप्तिका कारण होता हैं, कारण कि उनमें इच्छाफ़ा सवंथा अभाव हैं। इसलिये कोई भी 
वाह्य वस्तु उनकी तृप्तिका कारण नही हो सकती, उनकी तृप्ति ती स्वाभाविक ही है। इसलिये अपने विचारों 
व आचरणोको पवित्र व उन्तत बनानेके लिये भगवानके गुणोका स्मरण [ भाव पजा ) ही पर्याप्त हैं । भगवान- 
के गुणस्मरणमें मृति सहायक है, मूरतिको देखकर गुणस्मरणमें हृदयका झुकाव्‌ सरलतासे हो जाता है । इसलिये 
भेगवानके गुणोका स्मरण करते समय मूर्तिका अवरूम्बन युवित और अनुभव विरुद्ध नहो, परन्तु ऊपर बतछाये 
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२ सरस्वतो-वरदपुत्र पं० बंशीधर व्याकरणाचार्य अभिननन्‍दन-पग्रत्य 


हुये उ् शयकी सिद्धिमे जब बाह्य सामग्रीका कोई उपयोग नही, तब भगवदाराघनमें बाह्य सामग्रीका समावेश 
क्यो किया गया है ? इस आक्षेपका यथोचित समाधान न मिलनेके कारण जैनियोमे द्रव्यपूजाके बजाय मूत्ति- 
मान्यताके विरोधी पंथ बन गये हैं । 


तात्पयं यह कि मूर्तिकी मान्यताकों अनिवाय रूपसे प्रत्येक व्यक्तिके हृदयमे स्थान हैं। यह निश्चित है 
कि मूर्तिमान्यताके विरोधी स्वय मूर्तिकी मान्यताको छोड नही सकते, बल्कि आवश्यकतानुसार उसका उपयोग 
ही करते रहते है ! मूर्ति मुख्य वस्तुका प्रतिनिधि होती है, जो हमको मुख्य वस्तुके किसी निदिचित उद्धिष्ट 
स्वरूप तक पहुँचानेमे समर्थ है । किसी वस्त॒का प्रतिनिधि आवश्यकता व उ्ँ श्यके अनुकूल सचेतन व अचेतन 
दोनो पदार्थ हो सकते है। एक वस्तुके समझनेमें जो दृष्टान्त वर्गरहका उपयोग किया जाता हैं उससे मूर्ति 
मान्यताका अकाटय समथन होता हूँ। परन्तु द्रव्यपूजाके विपयमे कई तरहके आक्षेप उठाये जा सकते हैं, 
जिनका समाघान हो जानेपर ही द्रव्यपृजा उपयोगी मानी जा सकती हैँ। नीचे सम्भवित आक्षेपोके समाधान 
करनेका ही प्रयत्न किया जाता है । 


आक्षेप १--जबकि भगवानमे इच्छाका स्वंथा अभाव हैं तो उनके उद्देश्यसे मुतिके समक्ष मन्नोच्चारण- 
पवंक नाना उत्तमोत्तम पदार्थ रख देनेपर भो वे उनको तृप्तिके कारण नहो हो सकते, मूर्ति तो स्वय अचेतन 
पदार्थ है, इसलिये उसके उद्देदयसे इन पदार्थोके अपण करनेकी भावना ही पृजकके हृदयमे पैदा नही हो 
सकती और न वह॒ इस अभिप्रायसे ऐसा करता ही है। इसलिये भगवानकी पूजा अष्टद्रव्यसे ( द्रव्यपूजा ) 
नही करनी चाहिए । 


इस आक्षेपका समाधान कई प्रकारते किया जाता है। परन्तु वे प्रकार सनन्‍्तोषजनक नही कहें जा 
सकते । जैसे-- 

समा० १--जिनेन्द्र भगवान तृषा आदि दोषोंके विजयी है । इसलिये वे हमारे तृषा आदि दोषोंके 
नष्ट करनेमें सहायक हो, इस उद्देश्यसे पूजक उनकी मूर्ति के समक्ष अष्ठद्रव्य अपंण करता है । 

आलोचना--यह वो माना जा सकता है कि जिनेन्द्र भगवान तृषा आदि दोषोंके विजयो है, ' परन्तु 
उनको अष्टद्रव्य चढा देने मात्रसे हमारे दोष भी नष्ट हो जायेंगे, यह बात तक॑ और अनुभवकी कसौटीपर 
नही टिक सकती । 


समाधान २--जिनेन्द्र भगवानको अष्टद्रव्य इसलिए चढाये जाते हैं कि इसके द्वारा पूजकमे बाह्य 
वस्तुओसे रागपरिणति घटकर त्यागबुद्धि पैदा हो जाती है जो कि तृषा आदि दोषोके नाश करनेका प्रधान 
कारण है । 
आलोचना--यह समाघान भी ठोक नही, कारण कि श्ाास्त्रोका स्वाध्याय विद्वानोके उपदेश व जिनेन्द्र 
भगवानके गुणोका स्मरण आदि ही बाह्य वस्तुमे हमारी रागपरिणति घटाने व त्यागबुद्धि पैदा करनेके 
यथोचित कारण हो सकते है । 
समाधान ३--दानकी परिपाटी चलानेके लिए यह एक निमित्त हैं! 
आलोच ना--ऐसे निरथंक दान ( जिनका कि कोई उपयोग नही ) की कोई सराहना नही करेगा | 
वास्तविक दान बाह्य वस्तुओमे अपनी ममत्वबुद्धिको नष्ट करना हो सकता हैं। यह तो हम करते नही | 
और न इस तरहसे यह नष्ट की भी जा सकती है । यह तो शास्त्रस्वाघ्याय, उपदेश व जिवेन्द्र भगवानके गुण- 
स्मरण आदिसे ही होगी, ऐसा पहले बतलाया जा चुका है । व्यावहारिक दान दूसरे प्राणियोकी आवश्यकताओ- 


६ / संस्कृति और समाज ३ 


की यथाशव्िति पूति करना कहा जाता है। जिनेन्द्र भगवान कृतकृत्य है उनकी कोई ऐसी आवश्यकता नही, 
जिसकी पति हमारे अष्टद्रव्यके अपंग करनेसे होती हो, इसलिए ऐसा दान निरर्थक ही माना जायगा । 

समाधान ४--भगवानके गुण स्मरणमे बाह्य सामग्रीसे सहायता मिलती है, इसलिये पूजक भगवान- 
को अष्टद्रव्य अपंण करता है । 


आलोचना--गुणस्मरणका अवलरूम्बन मूर्ति तो है ही तथा स्तोत्रपाठ वर्गरहसे गुण-स्मरण किया 
जाता ही है, बाह्य सामग्रीकी उपादेयता इसमें कुछ भी नही है। बल्कि जब पूजक भगवानके लिये अष्टद्रव्य 
अपंण करता है तो द्रव्यपूजा यह उनकी वोतरागताको नष्ठ कर उनको सरागी सिद्ध करनेकी ही कोशिश है । 


समाधान ५--पूजक भवक्‍्तिके आवेशमे यह सब किया करता है, इसका ध्यान इसकी हेयोपादेयता तक 
पहुँचता ही नही और न भक्तिमे यह आवद्यक ही है, इसलिये द्रव्यपूजाके विषयमे किसी तरह॒के आक्षेपोका 
उठाना ही व्यर्थ है । 

आलोचना---भक्तिमे विवेक जाग्रत रहता है, विवेकशुन्य भक्ति हो ही नही सकती । जहाँ विवेक 
नही है उसको भक्ति न कहकर मोह ही कहा जायगा, इसलिये यह समाधान भी उचित नही माना जा 
सकता है । 

इसके पहले कि इस आक्षेपका समाघान किया जाय, दूसरे आशक्षेपोपर भी दृष्टि डाल लेता आव- 
श्यक हें--- 

आक्षेप २--अ्रतिमामे जब भगवानकी स्थापना की जा चुकी है और वह पूजकके सामने है तो फिर 
अवत्तरण, स्थापन और सन्निधिकरणकी क्या आवश्यकता रह जाती हैँ ? 


समाधान--जिनकी प्रतिमा पूृजकके सामने है उनकी पूजा करते समय अवतरण, स्थापन और 
सन्निधिकरण नही करना चाहिये, लेकिन जिनकी पूजा उनकी प्रतिमाके अभावमे भी यदि पूजक करना चाहता 
हैं तो उनकी अतदाकारस्थापना पुष्पोमें कर लेना आवश्यक है, इसलिये अवतरण स्थापना और सन्निधि- 
करणकी क्रिया करनेका विधान बतलाया गया है। 


आलोचना--एक तो यह कि किन्ही भी भंगवानकी पूजा करते समय--चाहे उनकी प्रतिमा सामने 
हो, या न हो--समान रूपसे अवतरण आदि तीनो क्रियायें की जाती है, इसलिये बिना प्रबल आधारके यह 
मानना अनुचित है कि जिनकी प्रतिमा न हो, उनकी पूजा करते समय ही पुष्पोमे अतदाकारस्थापनाके लिए 
अवतरण' आदि क्रियाये करनी चाहिये । 


दूसरे यह कि जब पुजक भावोकी स्थिरताके लिए केवल भगवानकी पुष्पोमें अतदाकारस्थापना करता 
है, तो इतना अभिप्राय स्थापन और सन्निधिकरणमेंसे किसी एक क्रियासे ही सिद्ध हो सकता हैं। इन 
दोनोमैसे कोई एक तथा अवतरणकी क्रिया निरथ्थंक ही मानी जायगी । इस समाधानको माननेसे स्थापन और 
सन्निधिकरण दोनोका एक स्थानमे' प्रयोग लोक-व्यवहारकी दृष्टिसि भी अनुचित माछूम पडता है । लोकव्यव- 
हारमें जहाँ समानताका व्यवहार है वहाँ तो पहले “आइये बैठिये”” कहकर, “यहाँ पासमे बैठिये” ऐसा कहा 
जा सकता है परन्तु अपनेसे बडोके प्रति ऐसा व्यवहार कभी नही किया जायगा । 

बहुतसे लोग “मम सन्निहितो भव” इस वाव्यका अर्थ करते हूँ “हें भगवान मेरे हृदयमे विराजो”” । 
लेकिन यह अर्थ भी ठीक माकूम नही पडता है, कारण कि एक तो इधर हम पुष्पोमे भगवानका आरोप कर 
रहे हैं और उधर उनको हुदयमे स्थान दे रहे है ये दोनो बातें विरोधी हँ। दूसरे पुजक हृदयमे स्थापित 


४ संरस्वती-वरवपुत्र प॑० बंधीधर व्याकरणाचार्य अभिनन्दन-ग्रन्य 


भगवानको लक्ष्य करके द्रव्य नही चढाता, उसका लक्ष्य तो उस समय प्रतिमाकी ओर ही रहता हैं । इस- 
लिये दूसरे आक्षेपका भी समाधान ठोक-ठीक नही होता है । 

आक्षेप ३--भगवान क्या हमारे बुलानेसे आते हैं और हमारे विसर्जन करनेपर चले जाते हैं ? यदि 
हाँ, तो जन सिद्धान्तसे इसमें जो विरोध आता है उसका क्या परिहार होगा ? यदि नही, तो फिर अवतरण व 
विसर्जन करनेका क्‍या अभिप्राय है ? 


आक्षेप ४--आजकल जो प्रतिमायें पायी जाती है उनको यदि हम अरहन्त व सिद्ध अवस्थाकी मानते 
हैं तो इन अवस्थाओमे अभिषेक करना क्‍या अनुचित नही माना जायगा ? यह आतक्षेप अभी थोड़े दिन पहले 
किसी महाशयतने जैनमित्रमे भी प्रकट किया है ! 

ये चारो आक्षेप बडे महत्त्वके है, इसलिये यदि इनका समाघान ठीक तरहसे नही हो सकता है, तो 
निश्चित समझना चाहिये कि हमारी द्रव्यपूजा तर्क एवं अनुभवसे गम्य न होनेके कारण उपादेय नही हो सकती 
है। परन्तु उद्देश्यक्री सफलताके लिये रत्नत्रयवाद, पदार्थाकी व्यवस्थाके लिए निक्षेपवाद तथा उनके ठीक-ठीक 
ज्ञानके लिए प्रमाणवाद और नयवाद तथा अनेकान्तवाद, सप्तभगीवाद आदिका तर्क और अनुभवपूर्ण व्यस्थापक 
जैनधर्म इस विषयमें अधूरा ही रहेगा, यह एक आइ्चयंकी वात होगी । इसलिये मेरे विचारसे जैन सिद्धान्ता- 
नुसार द्रव्ययुजाका रहस्य होना चाहिये, वह नीचे लिखा जाता हैं । 

द्रव्यपूजा निम्नलिखित सात अग्रोमे समाप्त होती हें--१ अवतरण, २ स्थापन, हे सन्निधिकरण, 
४ अभिपेक, ५ अष्टक, ५६ जयमाझा और ७ विसर्जन | शान्तिपाठ व स्तुतिपाठ जयमालाके बाद उसीका एक 
अग समझना चाहिये । यद्यपि अभिषेककी क्रिया हमारे यहाँ अवतरणके पहलेकी जाती है । परन्तु यह विघान 
शास्त्रोक्त नही । शास्त्रोमे सन्निधिकरणके बाद ही चौथे नबर पर अभिषेककी क्रियाका विधान मिलता है । 
द्रव्यपुजाके ये सातो अंग हमको तीर्थकरके गर्ंसे लेकर मुक्त पर्यन्त माहात्म्यके दिग्दशन कराने, धार्मिक 
व्यवस्था कायम रखने व अपना कल्याणमार्ग निश्चित करनेके लिये हैं--ऐसा समझना चाहिये। 


यह निश्चित बात है कि ससारमें जिसका व्यक्तित्व मान्य होता हैं वही व्यक्ति लोकोपकार करनेमे 
समय॑ होता है, उसीका प्रभाव छोगोके हृदयको परिवर्तित कर सकता है, अतएवं तीर्थंकरके गर्भमे आनेके पहले- 
से उनके विषयमे असाधारण घटनाओका उल्लेख शास्त्रोमे पाया जाता है । १५ मास असख्य रत्नोकी वृष्टि, 
जन्म समय पर १००८ बडे-बडे कलशो द्वारा अभिषेक आदि क्रियायें उनके आइचयंकारी प्रभावकी द्योतक नही 
तो और क्या हे ? वर्तमानमें हमलोग भी उनके व्यक्तित्वको समझनेके लिये तथा आचार्यों द्वारा शास्त्रोमें 
गथे हुए उनके उपदिष्ट कल्याणमार्गपर विश्वास करने व उसपर चलनेके लिए और “पपरपरामें भी छोग 
कल्याणमार्यससे विमुख न हो जावे” इसलिए भी साक्षात्‌ तोर्थकरके अभावमे उनकी मूर्ति द्वारा उनके जीवनकी 
असाधारण घटनाओ व वास्तविकताओका चित्रण क रनेका प्रयत्न करे, यही द्रव्यपुजाके विधानका अभिप्राय 
है । हमारा यह प्रयत्न नित्य और नैमित्तिक दो तरहसे हुआ करता है । नैमित्तक प्रयत्नमें तीर्थंक्रके पंच- 
कल्याणकोका बडे समारोहके साथ विस्तारपूर्वक चित्रण किया जाता है तथा प्रतिदिनका हमारा यह प्रयत्न 
सक्षेपसे आवश्यक क्रियाओमे ही समाप्त हो जाता है । 

१--हमारी द्रव्यपुजा नित्य प्रयत्नमे शामिल है । इसमे सबसे पहले अवतरणकी क्रिया की जाती है । इस 
समय पूजक यह समझकर कि तीथंकरपर्यायको धारण करनेके सन्मुख विशिष्ट पुण्याधिकारी देव स्वगंसे अव- 
रोहण करनेवाला है, प्रतिमामे तीर्थकरके प्रागूरूपका दर्शन करता हुआ अपरिमित हपंसे “अच्च अवतर-अवतर' 


कहता हुआ पुष्प वर्षा करके अवतरण महोत्सव मनावे । , 


६ [| संस्क्ृति और समाज॑ ५ 


२--दूसरी क्रिया स्थापनक्री है। इस समय पूजक यह समझकर कि तीथंकर माताके गर्भमें आ रहे है । 
प्रतिमामें गर्भप्रवेशोन्मुख तीथंकरके रूपको देखता हुआ बडे आनन्‍्दके साथ अन्न तिष्ठ-तिष्ठ” कहता हुआ 
पृष्पवर्षा करके गर्भेस्थिति-महोत्सव मनावे । 

३--तीसरी क्रिया सन्तिधिकरणकी हे ! जिस प्रकार तीर्थकरका जन्म हो जानेपर अभिपेकके लिए 
सुमेरु पर्वतपर ले जानेके उद्देश्यसे इन्द्र उनको अपनी गोदमे लेता है उसी प्रकार इस क्रियाके करते समय 
पुजक यह समझकर कि तीर्थकरका जन्म हो गया है” प्रतिमामे जन्मके समयके तीर्थकरकी कल्पना करता 
हुआ उनके जन्म-अभिषेककी क्रिया सम्पन्न करनेके लिये “मम सन्निहितों भव-भव” कहकर पुष्पवर्षा 
करते हुए प्रतिमाकों यथास्थानसे उठाकर अपनी गोदीमे लेता हुआ बडे उत्साहके साथ सन्निधिकरण- 
महोत्सव मनावे । 


इसके अनन्तर वह कल्पित सुमेरु पवंतकी कल्पित पाडुक शिलापर इस प्रतिमाकों स्थापन करे | 


४--चौथी क्रिया अभिषेककी हैँ। इस समय पुजक घटा, वादित्र आदिके शब्दोके बीच मंगलूपाठका 
उच्चारण करता हुआ बडे समारोहके साथ प्रतिमाका अभिषेक करके तोर्यकरके जन्माभिषेककी क्रिया 
सम्पन्न करें । 

यह चारो क्रियाये तीर्थकरके असाधारण महत्त्वको प्रकट करनेवाली हैं। इनके द्वारा पूजकके हृदयमे 
तीथंकरके असाधारण व्यक्तित्वकी गहरी छाप लूगती है| इसलिये इनका समावेश द्रव्यपुजामे किया गया है ) 
इसके बाद तीर्थंकरके गाहेस्‍्थ्य जीवनमें भी कुछ उपयोगी घटनायें घटती है | परन्तु असाधारण व नियमित न 
होनेके कारण उनका समावेश द्रव्यपृजामे नही किया गया है । 

५--यह क्रिया अष्टद्रव्पयके अपंण करनेकी हूँ । पूजकका कर्त्तव्य हैँ कि वह इस समय प्रतिमामें तीर्थकर- 
की निग्र॑ंथ-मुनि-अवस्थाकी कल्पना करके आहारदानकी प्रक्रिया सम्पन्त करनेके लिए सामग्री चढावें। 
तीयथ॑ड्धूरकी नि्रंथ-मुनि-अंवस्थामें इसी तरहकी पूजा उपादेय कही जा सकती है । इसलिए बाहद्यप्तामग्री 
चढानेका उपदेश शास्त्रोमे पाया जाता है| इस क्रियाके द्वारा पूजकके हृदयमें पात्रोके लिए देनेकी भावना पैदा 
हो । इस उद्देश्यसे ही इस क्रियाका विधान किया गया हू । 

किसी समय हम लोगोमे यह रिवाज चालू था कि जो भोजन अपने घर पर अपने निम्मिश्तसे तैयार 
किया जाता था उसीका एक भाग भगवानकी पूजाके काममे छाया जाता था, जिसका उद्देश्य यह था कि हम 
छोगोका आहार-पान शुद्ध रहे, परन्तु जबसे हम लोगोमे आहारपानकी शुद्धताके विपयमे शिथिलाचारी हुई, तभी 
से वह प्रथा बन्द कर दी गई हैं । और मेरा जहाँ तक खयाल है कि कही-कही अब भी यह प्रथा जारी है। 


६--छठी क्रिया जयमालाकी है । जयमालाका अर्थ गुणातुवाद होता है । गुणानुवाद तभी किया जा 
सकता हूँ जबकि विकास हो जावे । केवलज्ञानके हो जानेपर तीर्थंकरके गुणोका परिपूर्ण विकास हो जाता है । 
इसलिए जयमाला पढते समय पूजक प्रतिमामे केवलज्ञानी-सयोगी-अहन्‍्त तीर्थकरकी कल्पना करके उनके 
गुणोका अन॒वाद करें । यही उस समयकी "जा हूँ। तीर्थकरके सर्वज्ञपने, वीतरागपने और हितोपदेशपनेका 
भाव पूजककों होवे, यह उद्देश्य इस क्रियाके विधानका समझना चाहिए । यही कारण है कि जयमालछाके बाद 
शान्तिपाठके द्वारा जगतके कल्याणकी प्रार्थना करते हुए पूजकको तदनन्तर प्रार्थना पाठके द्वारा आत्मकल्याणकी 
भावना भगवानको प्रतिमाके सामने प्रऊट करनेका विधान पूजाविधिमे पाया जाता है । जयमालछा पढनेके बाद 
अर्थ चढानेकी जो प्रवृत्ति अपने यहाँ पायी जाती है वह ठीक नही, क्योकि अरन्त अवस्थामे तीथंकर कृतक्ृत्य 
सर्वाभिकाषाओसे रहित होनेके कारण हमारे द्वारा अपित किसी भी वस्तुको ग्रहण नही करते है । अतएवं केवल 


६ सरस्वतो-वरवपुत्र पं० बंशोधर व्याकरणाचार्य अभिननन्‍्वन-प्रन्‍्य॑ 


गुणानुवाद करके ही पृजकको यह क्रिया समाप्त करना चाहिए । इसके बाद वह जगतके कल्याणकी भावनासे 
दान्तिपाठ व इसके बाद आत्मकल्याणकी भावनासे स्तुत्तिपाठ पढ़े। ये दोनो बातें तीर्थंकरकी अरहंत 
अवस्थामे हो सम्भव हो सकती है, कारण कि तीर्थंकरका हितोपदेशीपना इसी अवस्थामे पाया जाता हूँ । 


७--सातवी क्रिया विसजंनकी हैँ । इस समय पूजक यह समझ कर कि भगवानकी मुक्ति हो रही है, 
अपरिमित हथंसे पुष्पवर्पा करता हुआ विसर्जनकी क्रियाकों समाप्त करें । जयमाला पढतें हुए भी यदि पुष्प- 
वर्षा की जाय तो अनुचित नही, वयोकि उससे हर्पातिरेकका बोध होता है, परन्तु अर्घ चढाना तो पूर्वोक्त 
रीतिसे अनुचित हो हूं । 


यह हमारी द्रव्यपूजाकी विधिका अभिप्राय है । और पूजकको प्रतिदिन इसी अभिप्रायसे द्रव्यपूजामे 
भाग लेना चाहिये । ऐसी प्रक्रिया तर्क भौर अनुभव विरुद्ध नही कही जा सकती है । तथा जो चार बाक्षेप 
पहले बतला आये हैं उनका समाधान भी इसके जरिये हो जाता है कारण कि प्रतिमा तीथंकरकी किसी अवस्था 
विद्येषकी नही है वह तो सामान्यतौरपर तीर्थकरकी प्रतिमा है, उसका अवलम्बन लेकर हमलोग अपने लिए 
उपयोगी तो्थंकरकी स्वर्गावतरणसे लेकर मुक्तिपयेन्तकी जीवनीका चित्रण किया करते है । यदि हम अव- 
तरण करते हूँ तो तोर्थकरके स्वगंसे चय कर गर्भमे आते समय, यदि अभिषेक करते हैं तो तीर्थद्धूरके जन्मके 
समय, यदि सामग्री चढाते है तो तीथ॑ड्धूरकी साधु अवस्थामें, जिस तरह अवतरण द्वारा मुक्त तीर्थंद्धू रको हम 
बुलाते नही, उसी प्रकार विसर्जनके द्वारा भेजते भी नहीं, केवल विसर्जनके हारा मोक्ष कल्याणकका उत्सव 
मनाया करते है । इस तरह पूुर्वोक्त आक्षेपोंक होनेकी सम्भावना भी हमारी द्रव्यपूजाको प्रक्रियामें नहीं रह 
जाती है । 

ऐसा मान लेनेपर हमारा कत्तंन्य हो जाता है कि सिद्धोंकी पूजा उनकी प्रतिमाका अवलम्बन लेकर 
केवल उनके स्वरूपका अनुवाद व चिन्तवनमात्रसे करे, तीर्थंद्धूरके समान अवतरणसे लेकर विसर्जन परय॑न्त- 
की क्रियाओका समारोह न करें क्योकि यह यह प्रक्रिया तो सिर्फ तीथ्थ॑द्धूरकी पूजामें ही सम्भव है । हमारे 
शास्त्र एक दूसरे प्रकारसे भी उस अभिप्रायकी पुष्टि क रते हं--- 

प्रतिमा जितनी बनाई जाती है वे सब तीर्थंकरोकी बनायी जाती है और प्रतिष्ठा करते समय तीर्थकर- 
के ही पाँच ऋल्याणकोका समारोह किया जाता हैं, क्योकि तीथकर ही मोक्षमार्गके प्रवतंक है और उन्हीके 
जीवनमें वह असाधारणता (जिसका कि समारोह हम किया करते है) पायो जाती है। सामान्यकेवलियोकी 
इस तरहसे प्रतिमायें प्रतिष्ठित नही की जाती, क्योकि वे मोक्षमार्गके प्रवर्तक नही माने जाते और न उनका 
जीवन हो इतना असाधारण रहता है । केवल उन्होने शुद्ध आत्मस्वरूपकी प्राप्ति कर ली है। उनकी त्याग- 
वृत्तिका ध्येय भी उनके जीवनमे आत्मकल्याण रहा है, इसके लिये उनकी पूजा केवछ सिद्ध-अवस्थाको रुष्ष् 
करके की जाती है। यही कारण है कि सिद्ध-प्रतिमाओकी प्रतिष्ठा पचकल्याणकरूपसे न करके केवल मोक्ष- 
कल्याणक रूपसे की जाती है। अरहन्त और सिद्धको छोडकर अन्य किसीकी प्रतिमाओकी प्रतिष्ठा 
करनेका रिवाज हमारे यहाँ नही है। इसका कारण यह € कि आचार्य, उपाध्याय और मुनि ये तीनो 
सामान्य तौरसे मुनि ही है। मुनियोका अस्तित्व शास्त्रोमे पचमकालके अन्त तक बतलाया है, इसलिये 
हमारे'कल्याणमार्गका उपदेश, जो साक्षातुरूपसे विद्यमान है, उसकी मूर्तिकी आवश्यकता ही क्या रह जाती 
है ? क्योकि मूर्ति-प्रतिष्ठाका उद्देश्य तो अपने कल्याणमार्गंकी प्राप्ति ही है । पूजा करते समय पुजकका कर्तव्य 
यह अवश्य है कि वह जिन तोर्थड्धूरकी प्रतिमा अपने समक्ष हो उनकी द्रव्यपुजा ऊपर कहे अभिप्रायकों लेकर 
करे, जिनकी प्रतिमा न हो, उनकी पूजा यदि वह करना चाहता है तो उनको कल्पना दुसरे तीर्थंकरकी 


है 
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प्रतिमामे करके उनकी द्रव्यपूजा करे, क्योंकि जब हमारी पूजा हो कल्पनामय हैं तो दूसरे तीथ॑डू,रकी 
प्रतिमामे दूसरे तीर्थ॑क्धूरकी कल्पना अपने भावोंकी विशुद्धिके लिये अनुचित नहीं कही जा सकती । 


तथा जिस प्रकार सिद्धोकी पूजा उनके स्वरूपका अनुवाद व चितनसात्र ही ०व्ति-अनुभवगम्य कही 
जा सकती है उसी प्रकार शास्त्रकी पूजा केवल उसकी बाँचना, पृच्छना, अनुप्रेक्षा, आम्ताय और धर्मोपदेश 
रूप स्वाध्याय करता ही है । तीर्थक्षेत्रीकी पूजा उनका अवलबन लेकर भग़वानके गुणोकी भावना मानना, 
रत्नत्रयकी पूजा उनकी प्राप्तिका प्रयत्न करना, धर्म व ब्रतोकी पूजा उनका यथाशविंत पालन करना समझना 
चाहिये । तोर्थकरोके समान उनकी अवतरणसे लेकर विसर्जन पय॑न्त सात प्रकारसे द्रव्यपूजा करना तो केवरू 
हमारी तर्क और अनुभवकी शुन्यताका द्योतक है । मुझे विश्वास है कि समाज इस तरहसे पृजाके रहस्यको 
समझ कर इसमे सुधार करनेका प्रयत्न करेगा । 





६ सरस्वतो-वरबपुत्र पं० बशीधर व्याकरणाचार्य अभिनन्‍्वन-प्रन्ये 


गुणानुवाद करके ही पूजककों यह क्रिया समाप्त करना चाहिए । इसके बाद वह जगतके कल्याणकी भावनासे 
शान्तिपाठ व इसके बाद आत्मकल्याणकी भावनासे स्तुतिपाठ पढे। ये दोनो बाते तीर्थकरकी अरहत 
अवस्थामे ही सम्भव हो सकती हैं, कारण कि तीथंकरका हितोपदेशीपना इसी अवस्थामे पाया जाता हे! 


७--सातवी क्रिया विसजंनकी हैँ । इस समय पूजक यह समझ कर कि भगवानकी मुवित हो रही हैं, 
अपरिमित हफंसे पुष्पवर्षा करता हुआ विसजंनकी क्रियाकों समाप्त करे । जयमाला पढते हुए भी यदि पृष्प- 
वर्षा की जाय तो अनुचित नही, क्योकि उससे हर्षातिरेकका बोध होता हैं, परन्तु अर्घध चढाना तो पर्वोक्त 
रीतिसे अनुचित हो हूं । 
यह हमारी द्रव्यपूजाकी विधिका अभिप्राय है । और पूजकको प्रतिदिन इसी अभिप्रायसे द्रव्यपूजामे 
भाग लेना चाहिये | ऐसी प्रक्रिया तक॑ और अनुभव विरुद्ध नही कही जा सकती हैँ । तथा जो चार आक्षेप 
पहले बतला आगे हैं उनका समाधान भी इसके जरिये हो जाता है कारण कि प्रतिमा तीथंकरकी किसी अवस्था 
विशेषकी नही है वह तो सामान्यतौरपर तीथंकरकी प्रतिमा है, उसका अवल्म्बन लेक्वर हमलछोग अपने लिए 
उपयोगी तीर्थकरकी स्वर्गावतरणसे लेकर मुक्तिपय॑न्तकी जीवनीका चित्रण किया करते है । यदि हम अवब- 
तरण करते हैं तो तीर्थकरके स्वगंसे चय कर गर्भमे आते समय, यदि अभिषेक करते है तो तोर्थद्धुरके जन्मके 
समय, यदि सामग्री चढाते है तो तीर्थ॑द्धू रकी साधु अवस्थामें, जिस तरह अवतरण द्वारा मुक्त तीर्थड्धूरको हम 
बुलाते नही, उसी प्रकार विसज॑नके द्वारा भेजते भी नहीं, केवल विसजंनके हारा मोक्ष कल्याणकका उत्सव 
मनाया करते है । इस तरह पुर्वोक्त आक्षेपोंके होनेकी सम्भावना भी हमारी द्रव्यपूजाको प्रक्रियामें नही रह 
जातो है । 
ऐसा मान लेनेपर हमारा कत्त॑व्य हो जाता है कि सिद्धोकी पूजा उनकी प्रतिमाका अवलम्बन लेकर 
केवल उनके स्वरूपका अनुवाद व चिन्तवनमात्रसे करें, तीर्थड्ूरके समान अवतरणसे लेकर विसर्जन पर्य॑न्त- 
की क्रियाओका समारोह न करें क्योकि यह यह प्रक्रिया तो सिर्फ तीर्थद्धूरकों पूजामें ही सम्भव है । हमारे 
शास्त्र एक दुसरे प्रकारसे भी उस अभिप्रायकी पुष्टि क रते है-- 
प्रतिमा जितनी बनाई जाती है वे सब तीर्थंकरोकी बनायी जाती हैं और प्रतिष्ठा करते समय तीर्थकर- 
के ही पाँच कल्याणकोका समारोह किया जाता है, क्योकि तीथकर ही मोक्षमार्गके प्रव्तंक है और उन्हीके 
जीवनमे वह असाधारणता (जिसका कि समारोह हम किया करते है) पायी जाती है। सामान्यकेवलियोकी 
इस तरहसे प्रतिमायें प्रतिष्ठित नही की जाती, क्योकि वे मोक्षमार्गके प्रवर्तक नही माने जाते और न उनका 
जीवन हो इतना असाधारण रहता है । केवल उन्होने शुद्ध आत्मस्वरूपकी प्राप्ति कर छी हैं। उनकी त्याग- 
वृत्तिका ध्येय भी उनके जीवनमे आत्मकल्याण रहा है, इसके लिये उनकी पूजा केवल सिद्ध-अवस्थाकों छ्षय 
करके की जाती है। यही कारण है कि सिद्ध-प्रतिमाओकी प्रतिष्ठा पचकल्याणकरूपसे न करके केवल मोक्ष 
कल्याणक रूपसे की जाती हैं। अरहन्त और सिद्धको छोडकर अन्य किसीकी प्रतिमाओकी प्रतिष्ठा 
करनेका रिवाज हमारे यहाँ नही है। इसका कारण यह ए कि आचाय॑, उपाध्याय और मुन्ति ये तीनों 
सामान्य तौरसे मुनि ही है। मुनियोका अस्तित्व श्ञास्त्रोमे पचमकाछके अन्त तक बतलाया है, इसलिये 
हमारे'कल्याणमार्गका उपदेश, जो साक्षात्‌रूपसे विद्यमान है, उसकी मूर्तिकी आवश्यकता ही क्‍या रह जाती 
है ? क्योकि मूर्ति-प्रतिष्ठाका उद्देश्य तो अपने कल्याणमार्गंकी प्राप्ति ही है। पूजा करते समय पुजकका कत्तेंव्य 
यह अवद्य है कि वह जिन तोथंडूरकी प्रतिमा अपने समक्ष हो उनको द्रव्यपूजा ऊपर कहे अभिप्रायको लेकर 
करे, जिनकी प्रतिमा न हो, उनकी पूजा यदि वह करना चाहता है तो उनको कल्पना दूसरे तीर्थंकरकी 


है 
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प्रतिमामे करके उनकी द्रव्यपुजा करे, क्योकि जब हमारी पूजा हो कल्पनामय है तो दूसरे तीथ॑डूरकी 
प्रतिमामें दूसरे तीर्थड्धूरकी कल्पना अपने भावोकी विश्वुद्धिकि लिये अनुचित नहीं कही जा सकती । 

तथा जिस प्रकार सिद्धोकी पूजा उनके स्वरूपका अनुवाद व चितनमात्र ही णक्ति-अनुभवगम्य कही 
जा सकती है उसी प्रकार शास्त्रकी पूजा केवल उसकी बाँचना, पृच्छना, अनुप्रेक्षा, आस्ताय और घर्मोपदेश 
रूप स्वाष्याय करना ही है । तीथथक्षेत्रीकी पुजःा उनका अवलूबन लेकर भगवानके गुणोकी भावना मानना, 
रत्नत्रयकी पूजा उनकी प्राप्तिका प्रयत्न करना, धर्म व ब्रतोकी पूजा उनका यथाशक्ति पालन करना समझना 
चाहिये । तीर्थकरोके समान उनकी अवत्तरणसे लेकर विसजंन पयंनन्‍्त सात प्रकारसे द्रव्यपुजा करना तो केवल 
हमारी तक॑ और अनुभवकी शुन्यताका चद्योतक है । मुझे विश्वास है कि समाज इस तरहसे पृजाके रहस्यको 
समझ कर इसमे सुधार करनेका प्रयत्त करेगा । 
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साधुत्वमें नग्नताका महत्व 
पृष्ठभूमि : 
एक लेख दिगम्बर जैन साधुओका नग्नत्व” शीपेकर्स जैन जगत (वर्घा, फरवरी १९५५का अक) 
में प्रकाशित हुआ है । लेख मूछतः गुजराती भाषपाका था और “प्रबुद्ध जीवन” ब्वे० गुजराती पत्रमें प्रकाशित 


हुआ था । लेखके लेखक प्रबुद्ध जीवन”के सम्पादक श्रीपरमानन्द कुवरजी कापडिया है तथा; जैनजगतवाला 
लेख उसी लेखका श्रीभवरलाल सिंधी द्वारा किया गया हिन्दी अनुवाद हैं । 


जन जगतके सपादक भाई जमनालाल जैनने लेखकका जो परिचय सम्पादकोय नोटमें दिया हैँ उसे 
ठीक मानते हुए भी हम इतना कहना चाहेंगे कि छेखकने दिगम्बर जैन साधुओके नग्नत्वपर विचार करनैके 
प्रसगसे साधुत्वमेसे नग्नताकी प्रतिष्ठाकों समाप्त करनेका जो प्रयत्न किया हैं उसे उचित नही कहा जा 
सकता है । 

इस विपयमें पहली बात तो यह हैं कि छेखकने अपने लेखमे मानवीय विकासक्रमका जो खाका 
खीचा है उसे बुद्धिका निष्कषं तो माना जा सकता है, परन्तु उसकी वास्तविकता तिविवाद नही कही जा 
सकती है । 

दूसरी बात यह है कि सभ्यताके विषयमें जो कुछ लेखमें लिखा गया है उसमे लेखकने केवल भौतिक- 
वादका ही सहारा लिया है, जबकि साधुत्वकी आधारशिला विशुद्ध अध्यात्मवाद है । अत भोतिकवादकी 
सभ्यताके साथ अध्यात्मवादमे समर्थित नग्नताका यदि मेल न हो, तो इसमे आइचय॑ नही करना चाहिये । 


तीसरी बात यह है कि बदलती हुईं शारीरिक परिस्थितियाँ हमे नग्नतासे विमुख तो कर सकती है, 
परन्तु सिफे इसो आधार पर हमारा साथुत्वमेंसे नग्नताके स्थानकों समाप्त करनेका प्रयत्न सही नहीं 
हो सकता है । 


साधुत्वका उद्देश्य 


प्राय सभी सस्क्रातयोमे सानववर्गंको दो भागोमे बाठा गया है--एक तो जन-साधारणका वर्ग 
गृहस्थवर्ग और दूसरा साधुवर्ग । जहाँ जनसाधारणक्रा उद्देश्य केवल सुखपूवंक जीवनयापन करनेका होता हैं 
वहाँ साधुका उद्देश्य या तो जनसाधारणको जीवन के कत्तंव्यमार्गका उपदेश देनेका होता है अथवा बहुतसे 
मनुष्य मुक्ति प्राप्त करनेके उद्देश्यसे ही साधुमार्गंका अवकबन छिया करते हैं। जैन सस्कृतिमे मुख्यत मुक्ति 
प्राप्त करनेके उद्देश्यसे ही साधुमागंके अवलबनकी बात कही गयी हैं । 

“जीवका शरीरसे सर्वथा सम्बन्ध विच्छेद हो जाना” मुक्ति कहलाती है परन्तु यह दिगम्बर जैन 
सस्क्ृतिके अभिप्रायानुसार उसी मनुष्यको प्राप्त होती है जिस मनुष्यमे अपने वर्तमान जीवनकी सुरक्षाका 
आधारभूत शरीरकी स्थिरताके लिये भोजन, वस्त्र, औषधि आदि साधनोकी अवाश्यकता शेष नही रह जाती 
है और ऐसे मनुष्यको साधुओका चरमभेद स्नातक (निष्णात्‌) या जीवन्मुक्त नामसे पुकारा जाता हैं । 
साधुत्वमे नग्नताको प्रश्नय क्यों ? 

सामान्यरूपसे जैन ससस्‍्क्ृतिकी मान्यता यह है कि प्रत्येक शरीरमें उस शरीरसे अतिरिक्त जीवका 
अस्तित्व रहता है। परन्तु वह शरीरके साथ इतना घुला-मिला है कि शरीरके रूपमें ही उसका अस्तित्व 
समझमे आता है और जीवके अन्दर जो ज्ञान करनेकी शवित मानी गयी है वह भी शरीरका अगभूत इन्द्रियो- 
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के सहयोगके बिना पगु बनी रहती है, इतना हो नही, जीव शरीरके इतना अधीन हो रहा है कि उसके 
जीवनकी स्थिरता शरीरकी स्वास्थ्यमय स्थिरता पर ही अवलबित रहती हैं। जीवकी शरीरावरूबनताका 
यह भी एक विचित्र फिर भी तथ्यपूर्ण अनुभव हैं कि जब शरीरमे शिथिलता आदि किसी किस्मके विकार 
पैदा हो जाते है तो जीवको क्लेशका अनुभव होने लगता हैँ और जब उन विकारोको नष्ट करनेके लिये 
अनुकूल भोजन आदिका सहारा ले लिया जाता है तो उनका नाश हो जानेपर जीवको सुखानुभव होने लगता 
है । तात्पय यह हैं कि यद्यपि भोजनादि पदार्थ शरीरपर ही अपना प्रभाव डालते हैं परन्तु शरीरके साथ 
अनन्यप्तयी पराधीनताके कारण सुखका अनुभोक्‍ता जीव होता है । 

दिगम्बर जैन संस्क्ृतिकी यह मान्यता है कि जीव जिस शरीरके साथ अनन्यमय हो रहा हैँ उसकी 
स्वास्थ्यमय स्थिरताके लिये जबतक भोजन, वस्त्र, औषधि आदिकी आवश्यकता बनी रहती हैं तबतक 
उस जीवका मुक्त होना असभव है और यही एक कारण हूँ कि दिगम्बर जैन सस्क्ृति द्वारा साधुल्वमें नग्नताको 
प्रश्मय दिया गया है। दूसरी बात यह हैं कि यदि हम इस बातको ठीक तरहसे समझ ले कि साधुत्वकी 
भूमिका मानव जीवनमें किस प्रकार तैयार होती हैं ? तो सम्भवतः साधुत्वमे नग्नताके प्रति हमारा आकपंण 
बढ़ जायगा । 
साधुत्वकी भूमिका 

जीव केवल शरीरके हो अघीन है, सो बात नही है, प्रत्युत वह मनके भी अन्रीन हो रहा हैं ओर 
इस मनकी अधीनताने जीवको इस तरह दबाया हैं कि न तो वह अपने हितकी बात सोच सकता है ओर 
न शारीरिक स्वास्थ्यकी बात सोचनेकी ही उसमे क्षमता रह जाती है । वह तो केवल अभिलाषाओकी पूर्तिके 
लिये अपने हित और शारीरिक स्वास्थ्यके प्रतिकूल ही आचरण किया करता है। 


यदि हम अपनी स्थितिका थोडासा भी अध्ययन करनेका प्रयत्न करें तो मालूम होगा कि यद्यपि 
भोजन आदि पदार्थोकी मनके लिये कुछ भी उपयोगिता नही है, वे केवल शरीरके लिये ही उपयोगी सिद्ध 
होते है । फिर भी मनके वशीभत होकर हम ऐसा भोजन करनेसे नही चूकते है जो हमारी शारीरिक ग्रक्ृतिके 
बिल्कुल प्रतिकूल पडता है और जब इसके परिणामस्वरूप हमे कष्ट होने लगता है. तो उसका समस्त दोष 
हम भगवान या भाग्यके ऊपर थोपनेकी चेष्टा करते हैं। इसी प्रकार वस्त्र या दूसरी उपभोगको वस्तुओके 
विषयमे हम जितनी मानसिक अनुकूछताकी बात सोचते है उतनी शारीरिक स्वास्थ्यकी अनुकूलताकी बात 
नही सोचते | यहाँ तक कि एक तरफ तो शारीरिक स्वास्थ्य बिगडता चला जाता है और दूसरी तरफ मनकी 
प्रेरणासे हम उन्ही साधनोको जुटाते चले जाते है जो साधन हमारे शारीरिक स्वास्थ्यको बिगाडनेवाले होते 
हैं। इतना ही नही, उन साधनोके जुटानेमे विविध प्रकारकी परेशानीका अनुभव करते हुए भी हम परेशान 
नही होते बल्कि उन साधनोके जुट जाने पर हम आनन्‍्दका ही अनुभव करते है । 

मनकी आधीनतामे हम केवल अपना या शरीरका ही अहित नही करते है, बल्कि इस मनको 
अधीनताके कारण हमारा इतनों पतन हो रहा है कि बिना प्रयोजन हम दूसरोका भी अहित करनेसे नही 
चुकेते हैं और इसमें भी आनन्दका रस लेते है । 

दिगम्बर जैन सस्कृतिका मुक्ति प्राप्तिके विषयमें यह उपदेश है कि मनुष्यको इसके लिए सबसे पहले 
अपनी उक्त मानसिक पराधीनताको नष्ट करना चाहिए और तब इसके बाद उसे साधुत्व ग्रहण करना 
चाहिए। यद्यपि आजकल प्राय. सभी सम्प्रदायोमें उक्त मानसिक पराघीनताके रहते हुए ही प्राय साधुत्व 
प्रहण करने की होड लगी हुई है, परन्तु नियम यह है कि जो साधुत्व मानसिक पराधीनतासे छुटकारा पानेके 
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बाद ग्रहण किया जाता है वही साथंक हो सकता है और उसीसे ही मुक्ति प्राप्त होनेको आशा की जा सकता 
हैं । तालय॑ यह हैं कि उक्त मानसिक पराधीनताको समाप्ति ही साघुत्व ग्रहण करनेके लिए मनुष्यकी भूमिका 
काम देती है । इसको (मानसिक पराधीनताकी समाप्तिको) जैन सस्क्ृतिमे सम्यर्दर्शन नामसे पुकारा गया है 
ओर क्षमा, मादंव, आजंव, सत्य, शौच और सयम ये छह धर्म उस सम्यग्दर्शनके अग माने गए है । 


मानव-जोवनमे सम्यग्द्शंनका उद्भव 


प्रत्येक जीवके जीवनकी सुरक्षा परस्परोपग्रहो जीवानाम्‌” सूत्रमें प्रतिपादित दूसरे जीवोके सहयोग 
पर निरभंर है। परन्तु मानव जोवनमे तो इसकी वास्तविकता स्पष्ट रूपमे दिखाई देती है । इसीलिए ही 
मनुष्यको सामाजिक प्राणी स्वीकार किया गया है, जिसका अर्थ यह होता है कि सामान्यतया मनुष्य कौटुस्बिक 
सहवास आदि मानव समाजके विविध सगठनोके दायरेमें रहकर ही अपना जीवन सुखपुृवंक बिता सकता है । 
इसलिए कुटुम्ब, ग्राम, प्रान्त, देश ओर विद्वके रूपमे मानव सगठनके छोटे-बडे जितने रूप हो सकते हैं उन 
सबको सगठित रखनेका प्रयत्न प्रत्येक मनुष्यको सतत करते रहना चाहिए । इसके लिये प्रत्येक मनुष्यको 
अपने जीवनमें  आत्मन प्रतिकूलानि परेषा न समाचरेत्‌”का सिद्धान्त अपनानेकी अनिवार्य आवश्यकता है, 
जिसका अर्थ यह हैं कि “जैसा व्यवहार दूसरोसे हम अपने प्रति नही चाहते हैँ वैसा व्यवहार हम दूसरोके 
साथ भी न करें और जैसा व्यवहार दूसरोंसे हम अपने प्रति चाहते हैं वेसा व्यवहार हम दूसरोके 
साथ भी करें ।” 

अभी तो प्रत्येक मनुष्यकी यह हालत हैँ कि वह प्रायः दूसरोको निरपेक्ष सहयोग देनेके लिए तो 
तैयार हो नही होता है। परन्तु अपनी प्रयोजन सिद्धिके लिए प्रत्येक मनुष्य न केवल दूसरोसे सहयोग लेनेके 
लिए सदा तैयार रहता है । बल्कि दूसरोको कष्ट पहुँचाने, उनके साथ विषमताका व्यवहार करने और उन्हें 
धोखेमे डालनेप्ते भी वह नही चुकता हैं। इतना ही नही, प्रत्येक मनुष्यका यह स्वभाव बना हुआ है कि 
अपना कोई प्रयोजन न रहते हुए भो दूसरोके प्रति उक्त प्रकारका अनुचित व्यवहार करनेमें उसे आनन्द 
आता है । | 

जैन सस्कृतिका उपदेश यह हैँ कि अपना प्रयोजन रहते न रहतें कभी किसोके साथ उक्त प्रकारका 
अनुचित व्यवहार मत करो । इतना ही नही, दूसरोको यथा-अवसर निरपेक्ष सहायता पहुँचानेको सदा तैयार 
रहो” ऐसा करनेसे एक तो मानव सग्रठन स्थायी होगा दूसरे प्रत्येक मनुष्ययो उस मानसिक पराघीनतासे 
छुटकारा मिल जायेगा, जिसके रहते हुए वह अपनेको सभ्य नागरिक तो दूर मनुष्य कहलाने तकका अधिकारी 
नही हो सकता हैं । 

अपना प्रयोजन रहते न रहते दूसरोको कष्ट नही पहुँचाना, इसे हो क्षमाघम, कभी भी दूसरोके साथ 
विषमताका व्यवहार नही करना व इसे ही मादंव धम॑, कभी भी दसरोको धोखेमे नहीं डालना, इसे ही आर्जव 
घर, और यथा-अवसर दूसरोको निरपेक्ष सहायता पहुँचाना, इसे ही सत्यधर्म समझना चाहिए । इन चारो 
धर्मोको जीवनमे उतार लेनेपर मनुष्यको मनुष्य, नागरिक या सभ्य कहना उपयुक्त हो सकता है । 

यह भी देखते है कि वहुन मनुष्य उक्त प्रकारसे सम्य होते हुए भी लोभके इतने वशीभूत रहा करते 
है कि उन्हें सम्पत्तिके सम्रहमे जितना आनन्द आता हैं उतना आनन्द उसके भोगनेमे नहीं आता । इसलिए 
अपनी झ्ारीरिक आवद्यकताओकी पूर्तिमे वे बडी कजूसीसे काम लिया करते है, जिसका परिणाम यह होता 
है कि उनका स्वास्थ्य बिगड़ जाता है । इसी तरह दूसरे बहुतसे मनुष्योकी प्रकृति इतनो छोलुप रहा करती है 
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कि वे सपत्तिका उपभोग आवश्यकतासे अधिक करते हुए भी कभी तृप्त नही होते । इसलिए ऐसे भनुष्य भी 
अपना स्वास्थ्य बिगाड कर बेंठ जाते हे । 


जैन सस्कृति बतलाती हैँ कि भोजन आदि सामग्री शारीरिक स्वास्थ्यकी रक्षाके लिए बडी उपयोगी 
हैं इसलिए इसमें कजूसीसे काम नही छेना चाहिए। लेकिन अच्छी बातोका अतिक्रमण भी बहुत बुरा होता हैं; 
अत भोजनादि सामग्रीके उपभोगमे लोलुपता भी नही दिखलाना चाहिये, क्योकि शारीरिक स्वास्थ्यरक्षाके 
लिए भोजनादि जितने जरूरी है उतना ही जरूरी उनका शारीरिक प्रक्ृतिके अनुकूल होना और निश्चित 
सीमातक भोगना भी है। इसलिए शरीरके लिए जहाँ तक इनकी आवश्यकता हो, वहाँ तक इनके उपभोगमें 
कंजूसी नही करना चाहिए और इनका उपभोग आवश्यकतासे अधिक भी नहीं करना चाहिए । 


आवश्यकता रहते हुए भोजनादि सामग्रीके उपभोगमे कजूसी नही करना, इसे ही शौचघर्म और अनर्गल 
तरीकेसे उसका उपभोग नही करना इसे ही सयमघर्म समझना चाहिए । 


इस प्रकार मानव जीवनमें उक्त क्षमा, मादंव, आर्जव ओर सत्यधर्मोके साथ शौच और संयम-धर्मोका 
भी समावेश हो जानेपर सम्पूर्ण मानसिक पराघीनतासे मनुष्यकी छुटकारा मिल जाता हैँ और तब उस मनुष्य- 
को विवेकी या सम्यग्दृष्टि नामसे पुकारा जाने लूगता हैं क्योकि तब उस मनुष्यके जीवनमे न केवल '" आत्मन 
प्रतिकूलानि परेषा न समाचरेत्‌”का सिद्धान्त समा जाता हैँ, बल्कि वह मनुष्य इस तथ्यको भी हृदयगम कर 
लेता हैं कि भोजनादिकका उपयोग क्यो करना चाहिये और किसे ढगसे करना चाहिये ”? 


सम्यर्दुष्टि मनुष्यकी साधुत्वको ओर प्रगति 


इस प्रकार मानसिक पराधीनताके समाप्त हो जानेपर मनुष्यके अन्त करणमें जो विवेक या सम्यरदर्शैन- 
का जागरण होता हैं उसकी वजहसे, वह पहले जो भोजनादिकका उपभोग मनकी प्रेरणासे किया करता था, 
अवसे आगे उत्तका उपभोग वह शरीरकी आवश्यकताओको ध्यानमें रखते हुए ही करने रंगता हैँ । 


इस तरह साधुत्वकी भामका तैयार हो जानेपर वह मनुष्य अपना भावी कत्तंव्य-मार्ग इस प्रकार निश्चित 
करता हैँ कि जिससे वह शारीरिक पराधीनतासे भी छुटकारा था सके । 


.._ वह सोचता है कि मेरा जीवन तो शरीराध्ित हैं ही, लेकिन शरीरकी स्थिरताके लिये भी मुझे 
भोजन, वस्त्र, आवास और कौटुम्बिक सहवासका सहारा लेना पडता है, इस तरह मैं भानव सगठनके विशाल 
चकक्‍्करमे फंसा हुआ हूँ ।' 


इस डोरीको समाप्त करनेका एक ही युवित सगत उपाय जैन सरुक्तिमे प्रतिपादित किया गया है कि 
शरीरको अधिक-से-अधिक आत्म निर्भर बनाया जावे । इसके लिए (जैन सस्क्ृति) हमे दो प्रकारके निर्देश देती 
हें--एक तो आत्मचितन द्वारा अपनी (आत्माकी) उस स्वावलरूम्बन शक्तिको जाग्रत करने की, जिसे अन्तराय- 
कर्मने दबोचकर हमारे जीवनको भोजनादिकके अधीन बना रखा है और दूसरा ब्रतादिकके द्वारा शरीरको 
सबल बनाते हुए भोजनादिककी आवश्यकताओको कम करनेका । इस प्रयत्नसे जैसे-जैसे शरीरके लिये भोजना- 
दिककी आवश्यकतायें कम होती जायँगी (यानें शरीर जितना-जितना आत्म-निरभर होता जायगा) वैसे-वैसे ही 
हम अपने भोजनमे सुधार और वस्त्र, आवास तथा कौटुम्बिक सहवासमें कमी करते जावेंगे जिससे हमे 
मानव सगठनके चक्‍्करसे निककछकर (याने समष्टि गत जोवनको समाप्त कर) वैयक्तिक जीवन बितानेकी क्षमता 
प्राप्त हो जायगी । 


आत्माकी स्वावल॒बन दबितिको जाग्रत करते और शरीर सम्बन्धी भोजनादिकको आवश्यकताओकों 
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कम करनेके प्रयत्नोको जैन सस्कृतिमे क्रमश अन्तरग और बाह्य दो प्रकारका तपधमं तथा भोजनादिकमे सधार 
और कमी करनेको त्यागघर्म कहा गया है । 


साधु मार्गमे प्रवेश ० 


जीवन तप और त्याग इन दोनो धर्मोकी प्रगति करते हुए विवेक या सम्यग्दर्शन सम्पन्न मनुष्य जब 
जन साधारणके वर्गसे बाहर रहकर जीवन बितानेमे पूर्ण सक्षमता प्राप्त कर लेता है और शारीरिक स्वास्थ्य- 
की रक्षाके लिये उसकी वस्त्र ग्रहणकी आवश्यकता समाप्त हो जाती है तब वह नग्न दिगम्बर होकर दिगम्बर 
जन सस्कृतिके अनुसार साधुमागंमे प्रवेश करता है। नग्न दिगम्बर बनकर जीवन बितानेको दिगम्बर जैन 
सस्क्ृतिमें आकिचन्य घ॒र्मं कहा गया है। आकिचन्य शब्दका अथ॑ है, पासमे कुछ नही रह जाना, अर्थातु अब 
तक मनुष्यने जो शरीर रक्षाके लिये वस्त्र, आवास, कुटुम्ब और जन साधारणसे सम्बन्ध जोड रखा था, वह 
सब उसने समाप्त कर दिया है केवल शरीरकी स्थिरताके लिये भोजनसे ही उसका सम्बन्ध रह गया है और 
भोजन ग्रहण करतेकी प्रक्रियामें भी उसने इस किस्मसे सुधार कर लिया है कि उसे पराश्रयताका लेशमात्र भी 
अनुभव नही होता है । इतनेपर भी कदाचित्‌ पराश्रयताका अनुभव होनेकी सम्भावना हो जाय तो पराश्रयता 
स्वीकार करनेकी अपेक्षा सन्‍्यस्त होकर (समाधिमरण घारण करके) जीवन समाप्त करनेके छिये सदा तैयार 
रहता हैं । भोजनसे उसका सम्बन्ध भी तब तक रहता हैं जब तक कि शरीर रक्षाके लिये उसकी आवश्यकता 
बनी रहती है, इसलिये जब शरीर पुणंझ्पसे आत्म निर्भर हो जाता हैं तन उसका भोजनसे भी सम्बन्ध विच्छेद 
हो जाता है और फिर शरीरकी यह आत्मनिरभेरता तब तक बनी रहती है जब तक कि जोवका उस हरोरसे 
सम्बन्धविच्छेद नही हो जाता है । शरीरका पूर्ण रूपसे आत्म निर्भर हो जानेसे मनुष्यका भोजनसे भी सम्बन्ध 
विच्छेद हो जानेको आककिचन्य घमंकी पूर्णता कहते है और इस तरह आकिचन्यघरंकी पूर्णता हो जानेपर उसे 
साधु वर्गंका चरमभेद स्नातक नामसे पुकारने लगते है । जैन सस्क्ृतिमे यही जीवन्मुक्त परमात्मा कहलाता 
हैं । यह जीवन्मुक्त परमात्मा आयुकी समाप्ति हो जानेपर शरीरसे सर्वंथा सम्बन्ध विच्छेद हो जानेके कारण 
जो अपने आपमे स्थिर हो जाता है यही ब्रह्माचयं ध्मं है और यही मुक्ति है । इस ब्रह्मचयं धर्म अथवा मुक्ति- 
की प्राप्तिमे ही मनुष्यका साधुमागंके अवलम्बनका प्रयास सफल हो जाता है । 

यहाँपर हम यह भी स्पष्ट कर देना चाहते है कि दि० जैन सस्क्ृतिमे साधुओको जन-साधारणके 
वरंसे अलग परस्पर समूह बनाकर अथवा एकाकी वास करनेका निर्देश किया गया है । अत जब उन्हें भोजन- 
ग्रहण करनेकी आवश्यकता महसूस हो, तभी और सिर्फ भोजनके लिये ही जनसाधारणके सम्पकंमे आना 
चाहिये । वैसे जनसाधारण चाहे, तो उनके पास पहुँच कर उनसे उपदेश ग्रहण कर सकते हे । 


अन्तिम निष्कर्ष 

इस लेखमें साधुत्वके विषयमे लिखा गया है वह यद्यपि दि० जैन सस्क्ृतिके दुष्टिकोणके आधारपर 
ही लिखा गया है परन्तु यह समझना भूछ होगी कि साधुत्त्वके विषयमें इससे भिन्‍न दृष्टिकोण भी अपनाया 
जा सकता हैं कारण कि साधघुत्त्व ग्रहण करते समय मनुष्यके सामने निविवाद रूपसे आत्माकी स्वावलूम्बन 
दक्तिको उत्तरोत्तर बढाना और शरीरमें अधिकसे-अधिक भत्मनिर्भरता छाना ही एक मात्र लक्ष्य रहना 
उचित हैं । अत किसी भी सम्प्रदायका साधु क्यो न हो, उसे अपने जीवनमे दिगम्बर जैनसस्कृति द्वारा समर्थित 
दृष्टिकोण ही अपनाना होगा अन्यथा साधुर्त्व ग्रहण करनेका उसका उद्देश्य सिद्ध नही होगा । 

वर्तमानमे सभी सम्प्रदायोके साधु-जिनमे दि० जन पम्प्रदायके साधु भी सम्मिलित हूं, साधुत्त्वके स्वरूप, 
उद्देश्य और उत्पत्तिक्रकी नासमझीके कारण विल्कुल पथभृष्ट हो रहें है । इसलिए केवक सम्प्रदाय विद्येपके 
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साधुओंकी आलोचना करना यद्यपि अनुचित ही माना जायगा फिर भी जिस सम्प्रदायके साधुओकी आलोचना 
की जाती हैं उस सम्प्रदायके लोगोको इससे रुष्ट भी नहीं होना चाहिये कारण कि आखिर वे साधु किसी-न- 
किसी रूपमे पथभृष्ट तो रहते ही हैं अत रुष्ट होनेकी अपेक्षा दोषोको निकालनेका ही उन्हे प्रयत्न करना 
चाहिए । अच्छा होता, यदि भाई परमारन्द कुंवरजी कापडिया साघुत्वमेसे नग्नताको प्रतिष्ठाको समाप्त 
करनेका प्रयत्न न करके केवल दि० जैन साधुओके अवगुणोकी इस तरह आलोचना करते, जिससे उनका मार्मे- 
दर्शन होता । 


प्रइन--जिस प्रकार पीछी, कमण्डलु और पुस्तक पासमे रखनेपर भी दि० जेन साधु अकिचन 
( निम्नेन्‍्ध ) बना रहता है उसी प्रकार वस्त्र रखनेपर भी उसके अकिचन बने रहनेमे आपत्ति क्यो होना 


चाहिये ? 


उत्तर--दि० जैन साधु कमण्डलु तो जीवनका अनिवार्य कार्य मलशुद्धिके लिए रखता है, पीछी 
स्थान शोधनके काममे आती है और पुस्तक ज्ञानवृद्धिका कारण हैं अत अकिचन साधुको इनके पासमे 
रखनेकी छूट दि० जैन सस्क्ृतिमे दी गयी है परन्तु इन वस्तुओको पासमे रखते हुए वह इनके सम्बन्धमे 
परिग्रही ही है, अपरिग्रही नही । इसी प्रकार जो साधु शरीर रक्षाके लिए अथवा सभ्य कहलानेके लिए वस्त्र 
धारण करता हैँ तो उसे कम-से-कम उस वस्त्रका परिग्रहो मानना अनिवारय॑ होगा । 


तात्पयं यह है कि जो साधु वस्त्र रखते हुए भी अपनेको साधुमार्गी मानते है या लोक उन्हें साधुमार्गी 
कहता हैं तो यह विपय दि० जैन सस्कृतिके दृष्टिकोणके अनुसार विवादका नही है क्योकि दि० जैन 
संस्कृतिम साधुत्वके विपयमे जो नग्नतापर जोर दिया गया हैँ उसका अभिप्राय तो सिर्फ इतना ही है कि 
सवस्त्र साधुमे नग्न साधुकी अपेक्षा आत्माकी स्वावलूम्बन शक्तिके विकास ओर शरीरकी आत्मनिभंरताकी 
उतनी कमी रहना स्वाभाविक है जिम कमीके कारण उसे वस्त्र ग्रहण करना पड रहा हैँ । इस प्रकार वस्त्र 
व्यागकी असामथ्य रहते हुए वस्त्रका धारण करना निदनीय नही माना जा सकता हूँ श्रत्युत वस्त्र-त्यागकी 
असामथ्यं रहते हुए भी नग्नताका धारण करना निन्दनीय ही माना जायेगा क्योकि इस तरहके प्रयत्नसे 
साधुत्वमे उत्कर्प॑ होनेंकी अपेक्षा अपकर्प ही हो सकता है यहा कारण है कि दिगम्बर जेनसस्कृतिमें नग्नताको 
किसी एक हृदतक साधुत्वका परिणाम ही माना गया हू साघुत्वमे नग्तताको कारण नही माना गया है । 

इसका स्पष्टीकरण इस प्रकार समझना चाहिये कि साधुत्व भ्रहण करनेकी योग्यता रखनेवाले, पहले 
तीसरे, चौथे और पाँचवें गुणस्थानवर्ती मनुष्योमें जब साघुत्वका उदय होता हैं तो उस हालतमे उनके पहुले 
सातवाँ गणस्थान ही होता हैं. छठा गुणस्थान तो इसके बादमें ही हुआ करता हूँ इसका आशय यही हूँ कि 
जब मनुष्यकी मानसिक परिणतिमे साधुत्व समाविष्ट हो जाता हैं तभी बाह्यव्प्म भी साधुत्वको अपनाते हुए 
घह नग्नताकी ओर उन्मुख होता है । 

तात्पयं यह है कि सप्तम गुणस्थानका आधार साघुत्वकी अन्तमुंख प्रवृत्ति है और पप्ठ गृणस्थानका 
आधार साघुत्वकी वहिर्मुख प्रवृत्ति हैं। साधुत्वकी ओर अभिमुख होनेवाले मनुप्यकी साघुत्वकी अन्तर्मुस प्रवृत्ति 
पहले हो जाया फरतो है, इसके बाद ही जब वह मनुष्य बहि'प्रवृत्तिकी ओर झुकता है तब वस्त्रोका त्याग 
फरता है अत यह बात स्पष्ट हो जाती हैँ कि साधुत्वका कार्य नग्नता हैँ नग्नताका कार्य साथ॒ुत्व नहीं । यद्यपि 


तरनता अतरग साधुत्वके बिना भी देखनेमे आती हैँ परन्तु जहाँ अन्तरग साधुत्वकी प्रेरणासे बाह्य वेशमें तग्नता 
को अपनाया जाता हूं वही सच्चा साधुत्व हू । 


प्रथत--जब ऊपरके कथनमे यह स्पष्ट होता हैं कि मनुष्यके सातवां गुणस्थान प्रारम्भम सवस्त्र हाछत 


१४ - सरस्वती-वरदपुन्न पं० बंशीधर व्याकरणाचार्य अभिनन्दन-पग्रन्थ 


में ही हो जाया करता है और इसके बाद छठे गुणस्थानमे आनेपर बह वस्त्रकों अलग करता हैं । तो इससे यह 
निष्कर्ष भो निकलता है कि सातवे गु गस्थानकी तरह आठवा आदि गुणस्थानोका सस्वन्ध भी मनुष्यकी अन्तरंग 
प्रवृत्तिसि होनेके कारण सवस्त्र म॒क्तेके समर्थनमे कोई बाधा नही रह जाती हैं और इस तरह दि० जैनसस्कृतिका 
स्‍त्रीमुक्ति निषेध भी असगत हो जाता हैं । 

उत्तर--यद्यपि सभी गुणस्थानोका सम्बन्ध जीवका अन्तरगण प्रवृत्तिसे ही है, परन्तु कुछ गुणस्थान ऐसे 
हैं जो अन्तरंग प्रवृत्तिके साथ वाह्मयवेशके आधारपर व्यवहारमे आने योग्य हैं । ऐसे गुणस्थान पहला, तीसरा, 
चोथा, पाँचत्राँ, छठा और तेरहवाँ ये सब हैँ । शेप गुणस्थान याने दूसरा, सातवाँ, आठवाँ, नववाँ, दशवाँ, 
ग्यारहवाँ, वारहवाँ और चौदह॒वाँ ये सब केवल अन्तरग प्रवृत्तिपर ही आधारित हैं । इसलिए जो मनुष्य 
सवस्त्र होते हुए भी केवल अपनी अन्त-प्रवुत्तिकी ओर जिस समय उन्मुख हो जाया करते है उन मनुष्योके उस 
समयमे वस्त्रका विकल्प समाप्त हो जानेक्रे कारण सातवेसे बारहवे तकके गुणस्थान भान लेनेमे कोई आपत्ति 
नही है । दि० जैन सस्कृतिम भी चेलोपसुप्ट साधुओका कथन तो आता ही हू । परन्तु दि० जेनसस्कृतिकी सात्य- 
तानुसार मनुष्यके छठा गुणस्थान इसलिये सम्भव नही हैँ कि वह गुणस्थान ऊपर कहें अनुसार साधुत्वकी अन्त- 
रग प्रवृत्तिके साथ उसके वाह्य वेशपर आधारित है, अत जबतक वस्त्रका त्याग वाह्यरूपमे नही हो जाता हैं 
तबतक दि० जैनसस्क्ृतिके अनुसार वह साधु नही कहा जा सकता हैं। इसी आधारपर सवस्त्र होनेके कारण 
द्रव्यस्त्रीके छठे गुणस्थानकी सम्भावना तो समाप्त हो जाती है । परन्तु पुरुषकी तरह उसके भी सातवाँ आदि 
गृणस्थान हो सकते हे या मुक्ति हो सकती है इसका निर्णय इस आधारपर ही किया जा सकता है कि उसके 

सहनन कौन-सा पाया जाता हैँ । मुव्तिके विषयमे जैन सरकृतिकी यही मान्यता हैं कि वह वच्त्वृषभनाराच* 

सहनन वाले मनुष्यको ही शआआप्त होती है और यह सहनन द्रव्यस्त्रीके सम्भव नहीं है। अत उसके मुक्तिका 
निषेध दि० जैनसस्कृतिमे किया गया हैँ । मनुष्यके तेरहवे गुणस्थानमे वस्त्रकी सत्ताको स्वीकार करना तो 
सवंथा अयुकक्‍्त हूँ क्योकि एक तो तेरह॒वाँ गुणस्थान पष्ठगुणस्थानके समान अन्तरग प्रवत्तिके साथ-साथ बाह्य 
प्रवृत्तिपर अवलूम्बित है, दूसरे वहाँवर आत्माकी स्वालम्बन शक्ति और शरीरकी आत्मनिभंरताकी पूर्णता हो 
जाती हैं, इसलिए वहाँ वस्त्रस्वीकृतिकी आवश्यकता ही नही रह जाती हूँ । दि० जैनसस्क्ृतिमे द्रव्यस्त्रीको 
मुक्ति न माननेका यह भी एक कारण हूं । 

जिन लछोगोका यह ख्याल हैँ कि साधुके भोजन ग्रहण और वस्त्र ग्रहण दोनोमे कोई अन्तर नही है 
उनसे हमारा इतना कहना ही पर्याप्त है कि जीवनके लिए या शरीर रक्षाके लिए जितना अनिवाय॑ भोजन है 
उतना अनिवाय॑ वस्त्र नही है, जितना अनिवायं वस्त्र है उतना अनिवार्य आवास नही है और जितना अनिवायें 
आवास है उतना अनिवाय॑ कौटुम्बिक सहवास नही है । 4 


अन्तमें स्थूल रूपसे साघुका लक्षण यही हो सकता हैं कि जो मनुष्य मनपर पूर्ण विजय था लेनेके 
अनन्तर यथाशवित शारीरिक आवश्यकताओको कम करते हुए भोजन आदिको पराधीनताको घटाता हुआ 
चला जाता है वही साधु कहलाता 


3 
+ १ दा 


. » जनदृष्टिसे मनुष्योंमें उच्चनीच व्यवस्थाका आधार. - 


जैन संसस्‍्कृतिमे समस्त ससारी अर्थात्‌ तारक, तियंक्‌, मनुष्य और देव--इन चारों ही गतियोमे विद्यमान 
सभी जीवोंको यथायोग्य उच्च और नीच दो भागोमें विभकत करते हुए यह बतलाया गया हैं कि जो जीव 
उच्च होते हैं उनके उच्चगोत्र कर्मंका और जो जीव नीच होते हैं उनके नीचगोतन्र कर्मका उदय विद्यमान रहा 
करता है । 

यद्यपि जैन सस्कृतिके माननेवालोके लिये यह व्यवस्था विवाद या शकाका विषय नहीं होना चाहिए । 
परन्तु समस्या यह है कि प्रत्येक ससारी जीवमे उच्चता अथवा न्तीचताकी व्यवस्था करनेवाले साधनोका जब- 
तक हमें परिज्ञान नही हो जाता, त्बतक यह कैसे कहा जा सकता हैँ कि अमुक जीव तो उच्च हे और अमृक 
जीव नीच हैं ? ह 


यदि कोई कहें कि एक जीवको उच्चगोत्रकमंके उदयके आधारपर उच्च और दूसरे जीवको नीच- 
गोत्रकमंके उदयके आधारपर नीच कहनेमे क्या आपत्ति है ? तो इसपर हमारा कहना यह हूँ कि अपनी वर्त- 
मान अल्पज्ञताकी हालतमे हम लोगोके लिये जीवोमे यथायोग्यछूपसे विद्यमान उच्चगोन-कर्म और नीचगोन- 
कमके उदयका परिज्ञान न हो सकनेके कारण एक जीवको उच्चगोत्र-कर्मके उदयके आधारपर उच्च और दुसरे 
जीवको नीचगोत्र-कर्म के उदयके आधारपर नीच कहना शकक्‍्य नही है । 


माना कि जैन संस्कृतिके आगम-प्रन्थोके कथनानुसार नरकगति और तियंग्गतिमे रहनेवाले संपूर्ण जीवोमे 

केवल नीचगोत्रकर्मका तथा देवगतिमे रहनेवाले सम्पूर्ण जीवोमे केवछ उच्चगोन्रकर्मका ही सवंदा उदय विद्य- 
भात रहा करता है । इसलिए यद्यपि सपूर्ण नारकियो और सपूर्ण तिय॑चोमे नीचगोत्रकमके उदयके आधारपर 
केवल नीचताका तथा सम्पूर्ण देवोमे उच्चगोत्रकर्मके उदयके आधघारपर केवल उच्चताका व्यवहार करना हम 
लोगोके लिये अशक्य नहीं है । परन्तु उन्ही जैन आगमग्रन्थोमे जब सपूर्ण मनुष्योमेसे किन्ही मनुष्योके तो उच्च- 
गोत्रकमंका और किन्‍्ही मनुष्योके नीचगोत्रकर्म का उदय होना बतलाया हैं तो जबतक सपूर्ण मनुष्योमे 
पुथक्‌-पुथक्‌ यथायोग्य रूपसे विद्यमान उक्त उच्च तथा नीच दोनो ही भ्रकारके गोत्रक्मोके उदयका परिज्ञान 
नही हो जाता तबतक हम यह कैसे कह सकते है कि अमुक भनुष्योमे चूँकि उच्चग्रोत्र-कर्मका उदय विद्यमान 
है इसलिए उन्हे तो उच्च कहना चाहिए और अपुक मलुष्योमे चूँकि नीचगोत्र-कमंका उदय विद्यमान है इसलिए 
उसे नीच कहना चाहिए ? इसके अतिरिवत मनुष्योंमे जब गोत्र-परिवर्ततकी बात भी उन्ही आगम-प्रन्थोंमि 
स्वीकार की गयी है तो जबतक उनमे (मनुष्योमे) यथासमय रहनेवाले उच्चगोत्र-कर्म तथा नीचग्रोत्र-कर्मके 
उदयका परिज्ञान हमे नही हो जाता, तबतक यह भी एक समस्या हैँ कि एक ही मनुष्य को कब तो हमे उच्च- 
गोत्र-कर्मके उदयके आधारपर उच्च कहना चाहिए और उसी मनुष्यको कब हमें नीचग्रोत्र-कर्मके उदयके आधार 
पर नीच कहना चाहिए ? एक बात और है। जैन संस्कृतिकी मान्यताके अनुसार सातो नरकोके सम्पूर्ण 
नारकियोमे परस्पर तथा एकेन्द्रियसे लेकर पचेन्द्रिय तककी सम्पूर्ण तियंगू-जातियों और इनकी उपजातियोमे 
रहनेवाले सम्पूर्ण तियंचोमें परस्पर उच्चता ओर नीचताका कुछ न कुछ भेद पाया जानेपर भी यदि सभी 
नारकी, नरकगति सामान्यकी अपेक्षा और सभी तिर्यत्न, तिय॑ग्गति सामान्यकी अपेक्षा नीच गोत्र-कर्मके उदवके 
आधारपर नीच माने जा सकते है तो, और इसी प्रकार भवनवासी, व्यन्तर, ज्योतिप्क और वैमानिक नामकी 
सम्पूर्ण देव जातियों और इनकी उपजातियोमे रहनेवाले सम्पूर्ण देवोमे परस्पर उच्चता और नीचताका कुछ 
न कुछ भेद पाया जानेपर भी यदि सभी देव देवगति सामान्यकी अपेक्षा उच्चगोत्न कमंके उदयके आधार पर 


१६ . सरस्वेती-कतबपुत्र पं० बंशीषर व्याकरणाचाय अभिनत्दन-प्रन्य 


उच्च माने जा सकते हैं तो, फिर मनुप्यगतिमं रहनेवारे सम्पूर्ण मनुप्योमे भी मनुप्य-गति सम्बन्धी विविध 
प्रकारको समानता रहते हुए अन्य ज्ञात साधनोके अभावमें केवल अज्ञात उच्चगोत्र-कर्म और नीचगोन्र-क मंके 
उदयके आधारपर पुथक्‌-पृथक्‌ क्रश उच्चता और नोचताका व्यवहार कैसे किया जा सकता है ? 


ये सब समसस्‍्याएँ है जिनका जबतक ययोचित समाधान प्राप्त नही हो जाता, तवतक जैन सस्कृतिके 
अनुयायी होने पर भी हम लोगोंके मस्तिप्फम मनुप्योको छेकर उच्चता और नीचता सम्बन्धी सवेह पैदा होते 
रहना स्वाभाविक ही है । 


पट्खण्डागमके सुन्न १३५ का आचार्य श्रीवीरसेन स्वामी द्वारा किया गया जो व्याख्यान घवलाशास्त्र- 
की पुस्तक १३ के पृष्ठ २८८ पर पाया जाता हूँ, उसे देखनेसे मालूम पडता हूँ कि मनुप्योकी उच्चता और 
नीचताके विपयम आचार्य श्रीवीरसेन स्गमीके समयमे भी विवाद था, इतना ही नही आचारय॑ श्रीवीरसेन स्वामी- 
के उस व्यास्यानसे तो यहाँ तक भी मालुम पडता हैँ कि उनके समयके कोई-कोई विचारक विद्वान मनुष्य-गर्तिमें 
माने गये उच्च और नीच उभयगोत्र क्मकि उदयके सम्बन्धमें निर्भवात्मसक समाधान न मिल सकनेके कारण 
उच्च और नीच दोनो भेदविशिप्ट व समूचे गोत्र-कर्मके अभाव तकको माननेके लिये उचद्यत हो रहें थे, आचार्य 
श्रीवीरसेन स्वामीका वह व्याल्यान निम्न प्रकार हैँ : 

“उच्चैग्रेत्रिस्य कय ग्यापार, ? न तावदु राज्यादिलक्षणाया सम्पदि, तस्या. सर्देच्तः 
समुत्पत्त नापि पंचमहाव्नतग्रहणयोग्यता उच्चैगरेत्रिण क्रियते, देवेष्वभव्येपु च तदुग्रहर्ण प्रत्यययीग्येपु 
उच्चेगत्रिस्योदयाभावप्रसगातू, न सम्यम्ज्ञानोत्पत्ती व्यापार: ज्ञानावरणक्षयोपशसहाय सम्यर्दशंन- 
तस्तदुलत्ते । तियंग्नारकेष्वपि उच्चंगो्रस्योदय स्यात्‌, तत्र सम्यग्ज्ञानस्य सत्त्वातू, नादेयत्वे, यशसि, 
सौभाग्ये वा व्यापारः, तेषा नामत समुत्पत्ते, नेक्ष्वाकुकुलायुत्पत्तो, काल्पनिकानां तेपा प१रमार्थतो- 
अत्तवातू, विडब्नाह्मणसाधुध्वपि उच्चगोन्रस्पोदयदर्शनातू, न सम्पन्नेम्यों जीवोत्पत्ती तदृव्यापारः, 
म्लेच्छराजसमुत्पन्नपृथुकस्यापि उच्चैगोत्रोदयप्रसगात्‌, नाणुत्रतिम्य समुत्पत्ती तद्व्यापार , देवेष्वी- 
पपादिकेपु उच्चग्रोत्नोदयस्यासत्वप्रसगातू, नाभेयस्य नीचगोत्रतापत्तेरच, ततो निष्फलमुच्चेगंभिमू, तत 
एवं न तस्य फमंत्वमपि, तदभावे न नोचैग्रेत्रिसपि, द्योरन्योन्याविनाभावित्वातू, ततो ग्रोन्न- 
कर्माभाव इति ।” 


इस व्याख्यानमें प्रथम ही यह प्रश्न उठाया गया हैं कि जीवोमें उच्चगोत्र-कर्मका क्या कार्य होता है ? 
इसके आगे उच्चगोत्र-कर्मके कार्य पर प्रकाश डालनेवाली तत्कालीन प्रचलित मान्यताओका निर्देश करते हुए 
उनका खण्डन किया गया हैं और इस तरह उक्त प्रइतका उचित समाधान न मिल सकनेके कारण अन्तमे 
निष्कर्षके रूपमे गोत्र-कर्मके अभावको प्रस्थापित किया गया है, व्याख्यानका हिन्दी विवरण निम्न प्रकार है । 

शका--जीवामे उच्चगोन्र-कर्मका किस रूपमें व्यापार हुआ करता है ? अर्थात्‌ जीवोमें उच्चगोत्र- 
कमंका कार्य क्या हैं ? 

१. समाधान--जीवोमें उच्चगरोत्र-कर्मका काय॑ उनको राज्यादि सम्पत्तिको प्राप्ति होना है । 

खण्डन--यह समाधान गलत हैं क्योकि जीवोको राज्यादि सम्पत्तिकी प्राप्ति उच्चगोत्र-कर्मंके उदयसे 
न होकर सातावेदनीय करके उदयसे ही हुआ करती हूँ । 

२ समाधान--जौवोमे पच महांत्रतोके ग्रहण करनेकी योग्यताका प्रादुर्भाव होना ही उच्चगोत्र-कर्म- 
का कार्य है । 
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खण्डन--यदि जीवोमे उच्चगोत्र-फ़्मंके उदयसे पंचमहात्रतोके ग्रहण करनेकी योग्यताका प्रादुर्भाच 
होता है तो ऐसी हाऊतमे देवोसें और अभव्य जीवोमे उच्चगोत्र-कर्म के उदयकां अभाव स्वीकार फरना होगा, 
जबकि उत्त दोनो प्रकारके जीवोमे, जैन सस्क्ृतिकी मान्यताके अनुसार, उच्चगोव-कर्मके उदगका तो सद्भाव 
और पचमहात्रतोके ग्रहण करनेफ्री योग्यताका अभाव दोनो ही एक साथ पाये जाते है । 

३. समाधान--जीवोमे सम्यग्ज्ञानकी उत्पत्ति उच्चगोत्र-कर्मके उदयसे हुआ करती है । 

खण्डन-- यह समाधान भी सही नही है क्योकि जैन संस्कृतिकी मान्यताफे अनुसार जीवोंमे 
सम्यग्ज्ञानकी उत्पत्ति उच्चगोन्र-कर्मका कार्य ने होकर ज्ञानावरणकर्मके क्षयोपशमकी सहामतासे सापेक्ष 
सम्यग्दशंनका ही कार्य है, दूसरी बात यह है कि जीवोमे सम्यग्शानकी उत्पत्तिको यदि उच्चगों (-फर्मफा कार्य 
माना जायगा तो फिर तियंचों और नारकियोमे भी उच्चगोनकर्मके उदयका संदुभाव माननेतो छिये हंसे 
बाष्य होना पडेगा, जो कि अयुक्त होगा, वयोकि जैनशास्प्रोकी मान्यताके अनुसार जिन तिगंचों और 
जिन नारकियोमे सम्यग्शानका सदभाव पाया जाता हे उनमे उच्चगोत्त कर्मफे उदयका अभाव ही रहा 
करता है । 


४.समाधान--जीवोमें आदेयता, यश और सुभगताका प्रादुर्भाव होना ही उच्चगोन-कर्मका कार्य हैं । 

खण्डन--यह समाधान भी इसीलिए गरूत है कि जीवोमे आदेगता, यश और सुभगताका प्रादुर्भाच' 
उच्चगोन्र-कर्मके उदयका कार्य न होकर क्रमश' आदेय, यश'कीति और सुभग शराक्षा वाले नामफर्मोका 
ही काये है । 

५. समावान--जीवोका इश्ष्वाकुकुल आदि क्षत्रियकुलोमे जन्म ठेना उच्चगोत्रन्कर्मका कार्य है ।' 


खण्डन--यह समाधान भी उल्लिखित प्रइनका उत्तर नही हो सकता हैं क्योकि द्ध्यावुवुझ आदि 
जितने क्षत्रियकुलोकों लोकमे मान्यता प्राप्त है ये सब काल्पनिक होनेसे एक तो अतद्रप ही हैँ, दुसरे यदि 
इन्हें वस्तुतः सदरूप ही माना जाय तो भी यह नहीं समझना चाहिए कि उच्चगोम-फर्मका उदय कैब 
इध््वाकुकुल आदि क्षत्रियकुलोम ही पाया जाता है; कारण कि जैन रिद्धान्तकी मान्यतावे मतुसार उपत 
क्षत्रियकुलोके अतिरिवत वेदयकुलों और ब्राह्मगकुलोम भी तथा सभी तरहूफ॑ पुछास बच्धचनय मुदत दुए 
साधुओमे भी उच्चगोत्र-कर्मका उदय पाया जाता है ।* 

६ समाधान--सम्पन्त (धनाक्ष्य) छोगोमें जोधोकी उलत्ति होना ही उच्चगोग्न-कर्मका कार्य ८ 

खण्डल--यह समाधान भी सही नही हैं क्योकि सम्पन्न (घनाढ्य) छोगोंगे जीवोकी उल्लिको यदि 
उच्चगोत्र-कर्मका कार्य माना जायगा तो ऐसी हाउतमे म्लेचछराजसे उत्तन्त हुए वादफकम भा दम उच्चगोत- 
कर्मके उदयका सदभाव स्वीकार करना होगा, कारण कि म्जेच्छराजकी सम्पन्नता तो राजपुरूका व्यक्ति 
होनेके नाते निविवाद हैँ, परन्तु समस्या यह है कि जैन-गिद्धान्तम म्लेघ्छजातिफे सभी लोगाक नियमसे 
नीचगोतन्र-कर्मका ही उदय माना गया है । 





९१ नेष्वाकुकुलायूलत्तीका हिन्दी अर्थ पद्सण्टागम पुरततक १३ में 'इंदवाबुवुल भादिकी उत्पत्तिम दस 
व्यापार नही होता' किया गया ह जो गछुत है, इसका गहठी जे ' दवागुकूछ सादि क्लतिय हुलामे 
जीवाकी उत्पत्ति होना इसका व्यापार नहीं #' होता चाहिए । 

२. गहाँ पर पट्सण्ठागस पुस्तक १३ में पिशब्राद्मणसाधुप्तविं बासबका हिन्दी अर्थ फय जार ब्रह्म 
साधुओमे' किया गया दे भो गलत है, इसका सही जब पदयों, वाह्ाणों जौर साधजोम' द्वता आादिए । 
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१८ सरस्वतोी-वरदपुन्न पं० वंशीधर व्याकरणाचार्स अभिननन्‍्दन-प्रन्य 


| ७ समा बान--अपुश्नतोको धारण करनेवाले व्यवितियोंते जीवोकी उत्पत्ति होना उच्चग्रोश्र-कर्मका 

कार्य हूँ । 

खण्डन--पह समाधान भी निर्दोष नहीं है क्योंकि अशुत्रतोफों धारण करनेवाले व्यक्तिसे जीवको 
उत्तत्तिको यदि उच्चग्रोन्न-कर्मका कार्य माना जायगा तो ऐसी हाछतमें देवोमें पुन उच्चगोत्र-कर्ंके उदयका 
अभाव प्रसवत हो जायगा, जो कि अयुकत होगा । देवोम एक ओर तो उच्चगोत्र-कर्मड्ा उदय जंनभर्ममें 
स्वीकार किया गया है तथा दूसरी ओर देवगतिम अणुश्रतोंक घारण करनेकी असंभवताके साथ-साथ मात्र 
उपपादशय्यापर ही देवोकी उत्पत्ति स्त्रीकार की गई है । जीवोकी अणुन्नतियोंसे उत्पत्ति होना उच्चग्रोत्रज॒मेंका 
कार्य माननेपर दूसरी आपत्ति यह उपस्थित होती हैं कि इस तरहसे तो नाभिराजके पुत्र भगवान्‌ ऋषभदेवको 
भी नीचगोली स्वीफार करना होगा वयोकि नाभिराजके समयमें अणुत्रत आदि धार्मिक प्रवृत्तियोका मार्ग खुला 
हुआ नही होनेसे जन-संस्कृतिमें उन्हे अगुत्रती नही माना गया हूँ । 

इस प्रकार उच्चगोत्र-कर्मके कार्यवर प्रकाश डालने वाले उल्लिखित सातो समाधानोंमेसे जब कोई भी 
समाघान निर्दोष नहीं है तो इनके आधारपर उच्चगोबन्र-्क्मफ़ों सफज़ नहीं कहां जा सकता हैँ और इस तरह 
निष्फल हो जानेपर उच्चगोत्र-फरमंको कर्म वर्ग स्थान देना ही अयुक्‍्त हो जाता है जिससे इसका (उच्चगोतर- 
कमंका) अभाव मिद्ध हो जाता है तथा उच्चगोन्र-कर्मके अभावमे किर नीचगोन्र-कर्मका भी अभाव निश्चित 
हो जाता है, कारण कि उच्च और नोच दोनों ही गो#-कर्म परस्पर एक-दसरेंसे सापेक्ष होकर ही अपनी 
सत्ता कायम रक्‍से हुए है । इस प्रकार अतिम निष्कर्पके झूपमे सम्पूर्ण गोन्-करमंका अभाव सिद्ध होता हूँ । 


उक्त व्याल्यानपर बारीकीसे ध्यान देनेपर इतनी बात अच्छी तरह स्पष्ट हो जाती हैं कि आचार्य 
श्रीवी रसेन स्वामीके समयके विद्वान एक तरफ तो ज॑न-पिद्धान्त द्वारा मान्य नारकियों और तियंचोमे नीचता- 
की व्यवस्थाकों तथा देवोमे उच्चताकी व्यवस्थाकों निविवाद हो मानते थे लेकिन दूसरी तरफ मनुप्योमे जैन- 
शास्त्रों द्वारा स्वीकृत उच्चता तथा नीचता सम्बन्धी उभयरूप व्यवस्थाकों वे शंकास्पद स्वीकार करतें थे। 
नारकियों और तिर्यचोमे नीचताकी व्यवस्थाको और देवोमे उच्चताकी व्यवस्थाकों निविवाद माननेंका कारण 
यह जान पडता हैं कि सभी नारकियों और सभो तियंचोंमे सवंथा नीचग्रोन्र-कर्मका तथा सभी देवोंमे स्वंदा 
उच्चगोत्र-कमंका उचय ही जैन आगमो द्वारा प्रतिपादित किया गया है और मनुप्योमे उच्चता तथा नीचता 
उभयरूप व्यवस्थाकों शकास्पद माननेका कारण यह जान पडता हैं कि चूकि मनुष्योमे नीचग्रोत्र-कर्म तथा 
उच्चगोत्र-कर्मका उदय छद्मस्थो (अल्पज्ञों) के लिये अज्ञात ही रहा करता है। अत उनमे नीचगोत्र-कर्मेके 
आधारपर नीचताका और उच्चगोत्र-कर्मके उदयके आधारपर उच्चताका व्यवहार करना हम लोगोके लिये 
शक्‍य नही रह जाता है । 


यद्यपि घवलाशास्त्रकी पुस्तक १५ के पृष्ठ १५२ पर तियंचोमें भी उच्चग्रोत्र-कमकी उदीरणाका 
कथन किया गया है इसलिए मनुष्योकी तरह तिय॑चोमे भी उच्चता तथा नीचताकी दोनो व्यवस्थायें शकास्पद 
हो जाती है परन्तु वहीपर यह वात भी स्पष्ट कर दी गई है कि तियंचोमें उच्चगोत्र-कर्मकी उदीरणाका 
सद्भाव माननेका आधार केवल उनके (तिय॑चोके) द्वारा सममासयमका परिपालन करना ही है । वह कथन 
निम्न प्रकार हैं 


“तिरिक्खेसु णीचागोदस्य चिव उदीरणा होदि त्ति सव्वत्थ परूविद, एत्थ पुण उच्चागोदस्स 
वि उदीरणा पहुविदा | तेण पुण पुव्वावरविरोहो कत्ति भणिदे, ण, तिरिवखेसु सजमासजमपरि- 


६ [संस्कृति और समाज १९ 


पालयंतेैषु उच्चागीत्तुतछ भावो, उच्चागोदे देससयलसजमणिब॑धणे सते मिच्छाइटठीसु तदभावी त्ति 
णासंकणिज्ज, तत्थवि उच्चागोदणणिदसजमजोगतावेबखाए उच्चागोदत्त पडि विरोहाभावादो ' । 
यह व्यास्यान शका और समाधानके रूपमे है । इसमें निर्दिष्ट जो शका है बहु इसलिए उत्पन्न हुई 
हैं क्रि इस प्रकरणमें इस व्याख्यानके पूर्व ही तियंग्गतिमे भी उच्चगोन्न-कर्मकी उदीरणाका प्रतिपादन किया गया 
है ।' व्याख्यानका हिन्दी अर्थ निम्त प्रकार है-- 
शका--तिय॑ँचोमें नीचगोत्रक्मंकी उदीरणा होती है यह तो आगममे सर्वत्र प्रतिपादित की गई हैं, 
लेकिन इस प्रकारमे उनके उच्चगोन्रकर्मकी उदीरणाका भी प्रतिपादन किया गया है इसलिए आममसमे पूर्वापर 
विरोध उपस्थित होता है । 
समाधान--यह शंका ठीक नहीं, क्योकि सयमासयमका पालन करनेवाले तियचोमे ही उच्चग्रोत्रकी 
उपलब्धि होती है । 
हंका--यदि जीवोमे देशसयम ओर सकलूसयमके आधारपर उच्चगोत्रका सद्भाव माना जाय तो इस 
तरेह भिथ्यादृष्टियोमें उच्चगोत्रका अभाव मानना हागा जबकि जैनसिद्धान्तकी मान्यताके अनुसार उनमे उच्च- 
गोत्रका भी सद्भाव पाया जाता हैं । 


समाधान--यह शका ठीक नही, क्योकि भिथ्यादृष्टियोमें देशसयम और सकलसंयमकी योग्यताका 
पाया जाना तो सम्भव हैं ही इसीलिए उनकी उच्चगोन्रताके प्रति आगमका विरोध नही रह जाता है । 


यद्यपि घवलाके उक्त शका-समाधानसे तिय॑ंग्गतिमें उच्चगोन्रकी उदीरणा सम्बन्धी प्रदनन तो समाप्त हो 
जाता हैँ परन्तु इससे एक तो देशसयम और सकलूसंयमको उच्चगोत्रकमंके उदयके सद्भाबमे कारण माननेसे 
पंचम गुणस्थानमे जैनदर्शन के कर्म-सिद्धान्तके अनुसार प्रतिपादित नीचगोन्र क्मके उदयका सझ्भाव मानना अस- 
गत होगा और दूसरे मनुष्यगतिकी तरह तिय॑ग्गतिमे भी देशसयम धारण करनेकी योग्यताका परिज्ञान अल्पन्नों 
के लिये असम्भव रहनेके कारण उच्चग्रोत्रकर्म और नीचग्रोत्र-कर्मके उदयकी व्यवस्था करना मनुष्यगतिंकी 
तरह जठिल ही होगा । 

उक्त दोनो ही प्रश्न इतने महत्त्वके है कि जबतक इनका समाधान नहीं होता तबतक तिय॑ग्गतिमे भी 
उच्चगोत्र और नीचगोत्रकी व्यवस्था सम्बन्धी समस्याका हू होना असंभव हो प्रतीत होता हैं । विद्वानोको 
इनपर अपना दृष्टिकोण प्रकट करना चाहिए । हमारा दृष्टिकोण निम्न प्रकार है-- 

प्रथम प्रइनके विपयमें हम ऐसा सोचते हैं कि आगम द्वारा तियंग्गतिमे उच्चगोन्रकर्मकी उदीरणाका 
जो प्रतिपादन किया गया हैं उसे एक अपवाद-सिद्धान्त स्वीकार कर, यही मानना चाहिए कि ऐसा कोई 
तियंच--जो देशसयम धारण करनेकी किसी विशेष योग्यतासे प्रभावित हो--उसीके उक्त आगमके आधारपर 
उच्चगोत्र-कर्मंका उदय रह सकता है। इस तरह सामान्यरूपसे देशसयमको धारण करनेवाला तिय॑व नीचग्रोन्नी 
ही हुआ करता हूँ । 

दूसरे प्रश्तके विषयमे हमारा यह कहना हैं कि नरकगति, तियंग्गति और देवगतिके जीवोको जीवन- 
वृत्तियोमिे समानरूपसे प्राकृंतिकताकों स्थान प्राप्त है, इसलिए तियंज्चोमे उच्चता और नीचताजन्य भेदका 
सदुभाव रहते हुए भी जीवनवृत्तियोकी उस प्राकृतिकताके कारण नारकियों और देवोके समान ही सभी तिय॑चों 


१. तिरिक्वगईए ' उच्चायगोदस्य जहृण्णद्ठिदिउदीरणा सखेज्जगुणा, जट्ठिदि० विसेसाहिया । 
“-बवला, पुस्तक १५, पृष्ठ १५२ ॥ 


२० : सरस्वतो-बरवपुत्र प॑० बश्ीधर व्याफरणाचारय अभिननन्‍्दन-ग्रन्य॑ 


में परस्पर जीवनवृत्तिजन्य ऐसी विपमताका पाया जाना सम्भव नहीं है जिसके आधारपर उनमे यथायोग्य 
दोनो गोन्रोके उदयकी व्यवस्था स्वीकार करनेसे व्यावहारिक गड़बड़ी पैदा होनेंकी सम्भावना हो । केवल 
मानव-जीवन ही ऐसा जीवन है जहाँ जीवनवृत्तिके लिये अनिवाय॑ सामाजिक व्यवस्थाकी स्वीकृतिके आधारपर 
गोत्रकर्मफे उच्च तथा नीचरूप उदयभेदका व्यावहारिक उपयोग होता हैं। तात्पर्य यह हैं कि नरकगति, 
तियंग्गति और देवगतिफे जीवोकी जीवनवृत्तियोम प्राऊृतिकताको जैसा स्थान प्राप्त हैं वैसा स्थान मनुप्योकी 
जीवनवृत्तियोमें प्राकृतिकताको प्राप्त नही हैँ । यही कारण हैँ कि मनुष्यको सामान्‍्यरूपसे कीटुम्बिक सगठन, 
ग्राम्य सगठन, राष्ट्रीय संगठन और यहाँतक कि मानव संगठन आदिके रूपमें सामाजिक व्यवस्थाओके अघीन 
रहकर ही पुरुषार्थ द्वारा अपनी जीवनवृत्तिका मचालन करना पडता है। परन्तु यह सब तियंचोंके लिये आवश्यक 
नही है । 

यद्यपि हम मानते है कि भोगभूमिगत मनुष्योकी जीवनवृत्तियोमे प्राकृतिकताके ही दर्शन होते हैं और 
यहीं कारण हैँ कि उन मनुष्योमें सामाजिक व्यवस्थाओका सर्वया अभाव पाया जाता है । इसके अलावा, उनमें 
केवल उच्चगोत्रकर्मका ही उदय सर्वंउदित विद्यमान रहता हैँ । इसलिए उनके जीवनमें व्यावहारिक विपमता- 
को स्थान प्राप्त नही होता है लेकिन कर्मभूमिगत मनुष्योकी जीवनवृत्तियोंमे जो अप्राकृतिकता स्वभावत पायी 
जाती है उसके कारण उनको अपनी जीवनवृत्तिकी सम्पन्नताके लिये उक्त सामाजिक व्यवस्थाओंकी अधघीनतामें 
पुरुषार्थथा उपयोग करना पडता है ओर ऐसा देखा जाता हैं कि उनके द्वारा अपनी जीवनवृत्तिके सचालनके 
लिये अपताये गये भिन्न-भिन्न प्रकारके पुरुषाथोंमें उच्चता और नीचताका वेपम्य स्वभावत हो जाता हूँ जिसके 
कारण उनकी जोवनवृत्तियाँ भी उच्च और नीचके भेदसे दो वर्गोमे विभाजित हो जाती है । यद्यपि कर्मभुमि- 
गत मनुष्योमे जीवनवृत्तियोकी बहुतत-सी विविधतायें पायी जाती है और जीवनवृत्तियोकी इन्ही विविधताओंके 
आधारपर ही उनमे ब्राह्म ण, क्षत्रिय, वेदय और शुूद्र--इन चार वर्णोकी तथा इन्ही वर्णोकि अन्तगंत जीवन- 
वृत्तियोंके आधारपर ही यथायोग्य छुह्ार, चमार आदि विविघ जातियोकी स्थापनाको जैनसस्क्ृतिमे स्वीकार 
किया गया हैँ। परन्तु जीवनवृत्तियोके आधारपर स्थापित सभी वर्णों और उनके अन्तर्गत पायी जानेवाली उक्त 
प्रकारकी सभी जातियोको भी जीवनवृत्तियोमे पायी जानेवाली उच्चता और नीचताके अनुसार ही उच्च और 
नीच दो वर्गोमे सग्रहीत कर दिया गया हैं । इस प्रकार उच्च और नीच दोनो श्रकारकी जीवनवृत्तियोकों ही 
कमश उच्चगोन्र कर्म और नीचगोत्र कम के उदयका जैन सस्क्ृतिमें मापदण्ड स्वीकार किया गया हूं । 

जीवोमे उच्चगोत्र कर्मका किस रुपमे व्यापार होता हैं? अथवा जीवोमे उच्चगोत्र कर्मका क्‍या कार्य 
होता है ? इस प्रश्नका जो समाघान आचार्य श्रीवीरसेन स्वामीने स्वयं किया है और जिसे उन्होने स्वय ही 
निर्दोष माना है उसमे मनुष्योकी इसी पुरुपार्थप्रधान जीवनवृत्तिको आधार प्रपित किया हैँ। भाचाय॑ श्रीवीरसेन 
स्वमीका वह समाधानरूप व्यास्यान निम्न प्रकार हैँ । 

'न, जिनवचनस्यासत्यत्वविरोधात्‌ । तद्विरोघो5पि तत्र तत्कारणाभावतोध्वगम्यते । न च केवल- 
ज्ञानविपयीकृतेष्वर्थेषु सकलेष्वपि रजोजुषा ज्ञानानि प्रवतंन्ते, येनानुपलम्भाज्जिनवचनस्याप्रमाणत्व- 
मुच्येत्‌ । त च निष्फलमुच्चेगोत्रमू, दीक्षायोग्यसाध्वाचाराणा साध्वाचारे कृतसंबन्धाना आय॑प्रत्यया- 
भिधानव्यवहारनिबन्धनाना पुरुषाणा संतान उच्चगोन्रम, तन्रोत्पत्तिहेतु कर्माप्युच्चैगोन्रिम । न चात्र 
पर्वोक्तदोषा सभवन्ति, विरोधातू, तद्धिपरीत नीचेगोन्रमू । एवं गोत्रस्य द्वे एव प्रकृती भवत ।॥” 

पहले जो समूचे गोत्रकमंके अभावकी आशका इस लेखमें उद्धृत घवलाझ्ास्त्रकी पुस्तक १३ के पुष्ठ 
२८८ के व्याख्यानमे प्रकट कर आये है, उसीका समाधान करते हुए आगे वही पर ऊपर लिखा व्याल्यान 
आचाये श्रीवीरसेन स्वामीने किया है । उसका हिन्दी अर्थ निम्न प्रकार है-- 


६ / संस्कृति भर समाज २१ 


“गोचकर्मके अभावकी आशका करना ठोक नही है क्योकि जिमेन्द्र भगवानने स्वय' ही गोत्रकर्मके 
अस्तित्वका प्रतिवादन किया है और यह वात निश्चित हैँ कि जिनेन्द्र भगवानके वचन कभी असत्य नही होते 
है, असत्यताका निनेन्द्र भगवानके वच नके साथ विरोध है अर्थात्‌ ववन एक ओर तो जिनेन्द्र भगवानके हो 
और दूसरी ओर वे असत्य भी हो--यह बात कभी सभव नही है, ऐसा इसलिए मानना पडता हैं कि जिन 
भेगवान्‌के वचनोको असत्य माननेका कोई कारण ही दृष्टिगोचर नही होता है । 


जिन भगवानने यद्यपि ग्रोत्रकर्मके सद्भावका प्रतिपादन किया है किन्तु हमे उसकी (गोत्रकमंकी) 
उपलब्धि नही होती हैं, इसलिए जिनवचनकों असत्य माना जा सकता हैँ, पर ऐसा मानना ठीक नही है, 
क्योकि केवलज्ञानके विपयभत सम्पूर्ण पदार्थामे हम अल्पज्ञोके ज्ञानकी प्रवृत्ति ही नही होती । 

इस प्रकार उच्चगोत्र-कर्मको निष्फल मानना भी ठीक नही है क्योकि जो पुरुष स्वय तो दीक्षाके योग्य 
साधु आचारवाले हैं ही तथा इस प्रकारके साधु आचारवाले पुरुषोके साथ जिनका सम्बन्ध स्थापित हो 
चुका है उनमें 'आये इस प्रकारके प्रत्यय और आये” इस प्रकारके शब्द-व्यवहारकी प्रवृत्तिके भी जो निमित्त 
हैँ, उन पुरुषोके सतान"' अर्थात्‌ कुलकी जैन सस्क्ृतिमे उच्चगोत्र सज्ञा स्वीकार की गयी हैं तथा ऐसे कुलोमे 


जीवके उत्पन्त होनेके कारणभृत कर्मको भी जैन सस्क्ृतिमें उच्चगोत्र-कर्मके नामसे पुकारा गया हैं । 


इस समाधानमे पू्व प्रदर्शित दोपोमेसे कोई भी दोष सम्भव नही हैं क्योकि इसके साथ उन सभी दोषों 
का विरोध हैं । इसी उच्चगरोत्रक्मके ठीक विपरीत ही नीचगोन्रकर्म हैं। इस प्रकार गोत्रक्मंकी उच्च और 
नीच ऐसी दो ही प्रकृतियाँ हैं । 

आचाय॑ श्रीवीरसेन स्वामीने जोवोमे उच्चगोन्न-कर्मका किस रूपमे व्यापार होता है, इस प्रश्तका 
समाधान करनेके लिये जो ढग अपनाया है उसका आशय उन रुभी दोपोका परिहार करना है, जिनका निर्देश 
ऊपर उद्धृत पूर्व पक्षके व्याख्यानमे आचार्य महाराजने स्वय किया हैं। वे इस समाधानमें यही बतलाते हैँ कि 
दीक्षाके योग्य साघु-भाचारवाले पुरुषोका कुछ ही उच्चगोत्र या उच्चकुल कहलाता हैं और ऐसे गोत्र या कुल- 
में जीवकी उत्पत्ति होना ही उच्चगोन्नकर्मका कार्य हूँ | इस प्रकार मनुष्य-गतिमे दीक्षाके योग्य साध-आचारके 
आधारपर ही जैन सस्कृति द्वारा उच्चगोत्र या उच्चकुलकी स्थापना की गयी हैँ। इससे निष्फर्ष निकलता है कि 
मनुष्यगतिमें तो जिन कुलोका दीक्षाके योग्य साधु आचार न हो वे कुछ नीच-गोत्र या नीच कुल कहे जाने 
योग्य है, 'गोन्न” शब्दका व्युत्पत्त्यथें गोत्र शब्दके निम्नलिखित विग्रहके आधार पर होता है--- 


“गयतेशब्चते अर्थात्‌ जीवस्य उच्चता वा नीचता वा लोके व्यवशहिियते अनेन इति गीनम्‌ 


इसका भर्थं यह है कि जिसके आधारपर जीवोका उच्चता अथवा नीचताका लछोकमे व्यवहार किया 
जाय वह गोन्न कहलाता है | इस प्रकार जैन सस्क्ृतिके अनुसार मनुष्योकी उच्च और नीच जीवनवृत्तियोके 
आधारपर निइचय किये गए ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैद्य और शूद्र ये चार वर्ण तथा लुहार, चमार आदि जातियाँ 
ये सब गोचर, कुल आदि नामाोसे पुकारने योग्य है। इन सभी गोन्नो या कुलोसेंसे जिन कुछोमे पायी जाने वाली 
मनुष्योकी जीवनवृत्तिको लोकमें उच्च माना जाए वे उच्चगोत्र या उच्च कुछ तथा जिन कुलोमे पायी जाने 
वाली मनुष्योकी जीवनवृत्तिको छोकमे नीच माना जाए वे नीचग्रोत्र या नीच कुछ कहे जाने योग्य है, इस 


१ सत तर्गोत्र जननकुलान्यभिजनान्वयों । वशोडन्चाय सतान ।--अमरकोष, ब्रह्म वर्ग । 


२ 'दीक्षायोग्यसाध्वाचाराणा' आदि वाक्यका जो हिन्दी अर्थ पदट्खण्डागम पुस्तक १३ में किया ग्रया है, 
वह गरूुत है, हमने जो यहाँ अर्थ किया है उसे सही समझना चाहिए । 
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तरह उच्चगोत्र या कुलमे जन्म लेते वाले मनुष्योको उच्च तथा नीच गोत्र या कुलमें जन्म छेने वाले मनुष्योको 
नीच कहना चाहिए । आचाय श्रीवीरसेन स्वामीके उत्लिखित व्यास्यानसे यह वात विलकुल स्पष्ट हो जाती है 
कि उच्चगोन्नमे पेदा होनेवाले मनुप्योके नियमसे उच्चग्रोत्र-कर्मका तथा नीचग्रोत्रमें पैदा होनेवाले मनुष्योंके 
नियमसे नीचगो+-कर्मका ही उदय विद्यमान रहा करता हूँ अर्थात्‌ बिना उच्चग्रोत्र-कमे उदयके कोई भी 
जीव उच्च कुलमे और बिना नीचग्रोत्र-क्मके उदयके कोई भी जीव नीच कुलमे उत्पन्न नहीं हो सकता है । 
तत््वार्थसूत्रकी टीका सर्वार्थ सिद्धिमि उसके आठवें अध्यायके उच्चेनीचैश्च' (सूत्र १२) सूत्रकी टीका करते 
हुए आचार्य श्रीपूज्यपादने भो यही प्रतिपादन किया है कि--- 


“यस्पोदयाल्लोकपूजितेषु कुलेष जन्म तदुच्चेंगत्रिम । 
यदुदयादु गहितेषु कुलेपु जन्म तन्‍्तीचेंगोत्रमु ।” 

अर्थात्‌ जिस गोच-कर्मके उदयसे जीवोका छोकपुजित (उच्च) कुछोमे जन्म होता हैँ उस गोत्रकर्मका 
नाम उच्चगोन्न कर्म है और जिस गोत्रकर्मके उदयसे जीवोका छोकगहित ( नीच ) कुलछोमें जन्म होता हैं उस 
गोन्न कर्मका नाम नीचगरोन्र कमें हूँ । 

जैन सस्कृतिके आचारशास्त्र ( चरणानुयोग ) और करणानुयोगसे यह सिद्ध होता हैँ कि सभी देव 
उच्चगोत्री और सभी नारकी और सभी तियंह्च नोचगोन्री ही होते है, परन्तु ऊपर जो उच्चग्रोत्र-कर्मकी 
उदीरणा करने वाले तियंचोका कथन किया गया हूँ उन्हें इस नियमका अपवाद समझना चाहिए, मनुष्यों भी 
केवल आयंखण्डम बसने वाले करमभूमिज मनुष्य हो ऐसे हैं जिनमे उच्चग्रोत्नी तथा वीचगोन्री दोनो प्रकारके 
वर्गोका सदुभाव पाया जाता है अर्थात्‌ उक्त कर्म-भूमिज मनुष्योमेस चातुवंण्य व्यवस्थाके अन्तगंत ब्राह्मण, 
क्षत्रिय और वैश्य वर्णों और इन वर्णोके अन्तगंत जातियोके सभी मनुष्य उच्चगोन्री ही होते हैँ, इनसे अतिरिक्त 
जितने छुद्र वर्ण और इस वर्णके अन्तगंत जातियोके मनुष्य पाये जाते है वे सब तथा चातुव॑ंण्थ व्यवस्थासे 
वाह्य जो शक, यवन, पुलिन्दादिक हैँ, वे सब नीचगोन्री ही माने गये हैँ । आयंखण्डमें वसनेवाले इन कर्मभुमिज 
मनुष्योको छोडकर शेष जितने भी मनुष्य लोकमे वतलाये गये है उनमेसे भोगभूमिके सभी मनुष्य उच्चगोत्री 
तथा पाँचो म्लेच्छलण्डोमें बसने वाले मनुष्य और अन्तर्द्वीपज मनुष्य नोचग्रोन्नी ही हुआ करने है, आर्यखण्डमे 
बसने वाले शक, यवन, पुलिन्दादिकको तथा पाँचो म्ल्रेच्छलण्डोंमे ओर अन्तदीपोमे बसने वाले मनुष्योको 
जैन सस्कृतिम म्लेच्छ संज्ञा दी गयी है और यह बतलाया गया हैं कि ऐसे म्लेच्छोको भी उच्चगोत्री समझना 
चाहिए, जिनका दीक्षाके योग्य साधु आचारवालोंके साथ सम्बन्ध स्थापित हो चुका हो और इस तरह जिनमें 
आये ऐसा प्रत्यय तथा आय” ऐसा शब्द व्यवहा र भी होने लगा हो । इससे जन सस्कृतिमे मान्य गोत्रपरिवतंन 
के सिद्धान्तकी पुष्टि होती है, गोत्रपरिवर्तनके सिद्धान्तको पुष्ट करने वाले बहुतसे लौकिक उदाहरण आज भी 
प्राप्त है । जैसे--यह इतिहासप्रसिद्ध हैं कि जो अग्रवाल आदि जातियाँ पहले किसी समयमे क्षत्रिय वर्णमें थी 
वे आज पूर्णत वैश्य वर्णमें समा चुकी है, जैनपुराणोमें अनुलोम और प्रतिकोम विवाहोका उल्लेख है, वे 
उल्लेख स्त्रियोके गोत्र-परिवर्ततकी सूचना देते है। आज भी देखा जाता हैँ कि विवाहके अनन्तर कन्या पितृपक्ष- 
के गोत्रकी न रहकर पतिपक्षके गोत्रकी हो जाता हैं। इस सपूण कथनका अभिप्राय यह है कि यदि परिवर्तित 
गोत्र उच्च होता हैं तो नीचगोतन्रमे उत्पन्न हुई कन्या उच्चगोत्रकी बन जाती हैं और यदि परिवर्तित गोत्र नीच 
होता हैँ तो उच्चगोन्रमें उत्पन्न हुई नारी भी नीचगोत्रकी बन जाती हैं और परिवर्तित गोन्के अनुसार ही 
नारीके यथायोग्य नीचगोत्र कर्मका उदय न रहकर उच्चग्रोत्र कर्मका उदय तथा उच्चगरोत्रका उदय समाप्त 
होकर नीचगोन्र कमंका उदय आरम्भ हो जाता हैँ । इसी प्रकार मनुष्यमें जीवनवृ त्तिका परिवर्तत न होनेपर 


(| 
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भी गोत्र परिवर्तन हो जाता है। जैसा कि अग्रवाल आदि जातियोका उदाहरण ऊपर दिया गया है। 


पहले कहां जा चुका है कि आचाय॑ श्रीवीरसेन स्वामीने उच्चगोन्र-कर्मका जीवोमे किस रूपमे व्यापार 
होता है” इस प्रहनका ससान्नान करनेके लिये जो ढंग बनाया है उसका उद्देश्य उन सभी दोषोका परिहार 
करता है जिनका निर्देश पूर्व पक्षके व्याख्यानम किया है। इससे हमारा अभिप्राय यह है कि आचायें श्रीवीरसेन 
स्वामीने उच्चगोत्रका निर्धारण करके उसमें जीवोंकी उत्पत्तिके कारणभूत कर्मको उच्चगोत्र-कर्म नाम दिया है। 
उन्होंने बतलाया है कि दीक्षाके योग्य साधु आचारवाले पुरुषोका कुल ही उच्चगोत्र कहछाता है और ऐसे कुल- 
में जीवकी उत्पत्ति होना ही उच्चगोत्र-कर्मका काय है। इसमें पुर्वोक्त दोषोका अभाव स्पष्ट है क्योकि इससे 
जैन संस्कृत्ति द्वारा देवोंमे स्वीकृत उच्चगोत्र-कर्मके उदयका और नारकियों तथा तिर्यचोमें स्वीकृत नीचगोन्न- 
कमके उदयका व्याघात नही होता है, क्योकि इसमें उच्चगोत्रका जो लक्षण बतलाया गया है वह मात्र मनुष्य- 
गतिसे ही सम्बन्ध रखता है और इसका भी कारण यह है कि उच्चगोत्र-कर्मके कार्यंका यदि विवाद है तो वह 
केवल मनुष्यगतिमे ही सम्भव है, दूसरी गतियोमे याने देव, नरक और तिर्यकून सकी गतियोमे, कहाँ किस 
गोत्र-कर्मंका, किस आधारसे उदय पाया जाता है, यह बात निविवाद है । इस समाधानसे अभव्य मनुष्योंके भी 
उच्चगोत्र-कर्समके उदयका अभाव प्रसक्‍त नही होता है क्योकि अभव्योकों उच्च माने जानेवाले कुलोमे जन्म 
लेन्रेका प्रतिबन्ध इससे नही होता है । म्लेच्छल्वण्डोमे बसनेवाले भनुष्योके नीचग्रोन्र-कर्म के उदयकी ही सिद्धि 
इस समाधानसे होती है क्योकि म्लेच्छण्डोमे जैन सस्कृतिकी मान्यताके अनुसार धर्म-कर्मकी प्रवृत्तिका सर्वथा 
अभाव विद्यमान रहनेके कारण दीक्षाके योग्य साधु आचाखाले उच्चकुलोका सदभाव नही पाया जाता है । 
इसी आधारपर अन्‍्तद्वीपण और कर्मभूमिज स्लेच्छके भी केवल नीचगोत्र-कर्मके उदयकी ही सिद्धि होती है । 
आयंखण्डके ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैद्य सज्ञावाले कुलोमे जन्म लेनेवाले मनुष्योके इस समाधानसे केवल उच्च- 
गोत्र-कर्मके उदयकी ही सिद्धि होती है क्योकि क्ाह्मण, क्षत्रिय और वेश्य संज्ञावाल़े सभी कुल दीक्षा योग्य साधु 
आचारवाले उचञ्चकुल ही माने गये है । साधुवर्गमे उच्चगोत्र-कर्मके उदयका व्याघात भी इस समाधानसे नही 
होता है क्योकि जहां दीक्षायोग्य साधु आचारवाले कुलो तकको उच्चता प्राप्त है वहाँ जब मनुष्य, कुल- 
व्यवस्थासे भी ऊपर उठकर अपना जीवन आदशंसय बना लेता है तो उसमे केवल उच्चगोत्र-कर्मके उदयका 
रहना ही स्वाभाविक है, शुद्रोमे इस समाधानसे नौचगोन्र-कर्मके उदयकी ही सिद्धि होती है क्योकि उनके 
कौलिक आचारको जैन सस्कृतिमे दीक्षायोग्य साधु आचार नही माना गया है। यही कारण है कि पृव॑मे उद्धृत 
घवलाशास्त्रकी पुस्तक १३ के पृष्ठ ३८८ के 'विड्ब्नाह्मणसाधुष्वपि उ्रगोत्रस्योदयदर्शंनात्‌” वाक्‍्यमे वेश्यो, 
ब्राह्मणो और साधुओके साथ शूद्रोका उल्लेख आचार्म श्रीवीरसेन स्वामीने नही किया है | यदि आचारयंश्रीको 
शुद्रोके भी वैश्य, ब्राह्मण और साधु पुरुषोकी तरह उच्चगोत्रके उदयका सदुभाव स्वीकार होता तो शूद्रशब्द- 
का भी उल्लेख उक्त वाक्यमे करनेसे वे नही तक सकते थे । उक्त वाक्‍्यमें क्षत्रियशब्दका उल्लेख न करनेका 
कारण यह है कि उक्त वाक्य उन लोगोकी मान्यताके खण्डनमे प्रयुवत किया गया हैं जो छोय उच्चगोत्र-कर्म- 
का उदय केवल क्षत्रिय कुछोमे मानना चाहते थे । 


यदि कोई यहाँ यह शका उपस्थित करें कि भोगभुमिके मनुष्यों भी तो जैन सस्कृति द्वारा केवल 
उच्चगोत्र-कर्मका ही उदय स्वीकार किया गया हैँ लेकिन उपयुक्त उच्चगीत्रका लक्षण तो उनमे घटित नही 
होता है, क्योकि भोगभूमिमे साधुमागंका अभाव ही पाया जाता है, अत- वहाँके मनुष्य-कुछोको दीक्षा-योग्य 
साधु-आचारवाले कुल कैसे माना जा सकता हैं ? तो इस शकाका समाधान यह हैँ कि भोगमभूमिके मनुष्य 
उच्चगोत्री ही होते है, यह बात हम पहले ही बतला आये है, जैन-संस्कृतिकी भी यही मान्यता है । इसलिये 
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वहाँ मनुष्योंकी उच्चता और नीचताका विवाद नही होनेके कारण केवछ कर्मभूमिके मनुष्योकोलक्ष्यमें रखकर 
ही उच्चगोत्रका उपर्युक्त लक्षण निर्धारित किया गया है ! 


इस प्रकार पट्खण्डागमको धवला टीकाके आधारपर तथा सर्वार्थसिद्धि आदि महान्‌ ग्रन्थोके आधारपर 
यह सिद्धान्त स्थिर हो जाता है कि उच्चगोत्री मनुष्यके उच्चगोन्र-कर्मका और नीचगोन्नी सनुष्योत्े नीचगोन- 
कमंका ही उदय रहा करता है लेकिन जो उच्चगोत्री मनुष्य कदाचित्‌ नीचग्रोत्री हो जाता है अथवा जो नीच- 
गोत्री मनुष्य कदाचित्‌ उच्चगोत्री हो जाता है, उसके यथायोग्य पूर्वगोत्र-कर्ंका उदय समाप्त होकर दूसरे 
गोत्रक्मंका उदय हो जाया करता है । 


षट्खण्डागमकी धवलाटीकाके आधारपर दूसरा सिद्धान्त यह स्थिर होता है कि दीक्षाके योग्य साधु 
आचारवाले जो कुल होते है यान्रे जिन कुलोका निर्माण दीक्षाके योग्य साधु-आचारके आधारपर हुआ हो वे 
कुल ही उच्चकुल या उच्चगोत्र कहलाते है। इसका स्पष्ट अर्थ यह हैं कि कौलिक आचारके आधघारपर ही 
एक मनुष्य उच्चगोत्री और दूसरा मनुष्य नीचगोन्नी समझा जाना चाहिए, गोम्मटसार कर्मकाण्डमे तो स्पष्ट- 
रूपसे उच्चाचरणके आधारपर एक मनृष्यको उच्चगोत्री और नीचाचरणके आधारपर दूसरे मनुष्यको नीचगोत्री 
प्रतिपादित किया है। गोम्मटसार कर्मकाण्डका वह कथन निम्न प्रकार हैं । 


'संताणकमेणागयजीवायरणस्स गोदमिदि सण्णा। 
, उच्चं णीच॑ चरणं उच्च॑ णीच॑ हुवे गोदं ॥ १३॥ 
जीवका संतानक्रमसे अर्थात्‌ कुलपरम्परासे आया हुआ जो आचरण है उसी नामका गोत्र समझना 
चाहिए, वह आचरण यदि उच्च हो तो गोत्रको भी उच्च ही समझना चाहिए, और यदि वह आचरण नीच 
हो तो गोत्रको भी नीच ही समझना चाहिए । 


गोम्मटसार कर्मकाण्डकी उल्लिखित गाथाका अभिप्राय यही है कि उच्च और नीच दोनो ही कुछोका 

निर्माण कुलगत उच्च और नीच आचरणके आधारपर ही हुआ करता है । यह कुलछगत आचरण उस कुछकी 
निश्चित जीवनवृत्तिक अलावा और क्‍या हो सकता है ? इसलिये कुलाचरणसे तातय॑ उस-उस कुलकी 
निर्धारित जीवनवृत्तिका' ही लेना चाहिये, कारण कि धर्माचरण और अधर्माचरणको इसलिए उच्च और नीच 
गोत्रोका नियामक नहीं माना जा सकता है कि धर्माचरण करता हुआ भी जीव जैन-सस्कृतिकी मान्यताके 
अनुसार नोचगोत्री हो सकता हैं। इस प्रकार कमंभूमिके मनुष्योमे ब्राह्मणवृत्ति, क्षात्रवृत्ति और वेश्यवृत्तिको 
न-सस्क्ृतिकी मान्यताके अनुसार उच्चगोत्रकी नियामक और शौद्रवृत्ति तथा म्लेच्छवृत्तिकी नीचगोत्रकी 


नियामक समझना चाहिए । 


एक बात और है कि वृत्तियोके सात्त्विक, राजस और तामस ये तीन भेद मानकर ब्राह्मणवृत्तिको 
सात्त्विक, क्षात्रवृत्ति और वैश्यवृत्तिको राजस तथा शौद्रवृत्ति और म्लेच्छवृत्तिको तामस कहना भी अयुक्त नही 
हैं। जिस वृत्तिमें उदात्त गुणकी प्रधानता हो वह सात्त्विकवृत्ति, जिस वृत्तिमे शौयंगुण अथवा प्रामाणिक व्यवहार- 
की प्रधानता हो वह राजसवृत्ति और जिस वृत्तिमे हीनभाव अर्थात्‌ दीनता या क्रूरताकी प्रधघानता हो वह 
तामसव॒त्ति जानना चाहिए । इस प्रकार ब्राह्मणवृत्तिमे सात्त्विकता, क्षात्रवृत्तिमें शौय॑, वैश्यवृत्तिमे प्रामाणिकता, 
शौद्रवत्तिमे दीनता और म्लेच्छवृत्तिमे क्रूरताका ही प्रधाानतया समावेश पाया जाता है। इन तीन प्रकारकी 
वृत्तियोमेसे सात्त्विक वृत्ति और राजसवृत्ति दोनों ही उच्चताकी तथा तामसवृत्ति नीचताकी निशानी 
समझना चाहिए । * 
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इस लेखमें हमने मनुष्योंकी उच्चता और नीचताके विषयमे जो विचार प्रकट किये है उनका आधार 
यद्यपि आगम है फिर भी यह विषय इतना विवादग्रस्त हैं कि सहसा समझमें आना कठिन है। अत विद्वानोसे 
हमारा अनुरोध है कि वे भी इस विषयका चिन्तन करें और अपनी विचारधाराके निष्कर्षको व्यक्त करें । 

यद्यपि इस विषय पर कर्मसिद्धान्तकी दृष्टिसि भी विचार किया जाना था, परन्तु लेखका कलेवर इतना 
बढ चुका है कि प्रस्तुत लेखमे मैंने जो कुछ लिखा है उसमे भी संकोचकी नीतिसे काम लेना पडा है । भत 
अतिरिक्त विषय कभी प्रसगानुसार ही लिखनेका प्रयत्न करूँगा | 





बे । 


भगवान महावीरका समाजदर्शन 


इसमें संदेह नही, कि वतमान युगमें जहाँ एक ओर मनुष्यकी आध्यात्मिक विचारधारा समाप्त हुई है 
वहाँ दूसरी ओर विज्ञानकी भौतिक- चकारचाँधमे बिलासता जीवनकी आवश्यकताओका रूप धारण करके 
मनुष्यके सरपर नाचने लगी है । आज भनुष्यके लिये इतना ही वस नही है, कि पेट भरनेके लिए उसे खाना 
मिल जाय और तन ढकनेके लिये वस्त्र, किन्तु मनुष्यकी आवश्यकताओके बढ जानेसे घोवीके रहनेकी झोपडी 
आज “वाशिंग शाप” बनी हुई है, नाईकी बाल बनानेकी मामूली पेटीने 'हेयर करटिंग सैलून'का रूप घारण कर 
लिया है, दर्जी केवल दर्जी न रहकर टेलर मास्टर” कह जाने लगे है और बजारू होटल तथा सिनेमा घर 
भी मनुष्यकी आवश्यकताओकी पूर्ति करनेवाले ही माने जाने लगे है। आज साधारण-से-साधारण व्यक्तिके 
व्यक्तिके घर जाया जाय, तो वहाँ भी कम-से-कम बाल बनानेके लिए एक रेज्र, नहानेके लिए बढिया साबुन, 
बाल सवारनेके लिये सुगन्धित तेलकी शीशी, कधा और दपंण, चाय पीनेके लिये कप-रकाबी और बाजारमें 
घूमते समय हाथमें लेनेके लिए अच्छी लम्बी-चौडी बेटरी आदि चीजें अवश्य ही देखनेको मिलेंगी। इसके 
अतिरिक्त प्रत्येक मनुष्यके अन्त करणमें सुन्दर विलास-भवन, विजलीकी रोशनी, बिजलीके पख्ते, हारमोनियम, 
ग्रामोफोन, रेडियो, टीबी, रेफ्रिजरेटर, मोटर आदि विलासकी सैकडो चीजें पानेकी कल्पनायें निर्वाघ गतिसे 
अपना स्थान बनाती जा रही हैं । 
मनुष्यकी उक्त आवश्यकताओको पूर्तिके लिए अटूट पैसेकी भावश्यकता है। जिस मनुष्यके पास जितना 
अधिक पैसा होगा वह मनुष्य विलासको उतनी ही अधिक सामग्री आवश्यकताके नामपर सग्रहीत कर सकता 
है। यही कारण है कि प्रत्येक मनुष्यकी दृष्टि न्याय और अन्यायका भेदरहित छल-बल आदि साधनो द्वारा 
पैसा संग्रह करनेकी ओर ही झुकी हुईं हैं। भिखारी, मजदूर, किसान, जमीदार, साहुकार, मुनीम, क्लक, 
आफीसर, व्यापारी, राजा, पुजारी, शिक्षक, धर्मोपदेशक, धर्मपालक और साधु-सन्‍्त आदि किसीको भी आज 
इस दृष्टिका अपवाद नही माना जा सकता । 
गत द्वितीय महायुद्धने तो प्रत्येक मनुष्यकी उक्त दुृष्टिोकों और भी कठोर बना दिया है, जिसके 
परिणामस्वरूप आज मानवसमष्टि बिलकुल अस्त-व्यस्त हो चुकी है और कोई भी व्यक्ति अपनेको सुखी 
अनुभव नही कर रहा है। पैसा संग्रह करनेकी भावनाने ही मानवसमाजमें जबद॑स्त आथिक विषमता 
उत्पन्न कर दी है, क्योकि पैसा कमानेके बडे-बडे साधन पैसेके बलपर ही खंडे किये जा सकते है, इसलिए 
सम्पत्तिके उत्पादनमें पैसेको ही महत्त्वपूणं॑ साधन मान लिया गया है और परिश्रमका इस विषयमें कुछ भी 
मुल्य नही रह गया हैं। यही कारण है कि जिन लोगोंके पास पैसा है उन लोगोने पैसा कमानेके बड़े-बड़े 
साधन खडे कर लिये हैं और उन साधनोके जरिये वे विश्वकी समस्त सम्पत्तिको केवछ अपने पास ही सम्रहीत 
कर लेनेके प्रयत्नमे लगे हुए हैं । इस प्रकार एक ओर जहाँ पैसे वालोके खजाने दिन-प्रतिदित बिना परिश्रमके 
भरते चले जा रहे है वहाँ दूसरी ओर उनके इस कार्यमें अपने ख़न और पसौनाको एक कर देनेवाले मजदूर 
पेट भरनेको भोजन और तन ढकनेको वस्त्र तक पानेके लिये तरसा करते है । 
मानवसमष्टिको भस्मसात कर देनेवाली वर्तमान विषम परिस्थितिसे आजके विचारशील लोगोंके मस्तिष्क- 
मे विचारोकी क्राति उत्पन्न कर दी है और उस परिस्थितिका खात्मा करनेके लिये साम्यवादी और समाजवादी 
आदि भिन्‍न-भिन्‍न दल कायम हो चुके है और होते जा रहे हे । ये सभी दल अपने-अपने दृष्टिकोणके आधारपर 
मानवसमष्टिकी बत॑मान विषय परिस्थितिका ज्ीत्र ही अन्त कर देना चाहते है । उक्त दलोके दरम्यान नीति- 
सम्बन्धी मतभेद कितने ही क्यो न हों, फिर भी जहाँतक मानवसमष्टिकी वर्तमान आधथिक विषमताका सवाल 
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है वहाँतक इन दलोंको विचारधारामे प्राय कुछ भी भेद नहो हैं। रूसकी साम्यवादी सरकारकी नीतिमें 
मुलत आर्थिक समानताको स्थान प्राप्त ही हैं परन्तु भिन्न-भिन्‍न देशोकी समाजवादी सरकारे भी आर्थिक विष- 
मताको दूर करनेकी दृष्टिसे ही उद्योग-घन्धोका राष्ट्रीयरण करनेकी ओर अग्रसर होती जा रही है । 


यद्यपि वर्तमान विकासके युगमे मानवसमष्टिसे आथिक विषमताको नष्ट कर देना असम्भव नही हैं, 
परन्तु इतना निद्िचत है कि केवल शासनतन्त्रकी कानूनी व्यवस्थाके आधारपर ही इसे नष्ट नही किया जा 
सकता । इसको नष्ट करनेके लिये कानूनी व्यवस्थाके साथ-साथ प्रत्येक मानवकों अपने कत्तंव्यको समझनेकी 
भी अनिवायें आवश्यकता हे । इसके बिना शासनतनन्‍त्रकी विशुद्ध कानुनी व्यवस्था विल्कुल बेकार हैं । साम्य- 
वादी रूसको पहले निश्चित किये गये अपने दृष्टिकोणमे अब इसलिये कुछ परिवर्तन करना पडा हैँ ओर यही 
कारण हैँ कि कानूनी विश्वके सभी देशोमे प्रजातन्त्र अथवा राजतन्त्रके रूपमे स्थापित शासनतन्त्रके साथ-साथ 
धर्मतन्त्र की भी स्थापना की गयी है । भारतवर्षमे तो सामाजिक सुव्यवस्थामे शासनतन्त्रकी अपेक्षा घर्संघको हो 
अग्निम स्थान मिला हुआ है । विश्ववन्य महात्मा गाघीने विशुद्ध राजनीतिको नगण्य और तुच्छ मानते हुए विश्वके 
सामने और विज्येषकर भारतवर्षके सामने धमंतन्त्रकी महत्ताके इस आदशंको पुन स्थापित कर दिया है । तात्पय॑ 
यह है कि साम्यवादी अथवा समाजवादी सरकारो द्वारा उद्योगधन्धोका राष्ट्रीयकरण कर देनेके बाद भी मानव- 
समष्टिसे आर्थिक विषमताको दूर करनेके लिये प्रत्येक व्यक्तिकी कुछ-न-कुछ जवाबदारी अवश्य ही दोष रह 
जाती है, जिसे व्यक्ति मानवसमष्टिके प्रति निरिचत किये गये अपने कर्लुव्यज्ञान द्वारा ही पुरा कर सकता है 
और उसको इस प्रकारका कत्तंव्यपना धमंतन्त्रके द्वारा ही प्राप्त हो सकता है । 


भगवान महावीरने घर्मतन्त्रकी महत्ताके इस तथ्यको भली प्रकार समझ लिया था, इसीलिये उन्होने 
अपने युगकी सामाजिक दुव्यंवस्थाको ठीक करनेके लिये अर्थात्‌ मानवसमष्टिसि शोषक और शोष्यके भेदको 
नष्ट करनेके लिये घमंतन्त्रके आधारपर प्रत्येक मानवको अपरिग्रहवादके अपनानेका उपदेश दिया था। इस 
सिद्धान्तके अनुसार आत्मार्थी लोकोत्तर महापुरुष साधु-सन्त वगैरह आत्मकल्याणके उद्देश्यसे आध्यात्मिकताके 
उच्चतम शिखरपर पहुँचते हुए जहाँ परिग्रहका सवंथा त्याग कर दिया करते थे वहा समाजके बीचमें रहनेवाले 
गाहंस्थ्यमागंके पथिक जन-साधारणके लिये उक्त अपरिग्रहवाद' के आधारपर अ-ईबत्‌-(अल्प), अर्थात्‌ आवश्य- 
कंतानुसार परिग्रह रखनेकी छूट भी प्रदात की गयी थी और इसको भगवान महावीर॒की घामिक परिभाषामें 
“परिग्रहपरिमाणब्रत” नाम दिया गया था । 


तात्पय यह है कि भगवान्‌ महावीरका युग इस समय जैसा भौत्तिक विज्ञानका युग नही था, उस युगमे 
कोई भी उद्योगधन्धा कऊ-कारखानोसे सम्बद्ध नही था, प्रत्येक उद्योग और प्रत्येक घन्धा केवल मनुष्यके 
हस्तकौशलमे ही सीमित था । इसलिये एक तो इस प्रकारकी आथिक विषमता--- एक ओर तो करोडोकी' 
सम्पत्ति तिजोरियोंके अन्दर बन्द रहे और द्रसरी ओर भूखे तथा नगे नरकगारू आम रास्तोपर मारे-मारे फिरे; 
एक ओर पजीपति लोग हजारो मजदूरोको अपना आर्थिक गुलाम बनाकर बिना परिश्रमके ही लाखो रुपया 
कमायें और दूसरी ओर मजदूर कडी-से-कड़ी-मेहवत करनेके बाद भी पौष्टिक भोजन, अच्छे वस्त्र और बच्चों 
की शिक्षाके साधन भी न जुटा पायें” उस समय न थी । दूसरे, उक्त परिग्रहपरिमाणव्रतके जरिये भगवान 
महावीरने प्रत्येक मानवको अपने पुरुषार्थंसे पैदा किये गये द्रव्यका भी समष्टिके हितमें उपयोग करना सिख- 
लाया था। भगवान महावीरने अहिंसावादके जरिये “द्सरोको जीने दो” के प्रचारके साथ-साथ “अपरिय्र ह- 
वादके जरिये दूसरोंको जीवित रखनेका प्रयत्न भी करो” का भो प्रचार किया था । 

भगवान महावीर चूंकि प्रलोकको मानते थे इसलिये उन्होंने मानव समष्टिको अपरिग्रहवादकी ओर 
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पहली दलीलके वारेमे यही कहूँगा कि जैन हिन्दू रहें हैं और रहेगे । जैनियोका हित इसीमें है कि दे 
एक स्वरसे अपने आपको हिन्दू घोषित करें । जैनियोका यह भय बिलकुल निराघार है कि हिन्दू शब्द वैदिक 
सस्कृतिपरक होनेके कारण जैन संस्कृति केवल वैदिक सस्कृतिकी शाखा मात्र रह जाती है । वास्तवमें “हिन्द 
शब्द वंदिक सस्क्ृतिपरक हुँ” यह बात असत्य है । 


अब तक वेदिको और जैनोंके परस्पर जो सामाजिक सम्बन्ध बने चले आ रहे हैँ उन्हें और अधिक 
सुदृढ़ करनेकी आवश्यकता हैं और ऐसा होनेपर भी यह तो सर्वथा असभव है कि ईश्वरकतुंत्ववाद तथा वर्णा- 
श्रमव्यवस्थाकों लेकर परस्पर पूव॑ं और परिचम जैसा मौलिक भेद रखनेवाली वैदिक और जँन सस्कृतियोमेते 
एक सस्क्ृतिको दसरी संस्क्ृतिकी शाखामात्र मान लिया जायगा । भारतोय राज्यके असाम्प्रदायिक राज्य घोषित 
हो जानेपर ऐसा होना और भी असंभव हैं । 

दूसरी दलीलका बहुत कुछ उत्तर ऊपर दिया जा चुका हैं | विशेष यह कि “एक भी हरिजन जैनधर्म- 
का माननेवाला नही हैँ” यह जैन समाजके लिये शोभाकी चीज नही हैं। इससे तो जैन समाजकी कट्टर भनु- 
दारता ही प्रकट होती है और इसीका यह परिणाम है कि जैनोकी सख्या अगुलियोपर गिनने लायक रह गई 
है । दूसरी बात यह है कि यदि कदाचित्‌ कोई हरिजन जैनघमंमे आज दीक्षित होनेको तैयार हो तो जैन लोग 
अपनो मर्जसि उसे मदिरके अन्दर जाने देने व पुजा करनेकी इजाजत देनेको कहाँ तैयार हैं ”? जिससे इस दलील- 
के आधारपर जैन मन्दिरोको हरिजनमदिरप्रवेश बिलसे अछग कराकर हरिजनोको जैन मदिरमे न आने देनेको 
अपनी चतुराईको जैन समाज सफल बना सके । हरिजन जैनमदिरमें प्रवेश न करे, यदि हमारी ऐसी इच्छा हैं, 
तो इसका एक ही उपाय हो सकता है कि अजैन मात्रको जैन-मदिस्मे व आने दिया जाय, परल्तु जन समाजका 
एक भी व्यक्ति यहाँ तक कि जैन मन्दिरमें हरिजनोंके प्रवेशका विरोधी भी इतना मूर्ख नही हो सकता है जो 
यह कहनेको तैयार हो कि जैन मन्दिरमें कोई भी अजैन प्रवेश पानेका अधिकारी नही हैं। इसलिए जैन समाज- 
को चाहिए कि बत्रिककी मन्शाके मुताबिक वह अजैन हरिजनोको भी दूसरे अजैनोकी तरह जैन मन्दिरमे उदा- 
रतापुर्वंक आनेकी इजाजत दे दे । 

तीसरी दलीलके वारेमे मैं इतना ही कहँँगा कि यदि जनता स्वय अपने अन्दरसे राष्ट्रीयताके घातक 
तत्वोकों निकाल दे तो निश्चय ही शासनको इसके लिए कानून वनानेकी आवश्यकता नही है। परूतु दुर्भाग्य 
से जनतामें अभी इतनी जागू त ही कहाँ पैदा हुई है ”? इसलिए छोटी-छोटी बातोके लिये भी कानून बनानेमे 
वडी मजबूतीके साथ सरकारको अपनी अमूल्य शक्ति खर्च करनी पड रही हैं। रही धार्मिक वातोमें शासनके 
हस्तक्षेपकी बात, सो इसके बारेमे यही कहा जा सकता हैँ कि जो तत्त्व राष्ट्रीयताका घातक हैं वह धर्मक्षेत्रकी 
मर्यादाम कभी भी नहीं आ सकता हूँ । 

कुछ छोग बिना सोचे समझे यह कहा करते हैँ कि जैन भाइयोने देशको स्वतत्न करानेमे काग्रेसको 
अपने त्याग और बलिदान द्वारा जो सहयोग दिया है उसका पुरस्कार जैनियोको उनके धार्मिक अधिकारोंका 
अपहरण करके दिया जा रहा है। में ऐसे छोगोंसे पूछता हूँ कि यदि जैन भाई देशकी स्वतत्रताके लिए कांग्रेसके 
साथ लडाईमे सम्मिलित न होते तो क्या देशद्रोहका काम उन्हें शोभा दे सकता था? और जैनोंके योग त॑ 
देनेंसे क्या देशकों स्वतन्त्रता मिलना कठिन हो जाता ? इन दोनो प्रइनोका उत्तर हाँ” में देना जैन समाजके 
किसी भी व्यक्तिके लिए कठिन ही नहीं, असभव है । मैं तो यह कहता हूँ कि उक्त प्रकारके शासमके बारे 
आक्षेप करना समस्त जैन समाजकों कछकित करनेके सिवाय और कुछ नहीं हैं ! 

आशा है जैत वन्चु इसपर विचार कर समुचित मार्ग अपनायेंगे । 
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अब तक काग्रेसकां और हिन्दू महासभाका भी यही दृष्टिकोण रहा है कि जैन हिन्दुओसे पृथक नहीं 
हैं, इसलिए मध्यप्रान्तीय सरकारने प्रान्तीय असेम्बलीमे जब हरिजन-मन्दिर-प्रवेश बिल विचारा्थ उपस्थित 
किया था तब उस बिलमे निर्दिष्ट हिन्दू” शब्दकी व्यास्यामे जैनियोका भी समावेश था, जिससे जौन मन्दिर भी 
उक्त बिलके दायरेमे आते थे, लेकिन जैन समाजको यह सह्य नही था, इसलिए उसकी ओरसे उक्त बिलमें 
निदिष्ट 'हिन्दू” शब्दकी व्यास्यामेसे जैन शब्दके निकलवानेके लिये काफी प्रयत्न किया गया था । यद्यपि जैन 
सम्ताजके इस रवेयेका उस समय समन्मार्ग प्रचारिणी समरिति'की ओरसे मैंने विरोध किया था। परन्तु जैन समाज- 
को उसके अपने प्रयत्नमे सफलता मिली और हरिजन-मन्दिर-प्रवेश बिलके दायरेमे जैन मन्दिरोकों मध्यप्रातीय 
सरकारने पृथक्‌ कर दिया। हो सकता है कि जैन समाजको अपनी इस तात्कालिक सफलतापर गरव॑ हो, परन्तु 
मुझे आज भी मध्यप्रान्तीय सरकारके दुष्टिकोणमे यकायक परिवतंतपर आइचर्य और जैन समाजकी राजनीतिक 
अदुरदशिता और' सास्क्ृतिक अज्ञानतापर दु ख हो रहा है । ' 


जैन समाजकी आम धारणा यह है कि हिन्दू संस्कृतिका अथ॑ वैदिक संस्क्ृति होता है और चूकि जैन 
सस्कृति अपनी अनुठी मौलिक विशेषताओके कारण वैदिक सस्क्ृतिसे बिलकुल निराला स्थान रखती है । इसलिए 
उत्तको (जेनसमाजकी) रायमे उसकी इच्छाके अनु सार सरकारको जैनियोका हिन्दुओसे पृथक्‌ अस्तित्व स्वीकार 
करना चाहिए । जबसे हमारे देशमे राष्ट्रीय सरकारकी स्थापना हुई है तभीसे जैन समाजके नेता और समा- 
चारपत्र इस बातका अविराम प्रयत्न करते आ रहे हैं कि जैन हिन्दुओसे पृथक अपना स्वतन्त्र आस्तित्व 
रखते है। ' 
जैन ससाजके सामने सबसे पहले विचारणीय बात यह है कि जैन सस्क्ृतिके अनुसार मानवजातिमें 
अछूत या हरिजन नामका पुथक्‌ वर्ग कायम ही नही किया जा सकता है। जनग्नन्थोमे जो शूद्रोके एक वर्गंको 
गछ्त बतलाया गया है वह जैन सस्कृतिके लिये वेंदिक सस्क्ृतिको ही देन समझना चाहिये । जिस प्रकार 
परिस्थितिवश किसी समय वैदिक संस्कृतिमें जैन सस्कृतिके सिद्धात प्रविष्ठ कर लिये गये थे उसी प्रकार जैन 
संस्क्ृतिमे भी परिस्थितिवश एक समय वैदिक सस्क्ृतिके कतिपय सिद्धान्त प्रविष्ट कर लिए गये थे, उन 
सिद्धातोमे शुद्रोंके एक वर्गको अछूत मानना भी शामिल है। इसलिये हरिजनोका मदिर-प्रवेश स्वीकार कर 
लेनेसे वैदिक सस्क्ृतिका तो 'हास कहा जा सकता है परन्तु इससे जैन सस्कृतिका तो कल्क ही दूर होता है । 
दूसरी विचारणीय बात यह है कि मानवसमष्टिमें छूत और अछूतका भेद भारतवर्षके लिये अभिशाप 
ही सिद्ध हुआ है । इसलिये सरकार इस भेदको शीघ्र ही समाप्त कर देना चाहती है। ऐसी हालतमें जैन 
समाज अपने वर्तमान रवैयेपर कायम रह सकेगा, यह असंभव बात हैं। बल्कि आज इसका मतलब यह लिया 
जा रहा है कि नगण्य जैन समाज इस तरहसे एक बडी संख्यावाली जातिके साथ ऐसी दुश्मनी मोरू लेना चाहती 
हैं जो उसके अस्तित्वके लिये खतरा सिद्ध हो सकती है। जैनमित्र' २९ जनवरी सन्‌ ४८ के अकमे जो 
डॉ० हीरालालजी नागपुरका वक्तव्य प्रकट हुआ है उससे इसी बातकी पुष्टि होती है। अभी उस दिन सिवनी- 
में जैन समाजकी ओरसे दिये गये अभिनन्दनपत्रके उत्तरमे मध्यप्रान्त और बरारके मुख्यमन्त्री श्रीमान्‌ पं० 
रविशकरजी शुक्लने कहा था कि-- 'मुसलमानोको जैनियोसे सबक सीखना चाहिये। जिस तरहसे इनने 
भारतको अपनी भूमि समझा हैं और जिस प्रकार मिलूजुल कर रहते है उसी प्रकार मुसलमानोंको भी रहना 
चाहिये ।” हम मुख्यमस्त्रीकी नियतपर हमला नही करना चाहते हैँ, १रन्‍्तु इतना अवश्य निवेदन करेंगे कि 
महापुरुषोको अपने भाषणोमे नपे-तुले शब्दोका ही प्रयोग करना चाहिये, क्योंकि कौन कह सकता है कि भविष्य- 


२२ ' सरस्वती-वरवपुन्र प॑० बंशीघर व्याकरणाचायं अभिनरदन-पभ्रन्य 


में इस प्रकारके शब्दोंका दुरुपयोग नहीं किया जायगा और जैनियोंके साथ अभारतीयो जैसा व्यवहार नही 
किया जायया। मैंने यहाँंपर इसका निर्देश किया है कि अभी तक जो लोग जैनियोका हिन्दुओसे पृथक्‌ अस्तित्व 
स्वीकार नही करते थे उन्हें भी जैन, समाजके प्रचारने उसके हिन्दुओंसे पृथक्‌ अस्तित्वको स्वीकार करनेके लिये 
मजबूर कर दिया है और ऐसी हालतमे जैन समाज अपने स्वत्वोकी भली प्रकार रक्षा कर लेगी, इसमे सदेह 
है । अब तक जन नेता और जैन समाचारपत्र जैन सस्कृतिके खत्म होनेका भय ' दिखलाकर ही जैनियोको 
हिन्दुओसे पृथक रहनेके लिये प्रेरित करते आये है । परन्तु उनके पास इस बातकी क्‍या गारटी हैँ कि वे इस 


तरहसे जैन सस्कृतिकी रक्षा कर ही लेंगे, जब कि खतरा निविवाद सामने है । 

इस समय जैनिग्नोंको , बहुत,ही, सावधानीके साथ लिखने, बोढने और कार्य करनेकी जरूरत है । 
जैनियोको सोचना चाहिये कि भगवान्‌ , महावी रके बाद जैन सस्कृ तिका महत्तम उद्धारक यदि किसीको माना 
जा सकता है तो वह महात्मा गाघी हैं । इनकी क्रान्तिसे जितना बल जन सस्कृतिको मिला है उतना दूसरी 
सस्कृतिको नही । परन्तु जैनियोमें जिनसेनाचारयं जैसे प्रभावक-नेताओका अभाव होनेसे जैनी महात्मा गाधीको 
क्रान्तिका जैन सस्कृतिके लिये उचित उपयोग नही कर सके हैं । महात्मा गाघीके जीवनका अन्तिम जो लेख 
१ फरवरी सन्‌ १९४८ के हरिजन सेवकर्मे प्रकाशित हुआ है उसमे उन्होने जैन मन्दिरोमें हरिंजनोको जाने 
देनेकी बात कही हैं । उनकी दलील यह हैं कि यदि जैन मन्दिरोमे अजैन ब्राह्मण प्रवेश पा सकता है'तो भगीकों 
इसलिये रोकना अन्याय है कि वह अछूत है । यह बात दूसरी हैं कि जैन विनयका समुचित रीतिसे सरक्षण 
करनेके लिये ज॑न मन्दिरोंके व्यवस्थापको द्वारा नियम बनाये जा सकते है । प्रसनन्‍नताकी वात हूँ कि बीनाकी 
जैन समाजने सर्व-सम्मतिसे हरिजनोंके लिये अपने यहाँका जैन मन्दिर खोल देनेका निर्णय किया हूँ । 
जबलपुरके कुछ प्रमुख जैन सज्जनोसे अभी कुछ दिन हुए वरुआसागरमें मेरी इस विपयपर चर्चा हुईं थी वे 
हरिजनोको जैन मन्दिर खोल देनेके पक्षमे है । पुज्य पण्डित गणेशप्रसाद जी वर्णी जैन मन्दिर हरिजनोको 
खोल देनेमें कोई बुराई नही समझते है और वे चाहते है कि बहुत शीघ्र जैन मन्दिर हरिजनोंके लिये खोल 


दिये जाना चाहिये । 

मेरा जैन समाजसे निवेदन है कि वह उदारतापूवंक जैन मन्दिर हरिजनोके लिये खोल देनेका सब 
सम्मत फैसला करें। इसीमे जैन समाज और जैन सस्क्ृतिका फायदा है और बीनाकी जैन समाजने जैन 
विनयका सरक्षण करनेके लिये जैसी नियमावली बनाई हैं वैसी नियमावछी बनाकर मन्दिरके दरवाजेपर 
टाक देना चाहिये । जैन मन्दिरोमें श्वृंगारका जो सामान प्रदर्शनके लिये लगा रहता है उसे अरूग कर देना 
चाहिये और ऐसे साधन जुटा देना चाहिये, ताकि लोगोको मन्दिरोमे वीतरागताका अच्छा परिचय मिल सके। 

ता० १२ फरवरीके जैन मित्र'मे 'विचित्रता” शीषंकसे एक लेख श्री राजमल जैन वी० काम, राजेश” 
कलंकत्ताका प्रकट हुआ है उस लेखसे उनका जैनत्वके प्रति श्रद्धानकी अपेक्षा दम्भ ही प्रकट होता है । मैं 
ऐसे लेख लिखनेवालोंसे प्रार्थना करूँगा कि हमलछोग केवल भावुकताके ही शिकार न बने, आपके ऊपर जैन 
सस्कृतिके भविष्यकी जबाबदारी है। यदि हम इस तथ्यको न समझ सके' और समयका उचित उपयोग न 
कर सके तो भावी पीढीके सामने हमलोग मूर्ख सिद्ध होगे । अन्तमें मैं इतना और स्पष्ट कर देना चाहता हूँ 
कि यदि किसी तरफसे जैन सस्कृतिको खत्म कर देनेंकी ही साजिश की जाती हैँ तो उसके विरुद्ध हमारा 
सवंदा तैयार रहना अनुचित न होगा। मैं ऐसे किसी भी उचित प्रयत्नका स्वागत करूँगा और इसके लिये 

' “सन्मार्ग प्रचारिणी समिति” आगे करती हुईं दिखाई देगी । 


। ९ 


।* ई 


है 


भारतीय संस्क्रतिके सन्दर्भमें हिन्दू” शुब्दका व्यापक अर्थ 

उक्त विधेयकके सम्बन्धमे जैन समाजकी ओरसे हिन्दू धर्मसे जैन घर्मकी पृथक सत्ताको छेकर जो 
आन्दोलन चल पडा है, वह आन्दोलन गलत दृष्टिकोणपर आधारित है, ऐसा मेरा ख्याल है । 

“जैन हिन्दू नही है” या “बैदिक धर्म (ब्राह्मण धर्म) का ही दूसरा नाम हिन्दू धर्म है” ये दोनों मान्यता- 
में भ्रान्त है क्योकि ऐतिहासिक तथ्य हमे इस बातको माननेके लिये बाध्य करते है कि जिन जातियो और जिन 
पर्मोकों जन्मभूमि भारतवर्ष है, वे सब जातियाँ और वे सब धम्म हिन्दू शब्दके वाच्य अर्थमें समा जाते है । 

अत जैन समाजके लिये इस प्रकारका आन्दोलन करना उपयोगी नही हो सकता है कि “जैन हिन्दू 
नही है” या “जैनघर्म हिन्दू धर्म नही है ।” 

जेन समाजसे मै तो यही निवेदन करता हूँ कि वह इस प्रकारके गलत दृष्टिकोणको बदले और इस 
आधारपर आन्दोलन करे कि सावेजनिक और सरकारी क्षेत्रोमें जो हिन्दू शब्दका सकुचित अर्थ प्रचलित हैं, 
वह बन्द हो जाबे तथा सभी क्षेत्रोमे हिन्दू शब्द भारतीयताके ही अथ्थ्में प्रयुक्त होने लग जावे । 

सन्मार्ग प्रचारिणी समितिके मन्नीकी हेसियतमें जो पत्र मैंने भारत सरकारके पास भेजा है, उसकी 
त्कल सप्ाजकी जानकारी और मार्ग दर्शनके लिये यहाँ प्रस्तुत कर रहा हूँ । 

मान्यवर ! 

विषय--निश्रमका नाम अस्पृश्यता । अपर विधेयक । 

क्रमाक--बविल नं० १४ बी सन्‌ ५४ का । 

विवाद्षग्स्त--धघारा हे की व्याख्या । 

अस्पुद्यता अपराध विधेयकके पारित होने और भारतवर्षके समस्त धर्मावलम्बियोके साथ जैन- 
धर्मावलम्बियोपर भी उसे छागरू करनेका मैं इसलिये स्वागत करूँगा कि यह विधेयक जैनधम और जन 


संस्कृतिकी सैद्धान्तिक परस्पराके अनुरूप है । 

इस पत्न द्वारा मैं आपका ध्यान केवल हिन्दू धमंकी व्यास्यामे जो कमी रह गयी है, उसकी ओर 
आकंषित करना चाहता हूँ । 

ऐतिहासिक तथ्योत्रर दृष्टिपात करनेसे यह बात स्पष्ट रूपसे ज्ञात हो जाती हैँ कि हिन्दू शब्दका 
प्रयोग भारतीयताके ही अर्थमे करना चाहिये परन्तु आजकल साधारणतया हिन्दू शब्दका प्रयोग वैदिक धर्म 
(ब्राह्मण धर्म) को मानले वाले वर्गके लिये किया जाने लगा है जो कि भ्रान्त है और विधेयककी धारा ३ में 
जो हिन्दू धर्मकी व्याइ्या की गयी है, उससे भी न केवल उक्त भ्रान्त धारणाका निराकरण नही होता, प्रत्युत 
उसकी पुष्टि ही होती है । 

अत निवेदन है कि घारा ३ मे हिन्दू घर्मकी व्याख्यामे निम्न प्रकार परिवर्तन कर दिया जावे | 

१--विधेयकमे हिन्दू शब्दके स्थानपर भारतीय शब्दका प्रयोग कर दिया जावे । 

यदि किसी कारणवश विधेयकमें हिन्दू शब्दका रखना अभीष्ट ही हो तो धारा ३ में “हिन्दू धर्मके 
विकास या रूप” के स्थानपर “समस्त हिन्दु धर्मों” ऐसा परिवतंन कर दिया जावे । 

२--व्याब्यामे सिख, बौद्ध, जैन आदि धर्मीके साथ वैदिक धर्मंका भी स्पष्ट उल्लेख कर दिया जावे । 

ऐसा करनतेसे जैनधर्म और वोद्धधर्मकी वैदिक धर्मकी अपेक्षा स्वतन्त्र सत्ता, जो वास्तविक तथ्योपर 
आधारित हँ--में कोई आँच नही आते पावेगी । 

में आशा करता हूँ कि मेरा यह उचित निवेदन स्वीकार कर लिया जावेगा और इस तरह जैन , 
समाजमें विधेयकके प्रति जो विरोधकी लहर उठ खड़ी हुई है; वह यथा तो समाप्त हो जावेगी या उसका 


महत्त्व ही कुछ नही रह जायेगा । क 
६-५१ 


परिशिष्ट 


प्रस्तुत ग्रन्थमें व्याकरणाचार्यके जो विभिन्‍न पत्र-पत्निकाओ पुवव॑ प्रकाशित सामभ्री दी गयी है, उसके 
पूर्व प्रकाशित शीर्पक आदिका विवरण इसमे प्रकाशित शीपंकोके साथ यहाँ दिया जाता है-- 

इस ग्रन्थमें प्रकाशित शीर्षक अन्यन्न प्रकाशित शीषंक भादि विवरण 
धर्म और सिद्धान्त 


१ तीर्थंकर महावीरकी धमंतत्व देशना. तीर्थकर महावीरकी धर्मंतत्व सम्बन्धी देशना, जैन सिद्धान्त 
* भास्कर किरण-१,२ १९७४ । 


२. जैन-दर्शनमें आत्मतत्त्व : जन दर्शनमे आत्मतत्त्व, ब्र० १० चन्दावाई अभिनन्दन-प्रन्थ, 
१९५४ । 
३. निरचय और व्यवहार मोक्ष-मार्गं निवचय ओर व्यवहार मोक्ष-मार्गंका विशछेपण, श्री भवरीलाल 


वाकलीवाल स्मारिका, १९६८ | 
४. निश्चय और व्यवहार धर्ममे साध्य.. निश्चय और व्यवहार धम्ममें साध्य-साधकभाव, श्री सुनहरीकाल 


साधकभाव अभिनन्दन-ग्रन्थ, १९८२ । 
५. निश्चय और व्यवहार शब्दोका जैनागममे प्रयुवत निदपचय और व्यवहार शब्दोका अर्थाल्याव- 
अर्थाख्यान , मरुघर केसरी मुनि श्री मिश्रीलालूजी महाराज अभिनन्दन-ग्रंथ, 
१९६८ | 


६५ व्यवहारकी अभुतार्थताका अभिप्राथ. व्यवहारकी अभतार्थताका अभिप्राय, दिव्यध्वनि वर्ष-१, 
अक्तूबर-नवम्बर १९६९६ | 


७. संसारी जीवोकी अनन्तता “ जीवोकी अनन्तता (अप्रकाशित ) 
८. जेनददांनमे भव्य और अभव्य भव्य और अभव्य (अप्रकाशित ) 
९, जीवदया एक परिशीलन जीव दयाका विश्लेषण, आचार्य श्री देशभ्षणजी महाराज 
अभिनन्दन ग्रन्थ, १९८७ । 
१० जैनागमसमे कमंबन्ध कर्मबन्धपर विचार (अप्रकाशित) 
११ कमंबन्धके कारण * आग्रममे करम्मबन्धके कारण, वीर-वाणी वर्ष “४१, अक १२,२१३ 
माच-अप्रेक, १९८८ । 
१२, गोत्र कमंके विषयमें मेरा चिन्तन गोत्र करके विपयमें मेरी दृष्टि (अप्रकाशित) 
'१३, भुज्यमान आयुमे अपकर्षण और भुज्यमान आयुमे अपकर्षण' और उत्कषंण, जेनदर्शन १६ 
उत्कषण सितम्बर १९३३ । 


१४ क्‍या असज्ञी जीवोमें मनका सदभाव है ? क्‍या असज्ञी जीवोके मनका सदुभाव मानना आवश्यक है, 
अनेकान्त वर्ष--१३, किरण-९, १९५५ । 


१५ सम्यरदृष्टिका स्वभाव सम्यर्दुष्टिका स्वभाव, दिंव्यध्वनि अप्रैल, १९६८ । 
१६ पर्यायें क्रबद्ध भी होती है और है 
अक्रमबद्ध भी ! ( अप्रकाशित ) 


१७ जयपुर खानियाँ तत्त्वचर्चा और उसकी - जयपुर ( खानियाँ ) तत्त्वचर्चा और उसकी समीक्षा पुस्तकसे 
समीक्षाके अन्तगंत उपयोगी १९८२ ! 
प्रशनोत्तर १, २, ३, ४ की सामान्य समीक्षा 
दर्शन और न्याय पु 
१ भारतीय दर्शनोका मु आधार £ भारतीय दर्शंनोका मूल आधार, वीर १९४५ | 


२, जैनदर्ंनमे प्रमाण और नय 


३. ज्ञातके प्रत्यक्ष और परोक्ष भेंदोंका 
आधार 


४ जेनदर्शनमें मयवाद 
५. अनेकान्तवाद और स्याद्वाद 


६. स्याद्वाद दर्शन और उसके 
उपयोगका अभाव 

७. दर्शतोपयोग और ज्ञानोपयोगका 
विश्लेपण 

८. जैनदर्ंनमे दर्शनोपयोगका स्थान 

९, जैनदर्शनमे वस्तुका स्वरूप 


१०, जेनदरशंनमें सप्ततत्त्व और पद्द्रव्य 


११. अर्थमें भूल और उसका समाधान 

साहित्य और इतिहास 

१. वीराष्टकरम्‌ - समस्या- 
कान्ता-कदाक्षाक्षत' (क्षता ) । 

२ समयसारकी रचनामे आचाये 


कुन्द-बुन्दकी दृष्टि 


३. तत्त्वाथंसून्र॒का महत्त्व 


४. जैन व्याकरणकी विद्येषताएँ 


५. बट्खण्डागमके संजद” पद पर विमशं 


६ सांस्कृतिक सुरक्षाकी उपादेयता 
७ जेन संस्कृति और तत्त्वज्ञान 
८. युगघर्म बननेका अधिकारी कौन ? 


९. ऋषभदेवसे वत्तमान तक जैनधर्मको 
स्थिति 


 तत्त्वाथंसूत्रका भहत्त्व, 


१ । 4 


« ५*«.> परिद्विष्ठ : २३५ 


' प्राक-कथन, डॉ० कोठियाजी द्वारा संपादित नन्‍्यायदीपिकाका 


प्रकाशन, २१९४५ ॥ 


' ज्ञानके प्रत्यक्ष और परोक्ष भेंदोका आधार, ज्ञानोदय, जून 


१९५१ । 


: जैनदर्शनमें नयवाद, गुरु गोपालदास वरीया स्मृति ग्रंथ १९६७ | 


वीरशासनके मूलतत्त्व अनेकान्तवाद और स्थादवाद, अनेकान्त 
बष-२ किरण-१, १९३८ । ु 
स्थाद्वादका जैनधर्ममे स्थान व उसके क्रियात्मक उपयोगका 
अभाव, जनदर्शन १९ सितम्बर १९३४ | 


, दर्शनोपयोग और ज्ञानोपयोगका विश्लेषण-आचार्य शिवसागर 


स्मृतिग्रन्य वी० नि० सं० २४९९ । 
जैनदर्शनमे दर्शनोपयोगका स्थान, ज्ञानोदय, अग्रैल १९५१ । 


“ एक दाशंनिक विदलेषण-जनद्शंतकी मान्यतामें वस्तु अनन्त- 


धर्मात्मक भी है और अनेकान्तात्मक भी है, दिव्यध्वनि वर्ष-९ 
अंक ९, १९६६ । 


ज॑नसस्क्ृतिकी सप्तत्व और पषदद्॒व्य व्यवस्थापर प्रकाश, 
अनेकान्त वर्ष--८, किरण ४, ५, १९४६ । 


: अथंमे भूल ( अप्रकाशित ) 


' वीराष्टकमू समस्या-कान्ताकटाक्षाक्षतः (क्षता) । दिगस्बर 


जैन, अंक १-२ । 

समयसारकी रचनामे आचार्य कुन्दकुन्दकी दृष्टि, महावीर 
जयन्ती स्मारिका १९८८ । 

अनेकान्त वर्ष-१२ किरण-४ 
सितम्बर १९५३ । 

जैन व्याकरणमे इतर व्याकरणोसे विशेपता व उसका महत्त्व, 
जेनसिद्धान्त भास्कर, वर्ष-११ अक-४ वी० नि० सं० 
२४५७ । 

षटखण्डागमकी सत्प्रछपणाका ९३वाँ सूत्र, सनातन जैन 
बुलन्दशहर, अक्तुबर १९४५ । 

अभिभाषण सिवनी विद्वत्मरिषद अधिवेशन सन्‌ १९६५ । 
अभिभाषण श्रावस्ती विद्वसतरिषद अधिवेशन ? 

युगधर्म बननेका अधिकारी कौन, खण्डेलवालहितेच्छु युगधर्माक 
वर्ष २९, अक १, २। 

जैन मान्यतामें धर्मका आदि समय और उसकी मर्यादा, प्रेमी- 
अभिनन्दन ग्रन्थ १९४६ । 


३६ : सरस्वती-वरवपुत्र पं० बंशीषर व्याकरणाचार्य अभिननन्‍्दन-प्रत्ष 


सस्क्ृति और समाज 


१. हमारी द्रव्य पुजाका रहस्य 

२. साघुत्वमे' नगनताका महत्त्व 

३, जैनदृष्टिसे मनुष्यों उच्च-तीच 
व्यवस्थाका आधार 

४, भगवान महावीरका समाज दशंन 

५. जैन मदिर और हरिजन 


६. भारतोय सस्कृतिके सन्दर्भमें हिन्दू 
शब्दका व्यापक अर्थ 


हमारी द्रव्य पूजाका रहस्य, जनदर्शन, दिसम्बर १९३६ | 
साघुत्वमे नग्नताका स्थान, अनेकान्त, अप्रैल १९५५ । 
जैनदुृष्टिसे मनुष्यों उच्च-तीच व्यवस्थाका आधार, मुनि 
हजारीमल स्मृतिग्रन्थ १९६५ । 


' भगवान महावीरका अपरियग्रहवाद, वीर, ५ अग्रेंडल १९४७ | 
' जैन मदिर और हरिजन, ज्ञानोदय नवम्बर १९४९ । 


बीर” २८ फरवरी १९४८, वर्ष २३। क 
अस्पृश्यता अपराध विधेयकके सम्बन्धमें जेन समाजकों सही 
दृष्टिकोण अपनानेकी आवश्यकता, जैनसन्देश, २४ फरवरी 
१९५५ । 


सम्पादक मंडल परिचय 


प्रस्तुति-डॉ० भागचन्द्र जेन 'भागेन्दु', दमोह 


डां० दरबारीकाल कोठिया, न्यायाचार्य : 


श्रद्धेय डॉ० कोठिया जी भारतीयदर्शन और जैन न्याय॑विद्याके प्रथम पक्तिके अग्रगण्य मनीषी है । वे 
सहृदयवाग्मी, कुशछू सयोजक, सफल संचालक एवं उदारमना विद्वान्‌ है । अनेक महत्त्वपुर्ण ग्रन्थों के रचयिता, 
सपादक तथा अनुवादक डॉ० कोठियाजीका जन्म जुन १९११ ई० में मव्यप्रदेशके छतरपुर मण्डलके श्री रेशिदी- 
गिरमें हुआ। अनेक शिक्षा-संस्थाओमे शिक्षादान करते हुए डॉ० कोठिया काशी हिन्दु विश्वविद्यालयमे १४ 
वर्षों तक प्राध्यापक और उसके बाद रीडरके पद पर कार्यरत रहे । अखिल भारतवर्पीय दि ० जैन विद्वत्परिषदुके 
अध्यक्ष , श्रीगणेशप्रस्ताद वर्णी ग्रन्थमाला तथा वीर सेवा मन्दिर-ट्स्टके मन्नी एवं देशकी अनेक सस्थाओके 
संचालक डॉ० कोठियाका अनेक बार सम्मान हुआ है। सन्‌ १९८२ ई० में उन्हें एक भव्य अभिनन्दन-अंथ' 
समपित करके अखिल भारतीय सम्मानसे अलंकृत किया गया है । 


डॉ० कोठियाके संपादकत्वमे डॉ० पन्ताहाल साहित्याचा्य अभिनन्दन ग्रन्थ तथा अन्य अनेक ग्रन्थ 
प्रकाशित हुए है । आपकी प्रमुख कृतियाँ--(१) सपादित ग्रन्थ--न्याय-दोषिका, आप्त-परीक्षा, प्रमाण- 
परीक्षा, स्याद्मद-सिद्धि, प्रमाण-प्रमेय कलिका, अध्यात्म-कमलमातंण्ड आदि तथा--(२) मौलिक-कंतियाँ--- 
जैन-दर्शंन और प्रमाणशास्त्र परिशी लन, जैन-तकंद्ास्त्रमे अनुमान विचार आदि है । 


प्रस्तुत 'अभिनन्दन ग्रन्थ'के अथसे इति तक यहास्वी सूत्रधार और प्रधानसपादक' आप ही है । 


डा० (पं०) पन्‍तालालजो, साहित्याचार्य : 

परम-प्रातिभ, लब्ध-प्रतिष्ड-आचार्य, निष्णात वास्मी, मतीषी कवि, कुशछ संचालक और सफल 
सगठक डॉ० पतन्‍्नाछालजी साहित्याचायंका जन्म ५ माचे १९११ ई० को हुआ । वे सस्कृत तथा हिन्दीके अनेक 
मौलिक अन्थोंके प्रणेता तथा शताधिक ग्रन्थोके यशस्वी सम्पादक और अनुवादक है । मध्यप्रदेश शासन, 
महामहिम राष्ट्रपति महोदय तथा विभिन्‍त सामाजिक एवं सास्कृतिक सस्थानों द्वारा संम्भानित साहित्याचार्य॑- 
जीका कार्यक्षेत्र पज्य वर्णीजी द्वारा संस्थापित श्री गणेश जैन सस्क्ृत महाविद्यालय सागर रहा है । वे अखिल- 
भारतवर्षीय दि० जैन विद्वत्परिषद्के मन्नी, अध्यक्ष, कोपाध्यक्ष एवं सरक्षकके पदों पर (क्रमश ) अनवरत ४० 
वर्षसे सेवारत हैं। उतका अखिल-सारतीय अभिनन्दन ८६१ पृष्ठीय अभिनन्दन-ग्रन्थ समर्पित करके किया जा 
रहा है । वे प्राचीन वाइमय विद्येषत जैन-साहित्य और दर्शानके मुर्घधन्य मनीपी है । 

पं० पन्‍्नालछालजी द्वारा प्रणीत सम्यक्त्व-चिन्तामणि' पर संस्कृतमे एक लघु शोध-प्रवन्ध भी सागर 
विश्वविद्यालयमें छिखा गया हैं । 

प्रस्तुत अभिनन्दन ग्रन्थ” की सस्पादतांवेघामे आपका प्रशस्य योगदान है १ 


३८ . सरवस्वती-वरवपुन्न पं० बंशीधघर ध्याकरणाचार्य अभिनन्दन-ग्रन्थ 


डॉ० कस्त्रचन्द्र कासलीवाल : 


राजस्थानके जैन ग्रन्य भण्डारोमें सुरक्षित महनीय साहित्यको उजागर करके प्राचीन वाइमय, विश्े- 
पत' जैन अनुसन्धानके अनेक संभावित पक्षोका उद्घाटन करनेवाले डॉ० कासलीवालका जन्म आठ अगस्त 
१९२० ई० को जयपुरके निकट हुआ । सस्क्वत, प्राकृत और हिन्दीके ५०० से अधिक ग्रन्थोका परिचय तथा 
प्रशस्ति प्रकाशित करके उन्होने महत्त्वपूर्ण कार्यें किया हैं । आप इततिहासरत्न, विद्यावारिधि आदि उपाधियोंसे 
सम्मानित किये गये हूँ । अनेक ग्रन्थोके प्रणेता महावीर ग्रन्थ अकादमीके माध्यमसे अलम्य-अप्रकाशित साहित्य 
को प्रकाशित करनेवाले डाँ० कासछीवालजी अनेक अभिनन्दन-स्रन्थोका कुशलतापूर्वक सपादन कर चुके है । 


विवेच्य अभिनन्दन ग्रन्थ” की सामग्री-संचयन, साक्षात्कार आयोजन और सम्पादन कार्य॑में आपके 
सुदीध अनुभव तथा सहज प्रकृतिका लाभ निरन्तर प्राप्त हुआ है । 


पं० बलभद्रजी जेन, न्यायतीर्थ : 


प्रभावक-पंत्रका रिता, समीक्षा प्रधान पैनीदृष्टि, यशस्वी लेखक, कुशल सचालक प० बलूभद्रजी अग्र- 
गण्य विद्वान्‌ है । प्राकृत भापाओ और उनके हादंको जन-जन तक पहुँचानेके लिए कृतसकल्प प० बलभद्र 
जीका प्रत्युतन्नमतित्व सवंत्र विश्वुत है। वें इस समय कुन्द-कुन्द-भारती” के यशस्वी निदेशक है । जैनघर्म- 
की तत्त्वमीमासाकों उसके मौलिक रूपमे प्रस्तुत और विवेचक तथा भारतके दि० जैँनतीथ आदि ग्रन्थोंके 
लेखक आदरणीय पं० बलभद्रजीने इस ग्रन्थके सम्पादनमें गहरी दिलचस्पी ली है । 


श्री नीरजजी जेन, एम० ए० : 


३१ अक्टूबर १९२६ ई० को जबलपुर जिलेके रीठी नगरमें जन्में श्री नीरजजी सम्प्रति सतना निवासी 
है । वे हिन्दी, उ्द', सस्कृत, प्राकृत तथा अग्रेजीके मनीषी विद्वान्‌ हैं। साहित्य जगतूमें उनका प्रवेश फरवरी 
१९४४ ई० से हुआ और अनेक पत्र-पत्रिकाओमे आपका छेखन गतिशील रहा । आपकी प्रकाशित पुस्तकोमे-- 
अहिंसाके अग्रदृत, वर्णी-वन्दना, कुण्डलपुर, तुलादान, आजादीकी दुलूहन, गोमटेश-गाथा, सोनगढ-समीक्षा, 
श्रवणबेलगोला आदि मुख्य है । आपकी अनेक रचनाएँ अग्रकाशित भी है। भारतीय इतिहास, कछा भोर 
पुरातत्त्वके क्षेत्रमे कुशक लेखक श्री नीरजजी प्रसादगुण-पूर्ण कवि भी है । 


श्री नीरजजी साहित्यिक, सामाजिक और राजनैतिक गतिविधियोंके सम्पादनमे निरन्तर सक्रिय मनस्वी 
विद्वान है । वे जैनागमके अध्येता, प्रभावक वक्‍ता, प्रसाद गुण पूर्ण कवि और पुरातत्त्ववेत्ता है । 


प्रस्तुत अभिनन्दन ग्रन्थके सम्पादनमें श्री नीरजजीके दिशा निर्देश उपयोगी हुए है । 


डॉ० राजारासमजी जेन : 


सम्भति प्राकृत भाषाओके अध्ययन-अनुशीलनके क्षेत्रमें (स्व०) डॉ० नेमिचन्द्रजी ज्योतिषाचार्यको 
प्रवृत्तियोको गति-प्रदाता डॉ० राजारामजीका जन्म सागर जिलेके मालथौन ग्राममे फरवरी १९२९ ई० को 
हुआ था । उनका शिक्षण पपौराजी तथा वाराणसीके जैन विद्यालयोके अतिरिक्त बृतारस हिन्दू विश्वविद्यालय 
में भी हुआ । 


परिशिध्द : ३९ 


डॉ० जैनने (स्व०) डाँ० हीरालालजी जैनके निर्देशनमें शोघ कार्य किया । सम्प्रति वे आराके एच० 
डी० जैन भमहाविद्यालयमे संस्कृत-प्राकृत विभागावष्यक्ष हैँ । अपश्रश साहित्यके प्रसिद्ध कवि 'रइच' के 
साहित्यका आपने विशेष अध्ययन किया हैं । वद्धभानचरिउ, महावीरचरिउ आदि आपकी प्रसिद्ध त्पादित- 


साहित्यिक कृतियाँ हैं। सामाजिक और साहित्यिक जीवनमे आप निरन्तर सक्रिय हे । गणेश वर्णी दि० जैन 
संस्थान वाराणसी के आप मत्री है । 


डॉ० राजारामजी इस अभिनन्दन ग्रन्यके सम्पादक मण्डलके वरि८्ठ सदस्य है । 
|] चन्द्र जे ५ कि. 
डा० भागचन्द्रजी जन भागेन्दु : 
लेखक-अनिलकुमार जेन अनुसन्धित्सु 
जबलपुर जिलेके रीठो नगरमें जन्में डॉ० भागचद्धजों भागेन्दु' जन समराजके उन मनीपियोमेसे है 
जिन्होंने अपने जीवनकों सेवामय बना रखा हैं। प्राचीन वाडमय, भापाशास्त्र, जैन-दर्शंन-सस्कृति और कला- 


के क्षेत्र म उनकी विशिष्ट सेवाएँ है । डॉ० भागेन्दुजीका अध्ययन सागर (म० प्र०) के श्रीगणेश जैन महा-' 
विद्यालय तथा सागर विश्वविद्यालयम हुआ । 


जैन-विद्याओं पर अनुसन्धान-निर्देशन हेतु विख्यात डॉ० भागेन्दु” जी सम्प्रति सागर विश्वविद्यालय- 
से सम्बद्ध शासकीय स्नातकोत्तर महाविद्यालय दमोहके सस्क्ृत-विभागके अध्यक्ष हैं। आपके निर्देशनमे पाँच 
शोधार्थियोको जैन विपयो पर पी-एच० डी० उपाधि प्राप्त हो चुकी है। सात अन्य शोधार्थोी सम्प्रति शोघ- 
निरत है । डॉ० भागेन्दुजी अखिल भारतोय स्तरकी अनेक सस्थाओ, शोव-सस्यथानों और विश्वविद्यालयोसे 
निकटत' सम्बद्ध हैं । आप कुशल लेखक, यशस्वी सपादक, सफल प्राष्यायफ्र और अच्छे वक्‍ता हैं। आपकी 
प्रसिद्ध कृतियाँ--देवगढ़की जैन कलाफा सास्क्रतिक अध्ययन, भारतोय सस्कुनिमें जैनघर्मका योगदान, जैनपर्म- 
का व्यावहारिक पक्ष ४ अनेकान्तवाद, अतीतके वातायनसे आदि हैं। आपने अनेक कृतियोका सम्पादन भी 
किया हैं । 
साहित्याचार्य डॉ० पन्‍नालछाल जैन अभिनन्दन-पन्थके प्रधान-सम्पादक और संयोजक डॉ० भागेन्दु- 
जी हे । 


प्रस्तुत अभिनन्दन ग्रन्थके सम्पादनमें आपको भूमिका नितरा प्रशसनोय है । 


डॉ० सुदर्शनलालजी जेन : 


डॉ० सुदर्शनलालजीफा जन्म जग्रेठ १९४४ ई० में हुआ | आपकी शिक्षा फनों, सागर और 
बनारसके जैन विद्यालयोमे हुई । भापने सस्कृत और प्राकृत साहित्य तथा जैन-बौद्ध दर्घंनफा महन परध्ययन 
किया और आचाय॑ एवं पी-एच० डी० की उपाधि प्राप्त की) आपका शोपअवरत उत्तराध्ययनसश्रका 
समालोचनात्मक अध्ययन' विषय पर हे और प्रकाशित हो चुका ै। जाप निर्देशनमे अनेक शोप-छाप भोप- 
कर्म तिरत है । सामालिक गनिविधियोमे आपकी प्रशस्त अभिरुचि है 

झँ० सुदर्गनलालजी नम्परति बनारस हिन्दू विश्वपवियादयर्मे सहमत विभागमें रीडर है 


कक 


एस अभिनन्‍्दन ग्रस्थके सम्पादनमें लापका महनोय योगदान रहा ह । 


है. ; 
| भर [, ६. 
2 ७क०कल्‍गवानके फै३... शतचान पक “अर सरत्वेती के स॥ पता २ पुर सा चसक ही। पांगडट 


४०“ नवरवृपुत्र प॑ं० नंशीषर व्याकरणाचार्य अभिनसवन-प्रन्य 
कक फ्लचर बे प्री 
जॉ० न्द्रजो जन प्रेमी' : 
सागर (म० प्र०) जिलेफके दलूपतपुर ग्राममरे जन्मे डॉ० 'प्रेमो' जी कुशल-वक्‍्ता, यश्वस्वी-लेखक, 
सामाजिक चेतनाके धनी युवा विद्वान्‌ हूँ । इन्होने करनी एवं बनारसके जैन विद्याजयोमे शिक्षा प्राप्त की | 
जैनदर्शनाचायं, प्राकृताचायय एवं पी-एच० डो० उपाधिधारी डॉ० प्रेमी, जैन विद्वभारती, लाइनू (राजस्थान) 
में चार वर्ष प्राष्यापक रह चुके हैं। वे सस्क्ृत-प्राकृत भाषाओं तथा जैँन-दर्शनके गंभीर अध्येता मनीपी है । 


इनका शोध विपय मूलाचारका समीक्षात्मक अध्ययन है । वह प्रकाशित है तथा इस पर उन्हें प्रशस्ति-पत्र एव 
पाँच हजार रुपयेके साथ १९८८ का महावीर पुरस्फार प्राप्त हुआ ह । 


वे सम्प्रति सम्पूर्णाननद सस्कृत विश्वविद्यालय, वाराणसी में जैन-दर्शन-विभागाव्यक्ष हैं । 


सामाजिक, साहित्यिक और शैक्षणिक प्रवृत्तियोमें सोत्साह निरत डॉ० प्रेमीजी इस अभिनन्दन ग्रन्यके 
सम्पादक-मण्डलके मान्य सदस्य हैं । 


डॉ० शीतलचन्द्रजी जेन : 


डॉ० शीतलचन्द्रजी उ० प्र० के लजितिपुर जिलेमें जन्में निरन्तर सक्रिय युवा विद्वान हैं। वनारसमें 
अध्ययन-अनुशीलनके उपरान्त उन्होने 'विद्यानन्दस्थ दर्शंनम्‌ - एकाध्ययनम्‌'--विपय पर परो-एच० डी० की 
उपाधि प्राप्त की और श्री स्याद्वाद जैन महाविद्यालय वाराणसीमें जैन-दर्शंन विभागके अध्यक्ष पद पर सेवारत 
रहे | डाँ० जैन सम्प्रति श्री दि० जैन आचाय॑ संस्कृत महाविद्यालय जयपुरके प्राचायं हैं। वे यशस्वी लेखक, 
ओजस्वी वक्‍ता, कुशछू सचालक तथा सफल कार्यकर्ता हैं। जैन विद्याओं पर शोध-खोजकी दिशवामे आप 
निरन्तर सक्रिय हैँ तथा आपके निर्देशनमे अनेक शोघ-ऊर्ताओने पी-एच० डी० को उपाधि प्राप्त की है । 


प्रस्तुत अभिनन्दन ग्रन्थकी रूपरेंखाकों क्रियान्वित करने तथा सयोजित करनेमे डॉ० शीतरूचन्द्रजीका 
सक्रिय योगदान रहा हैं । 


थ्री बाबूलालजी जन फागुल्ल : 


सस्कृत और प्राकृत ग्रन्थोके अधुनातन कलापूर्ण मुद्रण और प्रथम पक्तिके जैन मनीपियोके अभिनन्दन- 
ग्रन्थोके लव्धप्रतिष्ठ मुद्रक श्री बावूललालजी फागुल्लका जन्म सन्‌ १९२६ ई० में व॒न्देलखण्डके ललितपुर जिले- 
के मडावरा ग्राममें हुआ | श्रीवीर विद्यालय पपोरा और श्री स्थाह्गाद महाविद्यालय वाराणसो आपके प्रशि- 
क्षण केन्द्र थे। मुद्रणके क्षेत्रमें श्री फागुल्लजीका प्रवेश भारतीय ज्ञानपीठके व्यवस्थापकके रूपमें हुआ । जहांसे 
उन्होने अनेक महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ प्रकाशित किये । सम्प्रति वे महावीर प्रेस, भेलपुर वाराणसीके स्वत्वाधिकारी 
हैं। अपने मिलनसार व्यक्तित्व और कार्यक्षमताके आधार पर श्री फागुल्लजी सर्वत्र यश अजित कर 


सके हैं। श्रेष्ठ ग्रन्थोके मुद्रण कार्यमं आप अनेक वार पुरस्कृत हो चुके हैँ । 
८ लक : 






व्याकरणाचार्यके अभिननन्‍दन-ग्रन्थके प्रबन्धनमे श्री फागुल्लजीकी 
 प्रदास्य है । 
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